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_कैहाप॑य दिग़ताबी तमारोह फे अभिवन्दन मै- पक्राशत 


प्रकाशक ; 
जेन शेताग्बर भेरापंथी महातभ! 
५ पोर्चव्युगीज चर्च स्ट्रीट 
* कलकत्ता--! 
प्र 


प्रथमारवृत्ति ; 
सन्‌ १६६१ 
वि० सं० २०१८ 


प्रति संख्या : 
१५०० 


मुद्रक ; 
रेफिल आट् प्र 
कलकत्ता--ै 


प्रकाशकीय 


, आउनुत प्रक्राशन स्त्रामीजी की एक विशिष्ट राजस्थानों पद्यक्नाति 'नवपदारथ का 

हिन्दी प्रनुवाद झ्लोर सटिप्पण विवेचन है । 

मूल ग्रन्थ में जनधर्म के आ्राधारभूत नौ तत्त्व--जीव, श्रजीव, पुण्य, पाप, प्राखव, 
रांबर, सिर्जरा, बंध और मोल का विशद विवेचन है । जैन तत्त्वों की मौलिक ज्ञान-प्राप्ति 
के लिए यह प्रम्नक अत्यन्त उपयोगी है । 

परापंव हियवाब्दी समारोह के बादस्त्रामीजी का द्वितीय चरम-सहोत्मव-दिवस भाद्रपद 
गऊ भयोदशी संबत्‌ू २०१८ के दिन पड़ता है तथा भाद्र शुक्ला नवमी संवत्‌ २०१८ 
का दित प्रातार्स तुतसीयणि के पड़ारोहण के यशझख्जी पचीस वर्षों की सकल-सम्दूर्णता का 
दिल है। दोनों उत्सवों के इस संगम पर प्रकट हुआ यह प्रकाशन बढ़ा सामयिक्त और 
अभिनसदत स्वहूप है । 

प्रशा है पाठक रामीजी की विशिष्ट कृति के इस विवेद्नात्मक संस्करण का 
सागत करेंगे, एव दस ग्रतता कर एऐसे ही ग्रध्ययत पूर्ण प्रकाशतों की प्रेरणा दर्गे। 


न कह हक आस है! हा मेँ ॥ 3 ६2 (8 कं 
हें, वयताज खल हट 2 क्ष|चन्द रामपुर्या 
कल व्यव्रस्थावक 


भाद्र दाक्को ४, स॑ं> २०१८ तेरापन्य द्विजताव्दी साहित्य-विभाग 


आक्कथन 


पाठकों के हाथों आद्यदेव आचार्य भीखणजी की एक सुन्दरतम कृति का यह सानुवाद 
संस्करण सोंपते हुए मनमें हर्ष का अतिरेक हो रहा है। श्राज से लगभग २० वर्ष पहले 
मैंने इसका सटिप्पण अनुवाद समाप्त किया था। वह स्वान्त: सुखाय था। 

एक बार कलकत्ता में चातुर्मास के समय मैं आचार्य श्री की सेवा कर रहा था, उस 
समय उनके मुखारविद से शब्द निकले---“नव पदार्थ स्वामाजी की एक अनन्य सुन्दर कृति 
है, वह मुझे बहुत प्रिय है। इसका आद्योपान्त स्वाध्याय मैंने बड़े मनोयोग पूर्वक किया 
है । यह सुन मेरा ध्यान अपने अनुवाद की शोर खिंच गया और उसी समय मैंने एक 
संकल्प किया कि अपने अनुवाद को आद्योपान्त अवलोकन कर उसे प्रकाशित कहूँ। 

द्विगताबदी समारोह के अभिनन्दन में प्रकाशित होनेवाले साहित्य में उसका भी नाम 
प्रस्तुत हुआ और इस तरह कार्य को शीघ्र गति . देने के लिए एक प्रेरणा मिली । जिस 
कार्य को बीस वर्ष पूर्व बड़ी आसानी के साथ सम्पन्न किया था, वहीं कार्य अब बड़ा 
कठिन ज्ञात होने लगा । 

मैंने देखा स्वामीजी की कृति में स्थान-स्थान पर बिना संकेत आगमों के सन्दर्भ 
छिपे पड़े हैं और उसके पीछे गम्भीर-चर्चाश्रों का घोष है। यह आवश्यक था कि उन-उन 
स्थानों के छिपे हुए सन्दर्भों को टिप्पणियों में दिया जाय दथा चर्चात्रों के हार्द को भी 
खोला जाय । इस उपक्रम में प्रायः सारी दिपणियाँ पुन: लिखने की प्रेरणा स्वत: ही 
जागत हुई । 

कार्य में विलम्ब न हो, इस हृष्टि से एक ओर छपाई का कार्य शुरू किया दूसरी 
ओर अध्ययन और लेखन का | कलकत्ते में बेठकर सम्पादन कार्य करने सें सहज कठि- 
नाइयाँ थीं ही। जो परिश्रम मुझ से बन सका, उसका साकार रूप यह है। कह नहीं 
सकता यह स्वामीजी की इस गम्भीर कृति के भ्नुरूप हुआ है या नहीं । 

तुलनात्मक अध्ययन को उपस्थित करने की दृष्टि से मैंने प्रसिद्ध ब्वेताम्बर एवं 
दिगम्बर झाचारयों के मतों को भी प्रचुर प्रमाण में प्रस्तुत किया है। और स्वामीजी का 
उन विचारों के साथ जो साम्य झथवा वेषम्य मुझे मालम दिया, उसे स्पष्ट करने का 
भी प्रयास किया है । स्वामीजी झ्रागमिक पुरुष थे। झागमों का ग्रम्भीर एवं तलस्पशी 


अध्ययत उनकी एक बड़ी विशेषता थी । इस क्रृति में वह अ्रध्ययतत नवनीत का तरह 
- नितरता हुआ्ना दिखाई देगा । ह 
नव पदार्थों के सम्बन्ध में नाना प्रकार की विचित्र मान्‍्यताएँ जनों में घर कर गई 
थीं। स्वामीजी ने नव पदार्थ सम्बन्धी भ्रागामिक विचार-धाराश्रों को उपस्थित करते 
हुए उनके विशुद्ध स्वरूप का विवेचन इस कृति में किया है। वह अपने-आप में 
अनन्य है । 
इस कृति में कुल बारह ढाल हैं। प्रत्येक का रचना-समय तथा दोहों आर गाधागओ्रों 
की संख्या इस प्रकार है :- ः 
पदार्थ नाम ढाल-संख्या दोहा. गाथा रचना-काल 
१--जीव १ ५ ६२ श्री दुवारा, १८५४५ 
चेत्र वदी १३ 
२--अजीव १ १ ६रे श्री दवारा, १८५४ 
वशाख बी ५ 
बुधवार 
अल हे न ६० श्री दुवारा 
१८५५ जेठ बंदी 
९ सोमवार 
हि ६ ., कोठास्ा 
१८४३ कातिक 
सुदी ४ गुसवार 


४--भाष १ ४ ४५ - श्री दुवारा १८५५ 
क्‍ जेठ सुदी ३, गुरुवार 
५--आ।[ख्रव २् ५, ७४ पाली १८४५ 
श्राश्चिन सुदी १२ 
न ५६ का... 
६-संवर १ ढं हर नाथ दुवारा १८५६ 


फाल्गुन बदी १३ 
शुक्रवार 


[३] 


' ७--निर्जरा रे १ - ६६ नाथ दुवारा १६५६ 
फाल्ुन शुक्धा ; १७ . 
गुरुवार 

७ ५७ नाथ दुवारा १८५६ 
चत्र बदी २ गुरुवार 

८---बेंघ १ & ३० नाथ दुवारा १८२६ 

चत्र|बदी १९शनिवार 

नाथ दुवारा १८५६ 

चेत्र सदी ४शनिवार 


&-मोक्ष 
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के 
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श्र ९ दि 


उपयुक्त तालिका को देखने से स्पष्ट है कि पुण्य की दूसरी ढाल जो सं० १८४३ में 
विरचित है, वह संलग्न कृति के साथ बाद में जोड़ी गयी है। यही बात बारहवीं ढाल , 
जीव-प्रजीव' के विषय में भी कही जा सकती है। यह संयोजन कार्य स्वामीजी के समय 
में ही हो गया मालम देता है । 

एक-एक पदार्थ के विवेचन में स्वामीजी ने कितने प्रइन व मुद्दों को स्पर्श किया है, 
. यह आरंभकी विस्तृत विषय-सूची से जाना जा सकेगा । 

टिप्पणियों की कुल संख्या २४४ है । उनकी भी विपय-सूचि एक-एक ढाल के वस्तु- 
विषय के साथ दे दी गई है । 

टिप्पणियाँ प्रस्तुत करते समय जिन-जिन पुस्तकों का अभ्रवलोकन क्रिया गया श्रथवा 
जिनसे उद्धरण आदि लिये गये हैं उनकी तालिका भी परिशिष्ट में दे दी गयी है। उन 
पुस्तकों के लेखक, अनुवादक और प्रकाशक----इन सबके प्रति मैं क्तज्ञता प्रकट करता हूँ । 

इस पुस्तक का सम्पादन मेरे लिए एक पहाड़ की चढ़ाई से कम नहीं रहा । फिर 
भी किसी के अनुग्रहु ने मुझे निभा लिया । 

स्वामीजी की श्रनन्यतम श्रेष्ठ और आचार्य श्री की अत्यन्त प्रिय यह कृति आचार्य 
श्री के धवल-समारोह के झवसर पर जनता तक पहुँचा सका, इसीमें मेरे आनन्द का 
भ्रतिरेक है। दूर बंठ मुझ जैसे क्षुद्र की यह अनुवाद-कृति इस महान्‌ युग-पुरुष के प्रति 
मेरी अनन्यतम अ्रद्धा का एक प्रतीक मात्र है। 


कलकत्ता श्रीचन्द रामपुरिया 
भाद्र शुक्ता २, २०१८ 


अनुक्रमणिका 


१--जीच पदार्थ पृ० १--४६ 

आदि मजद्जल (दो० १); नव पदार्थ और सम्यकत्व (दो० २-५); द्रव्य 
जीव ४ भाव जीव (गा० १--२); जीव के तेईस नाम--जीव (गा० ३-४), जीवास्तिकाय 
(गा० ५), प्राण, भूत (गा० ६), सत्त (गा० ७), विज्ञ (गा० ७), वेद (गा०८), चेत्ता 
(गा० ६), जेता (गा० १०), आत्मा (गा० ११), रंगण (गा० १२), हिंडुक (गा०- 
१३) पुदुगल (गा० १४), मानव (गा० १५), कर्ता (गा० १६), विकर्त्ता गा० १७), 
जगत्‌ (गा० १८), जन्‍्तु (गा० १६), योनि (गा० २०), स्वयंभत (गा० २१), 
सशरीरी (गा०२२), नायक (गा० २३), अन्तरात्मा (गा० २४); लक्षण, गुण, पयाये 
भाव जीव (गा० २५) पांच भावों का वर्णन (गा० २६-३४); पांच भावों ते जीव 
के क्‍या होता है? (गा०२७-३१); पाँच भाव कसे होते हैं ? (गा० ३२-३४); भाव- 
जीवों का स्वभाव (गा० ३५); वे कैसे उत्पन्न होते हैं? (गा०३६); द्रव्य जीव का 
स्वरूप (गा० ३४-४२); द्रव्य जीव के लक्षण आदि सब भाव जीव हैं (गा०४३); 
क्षायक भाव : स्थिर भाव (गा० ४४); जीव शाश्वत व अशाइवत केसे ? (गा० '४४६- 
४६); सब पर्यायें--भाव जीव (गा० ४७); आश्रव भाव जीव (गा० ४८); संवर 
भाव जीव (गा० ४९); निर्जरा--भाव जीव (गा० ५०); मोक्ष--भाव जीव (गा० 
प्र१); आध्रव, संवर, निर्जरा--इन भाव जीवों का स्वरूप (गा० ५२-५४);. संसार 
की ओर जीव की सम्मुखता व विमुखता (गा० ५५-५६) सर्व सावद्य कार्य भाव 
जीव (गा० ५७); सुविनीत अविनीत भावजीव (गा० ५८); लौकिक और आध्यात्मिक 
भाव जीव (गा० ५६); उपसंहार (गा० ६१) रचना-स्थान और काल (गा० ६२) । 

टिप्पणियाँ 

[१-वीर प्रभु पृ० २०; २--गणघर गौतम पृ० २१; ३--नवपदार्थ पृ०. २२; 
४--समकित (सयम्कत्व) पृ० २४; ५--जीव पदार्थ पृ० २५; ६-८्रव्य जीव और 
भाव जीव पृ० २७ ७--जीव के तेईस नाम पृ० २९; ८--भाव जीव १० ३६; 
8--पांच भाव पृ० ३८; १०--द्रव्य जीव का स्वरूप पृ०४०; ११-द्रव्य के 
लक्षण, गुणादि भाव जीव हैं पृ० ४४ १२--जीव शाइवत अज्ञाश्वत कैसे ? पृ० ४४; 
१३--आखव, संवर, निर्जरा और मोक्ष भाव जीव हैं पृ० ४५; १४--सावद्य निरवद्य 
सर्व कार्य भाव जीव हैं पृ० ४५; १५--आध्यात्मिक और लौकिक वीर भाव जीव हैं 


पृ० ४६ ] 


" अज्ीव पदार्थ के विवेचन की प्रतिज्ञा (दो० १); पांच अजीव द्रव्यों के नाम 
(गा० १); प्रथम चार अरूपी, पुदुगल हूपी (गा० २); प्रत्येक द्रव्य का स्वतन्‍्त्र 
अस्तित्व (गा० ३); धर्म, अधर्म, आकाश अस्तिकाय क्‍यों ? (गा० ४-६); धर्म, 
अधर्म, आकाश का क्षेत्र-प्रमाण (गा० ७); तीनों शाश्वत द्रव्य (गा० ८); तीनों के 
गण-पर्याय  अपरिवर्तनशील (गा० ९) तीनों निष्क्रिय द्रव्य (गा० १०); धर्मास्ति- 
काय का लक्षण और उसकी पर्याय-संख्या (गा० ११); अधर्मास्तिकाय का रक्षण 
और उपकी पर्याय-संख्या (गा० १२); आकाशास्तिकाव का लक्षण और उसकी पर्याय- 
संख्या (गा० १३); तीनों के लक्षण (गा० १४); धर्मास्तिकाय के स्कंघ, देश, प्रदेश 
(गा० १५-१६); धर्मास्तिकाय कसा द्रव्य है? (गा० १७); परमाणु की परिभाषा 
(गा० १८); प्रदेश के माप का आधार परमाणु (गा० १६-२०); काल के द्रव्य अनन्त 
हैं (गा० २१-२२); काल शाइवत अशाश्वत का न्याय (गा० २३-२६); काल का 
क्षेत्र गा०२७); काल के स्कंघ, देश, प्रदेश, परमाणु क्यों नहीं ? (गा" २८-३४); 
जघतन्य काल (गा? ३५); कालके भेद (गा०३६-३८); काल के भेदः तीनों काल में 
एक से (गा० ३८); कालक्षेत्र (गा० ३६-४०); काल पयाये : अनन्त (गा० ४०-४२); 
पुद्गल : रूपी द्रव्य (गा० ४३); द्रव्य भाव पुदूगल की गाश्वतता-अशाइवतता (गा० 
४४-४५); पुद्गल के भेद (गा० ४६); परमाणु (गा० ४७-४८); उत्फृत्ट स्कंध : 
लोक-प्रमाण (गा० ४६-५०); पुदूगल : गतिमान द्रव्य (गा० ५१); पुद्गल के भेदों 
की स्थिति (गा० ५२); पुद्गल का स्वभाव (गा० ५३); भाव पुदूगल : विनाशशील 
(गा० ५४); भाव पुदूगल के उदाहरण (गा० ५५-५८); द्रव्य पुदूगल की शाइवतता ; 
भाव पुदूगल की विनाशशीलता (गा० ५६-६२); रचना-स्थान और काल 
(गा० ६३)। 

टिप्पणियाँ 

[ १--अजीव पदार्थ पृ० ६६; २--छ; द्रव्य पृ ६७; ३-अरूपी-रूपी अजीव 
द्रव्य १० ६८; ४-- प्रत्येक द्रव्य का स्वनन्त्र अस्तित्व पृ० ६८; ५--पंच अस्ति- 
काय पृ० ६६; ६--धर्म, अबर्म, आकाश का क्षेत्र-प्रभाण पृ० ७२; ७--धर्म, अपर्म, 
आकाश शाइवत और स्वतन्त्र द्रव्य पृ० ७३; ८--धर्म, अधर्म, आकाश विस्तीर्ण 
निष्क्रिय द्रव्य है पृ० ७४; ६--धर्म, अधर्म और आकाश के लक्षण और पर्याय 
प्‌० ७६; १०--धर्मास्तिकाय के स्कंष, देश, प्रदेश-भेद पृ० ७६; ११--..धर्मास्ति- 
काय विस्तृत द्रव्य है पृ० 5५१ १२--धर्मास्तिकाय आदि के माप का आधार 
परमाणु हैं ० ८५ १३--धर्मादि की प्रदेश-संख्या पृ० ८२; १४--काल्‍ द्रव्य का 


स्वरूप पृ० ८१३--काल अरूपी अजीव द्रव्य है : काल के अनन्त द्रव्य है: काल 
निरन्तर उत्पन्न होता रहा है; वर्तमोन काल एक समय छूप है; १५--काल 
द्रव्य गाइवत-अभादवत कैसे ? पृ० ५६; १६--काल का क्षेत्र पृ० ८७; १७--.काल 
के स्कंव आदि भेद नहीं हैं प्‌० ८६; १८--आगे देखिए टिप्पणी २१ पृ० ६६१; 
१६--काल के भेद पृ८ ६१; २०--अनन्त काल-चक्र का पुदूगल परावतंहोता है 
पृ० ६३; २१--काल का क्षेत्र प्रभाण पृ० ९३३; २२--काल की अनन्त पर्यायों और समय 
अनन्त कंते ?प० ६४; २३-रूपी पुद्गढ॒ पृ० ४४; २४--पुद्गल के चार भेद पृ० ६७; 
२५-सुदुगठ का उत्क्ष्ट और जधन्य स्कध पृ० १०२; २६-२७---लोक में पुद्गल सर्वत्र 
हैं। वे गतिशील हैं पृ० १०४; २८-पुदुगल के चारों भेदों की स्थिति पृ० १०४; 
२६--स्कंधादि रूप पुदुगढों की अनन्त पर्याणें पृ० १०५; ३० पौद्गलिक वस्तएँ 
विनाणशील होती हैं पृ० १०५; ३१--भाव पुदुगल के उदाहरण पृ० १०६--आठ 
कर्म :पॉच शरीर ; छाया, धर, प्रभा--कान्ति, अन्धक्रार, उद्योत आदि : उत्तराध्ययन 
के क्रम से शब्दादि पुदूगल-परिणामों का स्वरूप : घट, पट, वस्त्र, शस्त्र, भोजन और 
विक्रृतियाँ; ३२--पुदगल विषयक सिद्धान्त १० ११५; ३३-- पुदूगल शाश्वत-अशाश्वत 
पृ० १२६; २४-पट्दव्य समास में पृू० १२७; ३५--जीव और धर्मादि द्रब्यों के 
उपकार पृ० १२८; ३६--सावम्य वेधम्य १० १२६; ३७--लोक और अछोक का 
विभाजन पृ० १३०; ३८--मोक्ष-मार्ग में द्रव्यों का विवेचन क्‍यों ? १० १३२ ] 


३-- पुण्य पदार्थ (ढाल: १) पूं० १३३-१७६ 


पुण्य और छौकिक दृष्टि (दो? १) छएण्य और ज्ञानी की दृष्ट (दो० २); 
विनागशोल और रोगोत्पन्न सुख (दो० ३-४); पुण्य कर्म है अत; हेय है (दो० ५); 
पुण्य बी परिभाषा (गा० १) आठ कर्मों में पुण्य कितने ? (गा० २); पुण्य की 
अनन्त पयार्ये (गा० ३); पुण्य का बन्ध : निरवद योग से (गा० ४); सातावेदनीय 
कर्म (गा० ५); शुभ आयुष्य कर्म ः उसके तीन भेद (गा०६); देवायुष्य, मनुष्या- 
युष्य, तियंठ्चायुष्य (गा ७३ शुभ नाम कर्म ; उसके ३७ भेद (गा० ८-२६) उच्च- 
गोत्र कर्म (गा० ३०-३१); पुण्य कर्मों के नाम गुणनिप्पन्न हैं (गा० ३२-३४); 
पुण्योदय के फल (गा० ३५-४५); पौदूगलिक और आत्मिक सुखों की तुलना (गा०- 
४६-५१); पुण्य की वाठछा से पाप-बन्ध (गा० ५२-५३); पुण्य-बन्ध के हेतु (गा० 
५४-५६); पुण्य काम्य क्यों नहीं ? (गा०-५७-५८); त्याग से निर्जरा भोग से कम- 
बन्ध (गा० ५६); रचना-स्थान और काल (गा? ६०) | 


. . [१-न्पुण्य पदार्थ पृ० १५०--पुण्य तीसरा पदार्थ है : पुण्य पद 
भोगों की प्राप्ति होती है: पुण्य जनित कामभोग विष-तुल्य हैं: पुण् 
पौद्गलिक और विनाशशील हैं : पुण्य पद्मर्थ शुभ कम हैं अतः अकाम्य 
शुभ कर्म और पुदुूगल की पयार्य हैं पृ० १४४ रेणचार हुस्य १ 
_ आठ कर्मो' का स्वरूप : पुण्य केवल सुखोत्पन्न करते हैं; ४--पुण्य 
पर्यायें पृ० १५७; ५-पुण्य निरबद्य योग से होता हैं पृ० १४८; 
नीय कर्म पृ० १५९६; ७--शुभ आयुष्य कर्म और उसकी उत्तर प्रकृतिय 
८--शुभ नाम कर्म और उसकी उत्तर प्रक्ृत्तियाँपु० १६९; ६- 
विशेष मन्तव्य पृ० १६६; १०--उच्र गोत्र कर्म पृ० १६७ ११--क 
गणनिष्पन्न हैं पृ० १६८; १२--पुण्य कर्म के फल पृ० १६६; १३--पी 
का बास्तविक स्वरूप'पु० १७१; १४--पुण्य की वाउछा से पाप का ब 
पृ० १७३; १५--पुण्य-बन्ध के हेतु पृ० १७३; १६- पुण्य कास्य क्‍य 
१७६; १७-तत्याग से निर्जरा भोग से कम-बन्ध पृ० १७७ ] 
पुण्य पदार्थ ( ढाल: २ ) क्‍ पृ 
:. पुण्य के नवों हेतु निरवच्च हैं (दो० १); पुण्य की करती में 
नियमा (दो० २); कुपात्र और सचित्त दान में पुण्य नहीं. (दो० ३-६) 
निर्जरा के हेतु हैं, पुण्य-बन्ध सहज फल है (गा० १); निजंरा के हेतु 
हैं (गा० २); जहाँ पुण्य होता है वहाँ निर्णजरा और शुभ योग की निय 
३); अशुभ अल्पयुष्य के हेतु सावदं हैं (गा० ४); शुभ दीर्घायुष्य के 
हैं (गा० ५-६); अशुभ दीर्घायुष्य के हेतु सावथ्य हैं (गा० ७); शुभ 
हेतु निरक्द्य हैं (गा० ८-६); भगवती में भी ऐसा ही पाठ है (गा० १० 
पुण्य और निर्जरा दोनों (गा० ११); धर्म-कथा से पुण्य और निर्जर। 
१-२); वैयावृत््य से पुण्य और निर्जरा दोनों (गा० १३); जिन बात॑ 
होता है उन्हीं से तीर्थंकर गोत्र का बन्ध (गा० १४); निरवद्य सुप 
फल ; मनुष्य आयुष्य (गा० १५); सातावेदनीय कर्म के छः बन्ध-हे 
(गा० १६-१७); कर्कश-अककंश वेदनीय कर्म के बंध-हेतु क्रमशः सात 
(गा० १८); पापों के व सेवन से कल्याणकारी कर्म, सेवन से अकल 
(गा० १६-२०); सातावेदनीय कर्म के बन्ध-हेतुओं का अन्य उल्लेख ( 
नरकायु के बन्ध-हेतु (गा० २३); तिर्यज्वायु के बन्ध-हेतु (गा० २४ 
के बन्व हेतु (गा० ९५४); देवायुष्य के बंध-हेतु (गा० २६) शुभ-अशुभ 


बन्ब-हेतु (गा० २७-२५); उच्च गोत्र और नीच गोत्र कर्म के बन्ध-हेतु (गा० २९- 
३०); आनावरणीय आदि चार पाप कम (गा ३१); वेदनीय आदि चार. पुण्य कर्मों 
की करनी निरवच्च है ,गा० ३२); मगवती ८.६ का उल्छेख दृष्टय (गा० ३३); 
कल्याणकारी कर्म-बन्ध के दस बोल निरवद्य हैं (गा? २४-३७); नौ पुण्य (गा० 
३८); पुण्य के नवों बोल मिरवद्य व जिन-आज्ञा में हैं (गा० ३१); नवों बोल क्‍या 
अपेक्षा रहित हैं ? (गा> ४०-४४): समुच्न्य बोल अपेक्षा रहित नहीं (गा० ४४० 
प्री: मी बोलों की समझ (गा० ४५-५४); सावध्य करनी से पाप का बन्च होता है 
(गा० ५४-४८); पुण्य और निर्भर की करनी एक है (गा० ५६); पुण्य की ६ 
प्रकार ते उत्पत्ति ४२ प्रदार में भोग (गा? ६०); पृण्य अवाजञ्छतीय मोक्ष ; वाउछ- 
नीय (गार ६१-६३) रचना स्थान और काल (गा ६४)। 
टिप्पणियाँ 

[ ५. - पृण्य के हेतु और पुण्य का भोग पृ० २००: २--पुण्य की करनी में 
निजेस और उिन-जाजा की नियमा प्ृ० २०१; ३ साधु के सिवा दूसरों को 
अन्नादि देते मे तीशएर पुण्य प्रकृति का बंच होता है! इस प्रतिपादद की अयौ- 
क्तिता पृ २०२; ४ पृण्य-बंत के हैतु और उसकी प्रक्रिया पृ० २०३-पुण्य 
गुभनयोग मे उलम्न होता है: शुभ योग से निजंरा होती है और पुण्य सहज रूप से 
उत्पन्न होता है : जहाँ पृण्य होगा वहाँ निर्जरा अवद्य होगी : सावधद्य करनी से 
पृण्य नहीं होता : पुण्य की करनी में जिन आज्ञा हैं; ५--अशुभ अल्यायुप्य और 
शुभ दीर्घायुत्य के बन्ब-हेतु पु० २३२६: ६-अगमन्यम दीधघयुष्य कर्म के बन्च-हेतु 
पूृ० ४१० ०-अगुन शुभ आयुप्य कम का बंध और भगवती सूत्र पृ० २११; 
८ बदलता से निजरा और पुण्य दोनों पृ० २११५ ६--अमंक्रथा से निर्जरा और 
पुण्य दोनों पृ०.- २१२; १० “वंयादन्य से निर्जात और पुण्य दोनों प्‌ ० २१३; 
११- नीयदूर ताम कम के बंब-्हेलु १० २१३; १२-निरवध सुधात्र दान से 
मन सा आय ये का बंध पृ० २१६; १३--साता-असाता वेदनीयकर्म के बंध-हेतु 
पृ० २२०; १४--पर्गाण आर्य/ण वेदनीय कम के बंब-हेंतु पू० २२२; १५--अक- 
ल्‍्यागकारी-कल्याणकारी कर्मी के बंबहेतु पृ०- २२२; १६-साता-असाता वेद- 
नीय कर्म के बंब-हेतु विषयक अन्य पाठ पृ० २२४ १७--तरकायुण्य के बंध-हेतु 
पु० २२४; १८- निर्यज्वाय:्य के बंब-हेतु २२५४ १६ -मनुष्यायुप्य के बच्च-हेतु 
पृ० २९५; २२>देवायुत्य के बंध-हेतु १० २२६; २१-शुभ-अशुभ नाम कर्म के 
बंध-हेत पृू० २२७ २7--उच्च-नीच गोत्र के बंध-हेतु प्‌ृ० २२८; ररे-ज्ञाना 
वरणीय आदि चार पाप कर्मो' के बन्ध-हेतु पृ० २२९६; २४५-वेदनीय आदि पुण्य 


कर्मो' की निरवय करनों पृ० २२०; २५-- भगवती 50 में पुण्य-याप की 
- का उल्हेख पृ० २३१; २६--कल्याणकारी कर्म-बंध के दर्त बोल पृ० 
२७--पुण्य के नव बोल पृ० २३२ २८--क्या नवों बोल अपेक्षा-रहित 
पृ० २३२; २९-पुण्य के नौ बोलों की समझ और अपेक्षा पृ० २३३; ३०--स 
निखद्य कार्य का आधार पृ० २३६; ३१--उपसंहार प्‌ृ० २४७-२५४ | 
४--पाप पदार्थ पृ० २५७५--३४६ 

पाप पदार्थ का स्वरूप (दो० १); पाप की परिभाषा (दो० २) पाप 
पाप-फल स्वयंक्ृत हैं (दो” ३); जैसी करनी वेसी भरनी (दो० ४); पापकर्म 
पांप की करनी भिन्‍न-भिन्‍न हैं (दो० ५); घनघाती कर्म और उनका सामान्य सर 
(गा०१); घनघाती कर्मों के नाम (गा०२); प्रत्येक का स्वभाव (गा? ३) गुण-नि 
नाम (गा० ४-५); ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियों का स्वभावगा० ६-७); 
क्षपोपशम आदि से निष्पन्त भाव (गा० ८); दरोनावरणीय कर्म की नौ प्रक्ृ 
(गा० ६-१५) इसके क्षयोपशम आदि से निष्पत्त भाव (गा० १५); मोहनीयब 
स्वभाव और उसके भेद (गा० १६-१७); दर्शन मोहनीयकर्म के उदय आ| 
निष्पन्त भाव (गा> १८-२०); चारित्र मोहनीयकर्म और उप्तके उदय आ। 
निष्पन्त भाव (गा० २१-२२); कर्मोद्य और भाव (गा० २३-२५) चारित्र मो 
कर्म की २५ प्रकृतियाँ (गा० २६-३६); अन्तराय कर्म और उसकी प्रकृृतियाँ ( 
३७-४२); चार अघाति कर्म (गा० ४३); असातावेदनीय कर्म (गा० ४४); : 
आयुष्य कम (गा० ४५-४६); संहनन नामकर्म, संस्थान नामकर्म (गा० ४७); 
गन्ध-रस-स्पर्श नामकर्म (गा० ४५); शरीर अज्भोपाड्, बन्धन, संघांतन ना 
(गा० ४६); स्थावर नामक (ग० ५०); सूक्ष्म नामकर्म (गा० ५१); सा। 
शरीर नामकमे, अपर्याप्त नामकर्म (गौ० ५२); अस्थिर नामकर्म, अशुभ नामकर्म ( 
५३); दुर्भग नामकर्म, दुःस्वर नामकर्म (गा० ५४); अनादेय नामकर्म, अयद। 
नामेकर्म (गा० ५५); अपघात नाप्रकर्म, अप्रशस्त विहायोगति नामकर्म (गा० 
नीच गोत्र कर्म (गा० ५७); रचना-स्थान और काल (गा० ५८) । 

टिप्पणियाँ 

[ १-पाप पदार्थ का स्वरूप पृ० २७४ २-पाप-कर्म और पाप 
करती पृ० २६१; ३--घाति और अधघाति कर्म पृ० २९८; ४--ज्ञानावः 
कर्म पृ० ३०४; १-“दर्शनावरणीय कर्म पृ० ३०७; ६-७-मोहनी 
पृ० ३१११; ८--शुन्तरायकम पृ० २२४; €--असातावेदनीय क 


पृ० रे२०; १०--अशुभ आयुष्य कम पृ० रे२६। ११--अशुभ नामकर्म॑ पृ० 
३३१; १२- नीनगोत्र कर्म पृ० ३४१ ] । 


'५--आस्त्व पदार्थ (ढाल : १) प्‌ृ० ३४५-४२७ 


आखत की परिभाषा: आज्षव और कर्म भिन्‍न हैं (दो० १); पाप और पुण्य के 
आज्व्र: अच्छे-बरे पणाम (दो? २); आल्व जीव है (दो? ३-४); आखव द्वारपाँच 
हैं (ग० ९); आखबद्ारों के नाम (गा? २); मिथ्यात्व आख्रव (गा० ३); अविरति 
आखत (गा ४-५); प्रमाद आख (गा० ६); कपाय आख्रतर (गा० ७); योग आस्रव 
(गाश ८); आमखब-द्वारों का सामान्य स्पभात्र (गा० ६); आख्व का प्रतिपक्षी संवर 
(गा० १०); पॉवि-याॉच आसवब संतरद्वार (गा०११); आख्रक-द्वार का वर्णन कहाँ- 
कहाँ है (१२-२३) आखब जीव कते है ? (गा० २४); आख्ब जीव के परिणाम हैं 
(गा० २५); जीत ही पुदूगलों को लगाता है (गा० २६); ग्रह किए हुए पुदूगल ही 
पुण्य-यायरूय हैं (गा? २७); जीव कर्त्ता है (गा० २८-२६); जीव अपने परिणामों 
से कर्ता है (गा१ ३०); कर्ता, करती, हेतु, उपाय चारों कर्ता हैं (गा० ३१); योग 
जीव हैं (गा० ३२-३४); लेश्या जीव का परिणाम है (गा० २५-३६); मिध्यात्वादि 
जीव के उदयभाव हैं (गा० ३७); योग आदि पांचों आस्रत जीव हैं (गा० रे८-४८); 
आज जीव के परिणाम हैं (गा० ३६-४०); मिथ्यात्व आख्रव जीव है (गा० ४१); 
आख्रव अशुभ लेशया के परिणाम हैं (गा० ४२); जीव के लक्षण अजीव 
नहीं होते (गा? ४३); संज्ञाए जीव हैं (गा० ४४); अध्यवसाय आख्तर हैं 
(गा० ४५); आततं रौद्र ध्यान आखव हैं (गा० ४६); कर्मों के कर्त्ता जीव हैं (गा० 
४७.४८); आखब-निरोध से क्‍या रुकता या स्थिर होता है? (गा? ४६); 
पिथ्या श्रद्धान आदि आश्व जीव के होते हैं अत: जीव हैं (गा* ५०-५३); आख़व 
का विरोध: संवर की उत्पत्ति (गां० ५४); सर्व प्रदेश कर्मो' के कर्ता हैं (गा० ५५); 
संवर और आख्व में अन्तर (गा० १६); योग जीव कंसे ? (गा० ५७); योग आज्नव 
बस ? (गा० ५८); सर्व कार्य आख्व (गा० ५६); कर्म, आख्नत्र और जीव (गा? ६०- 
६१); मिध्यात्वी को आख्व की पहचान नहीं होती (गा" ६२); मोहकर्म के उदय 
से होनेवाले सावद्य कार्य योग आज्नव हैं (६३-६५); मिथ्यात्व का कारण दर्शन 
मोहनीयकर्म (गा* ६६); आख्व अरूपी है (गा? ६७); अशुभ लेश्या के परिणाम 
रूपी नहीं हो सकते (गा० ६८); मोहकर्म के संयोग-वियोग से कर्म उज्ज्वल-मलीन 
(गा? ६६); योग सत्य (गा? ७०); योग आज्षव अरूपी है (गा० ७१-७३); रचना- 
स्थान और काल (गा? ७४)। 


टिप्पणियाँ 

[१--आखव पदार्थ और उसका स्वभाव पृ० रेदफ; २-आखव शुभ 
अद्भ परिणामानुसार पृण्य अथवा पाप का द्वार है ० ३७०; ३--आज्व जीव है 
पृ० ३७१. ए६--आखवों की संख्या पृ० - २७२; ६--आख्रवों की परिभाषा 
पु० ३७३; ७--आख्रव और .संवर का सामान्य स्वरूप पृ० ३८५६ ८-आओख्त्र 
कर्मों का कर्ता, हेतु, उपाय है पृ० ३८७; ६--प्रतिक्रमण विषयक प्रश्न और आख्व 
पृ० ३८७; १०--प्रत्याख्यान विषयक प्रश्न और आ्चरव पृ० ३८८ ११--तालाब का 
टृष्टान्त और आख़ब पृ" ३८८; १२--मृगापुत्र और आख्व-निरोध पृ० ३८६; 
१३--पिहिताख्व के पाप का बन्ध नहीं होता पृ० रे८९; १४--पंचासत्रव संवृत 
भिक्षु महा अनगार पृ० ३९०; १५--मुक्ति के पहले योगों का निरोध पृ० ३६०; 
१६--प्रइनव्याकरण और आख्चवद्वार पृ० २९१; १७--आखव और प्रतिक्रमण प्‌ ३६२; 
१८--आख्व और नोकी का दृष्टान्त पृ० १६९६३; १६--आख्व विषयक कुछ अन्य 
संदर्भ पृ० ३३४; २०--आख्रव जीव या अजीव पृ० ३६६; २१--आख़व 
जीव परिणाम है अतः जीव है पृ० ४०१; २२--जीव अपने परिणामों से कर्मों का 
कर्ता है अत: जीव-परिणाम स्वरूप आख़व जीव है पृ० ४०१; २३-आचाराज्ढ 
में अपनी ही क्रियाओं से जीव कर्मों का कर्त्ता कहा गया है पृ० ४०४; २४--- 
योगास्रव जीव कहा गया है पृ० ४०५; २४--भावलेश्या आख्रव है, जीव है अतः 
सर्व आख़व जीव हैं पु" ४०६; २६--मिथ्यात्वादि जीव के उदय निष्पम्न भाव हैं 
पृ०. ४०६; २७--योग, लेश्यादि जीव॑ं परिणाम हैं अतः योगास्रव आदि जीव हैं 
पृ० ४०७; २८--आखव जीव-अजीव दोनों का परिणाम नहीं पू० ४०७; २६-.. 
मिथ्यात्व आख्नव पृ० ४०६; ३०--आख़व और अविरति अशुभ लेश्या के परिणाम 
पृ० ४०६; ३१--जीव के लक्षण अजीव नहीं हो सकते पु० ४१०; ३२---संज्ञाएँ अरूपी 
हैं अत; आज्नव अख्पी है पृ० ४१०; ३३--अध्यवसाय भाखव रूप हैं पृ० ४१०, ३४--- 
ध्यान जीव के परिणाम हैं पृ० ४११; १५--आज्व को अजीव मानना मिथ्यात्व है 
पृ० ४१२; ३६--आमज्रव जीव कंसे ? पृ० ४१२; ३७--आस्नरव और जीव के 
प्रदेशों की चंचलता पृ०४१३; ३८--योग पारिणामिक और उदयमभाव है अतः 
जीव हैं पृ० ४१६; ३६--निरवद्य योग को आज्रव क्‍यों माना जाता है? १० 
४२०; ४० “र्सव सांसारिक कार्य जीव परिणाम हैं पृ० ४२१; ४१-जीव 
आख़व और कर्म पृ०. ४२२; ४२--मोहंकर्म के उदय से होनेवाले सावद्य कार्य 
योगाल्षव हैं पू५. ४२४; ४३--दर्शन मोहनीयकर्म और मिथ्यात्व आख़व पु० 
४९५४ ४४--भालव॑ हपी नहीं अहूपी है पु० ४२५)... 


आख्रव प्रदार्थ ( ढाल : २) पूं० ४२८-७८६ 


आखव कर्मद्वार हैं, कर्म नहीं (दो० १-२); कर्म रूपी है, कर्मद्वार नहीं (दो ० 
३-४); बीसों आखब जीव-पर्याय हैं (दो०५); मिथ्यात्व आख़व (गा? १); अविरति 
आख़व (गा० २); प्रमाद आखसत्र4 (गा० ३); कषाय आखव (गा ० ४); योग आख्रव 
(गा० ५); प्राणातिपात आखव (गा ६); सघावाद आखव (गा? ७); अदत्तादान आख्रव 
(गा० ८); अब्रग्मचर्य आज़ (गा ६) परियग्रह आख्त्र (गा० १०); पंचेन्द्रिय आख्रव 
(गा० ११-१३); मन-वचन-काय-प्रवृत्ति आखत्र (गा० १४-१५); भंडोपकरण आख्रव 
(गा० १६); सूची-कुयाग्र सेवन आखव (गा० १७) भावयोग आखब है, द्रव्य योग 
नहीं (गा० १८); कर्म चतुस्पक्षी हैँ और योग अष्स्पर्शी, अत: कर्म और योग एक 
नहीं (गा? १६-२०); आख्रव एकान्‍्त सावद्य (गा० २१); योग आख्रव और योग 
व्यापार सावद्य-निरवद्य दोनों हें (गा० २२); बीस आख़वों का वर्गीकरण (गा २३- 
२५); कर्म और कर्त्ता एक नहीं (गा० २६); आख्रव और श्द पाप स्थानक (गा० 
२७-३६); आस्रतव जीव-परिणाम हैं, कर्म पुदूगल परिणाम (गा? ३७ ); पुण्य-पाप 
कर्म के हेतु (गा? ३८-४६); असंयम के १७ भेद आख्व हैं (गा० ४७); सर्व सावद्य 
कार्य आख़व हैं (गा? ४८); संज्ञाएं आखत्रव हैं (गा० ४६); उत्थान, कर्म आदि 
आखव हैं (गा० ५०-५१); संयम, असंयम, संयमासंयम आदि तीन-तीन बोल क्रमशः 
संवर, आख्रव और संवराखव हैं (गा० ५२-५५); आखव संवर से जीव के भावों कीं 
ही हानि-वृद्धि होती हैं (गा? ५६-५८); रचना-स्थान और समय (गा? ५६)। 

टिप्पणियाँ न्‍ 

[ १--आख्रव के विषय में विसंवाद पृ० ४४६; २--मिध्यात्वादि आख्रवों 
की व्याख्या ० ४४६; ३-- प्राणातिपात -आख््रव पृ० ४४६: ४--मृषावाद आखस्रव 
पृ० ४४८; ४--अदत्तादात आखव पृ० ४४६; ६-मैथुन आखव पृ० ४४६, 
७--परिग्रह आखव पृ० ४५०, ८--पँचेन्द्रिय आख्रव पू५ ४५२--श्रोत्रेन्द्रिय 
आख्तव : चक्षुरिन्द्रिय आख्रव : प्राणेन्द्रिय आख््रव, £ रसनेन्द्रिय आस्रव, : 
श्प्शनेन्द्रिय आख्रव; ६--मन योग, वचन योग और काय योग पृ० ४५४--तीन 
थोगों से भिन्न कार्मण योग है, वही पाँचवा आख्व है, प्रवर्तन योग से निवर्तन योग 
अन्य है, शुभ योग संवर और चारित्र है आदि का खण्दन १०--भमंडोपकरण आख्रव 
पु० ४५६; ११--सूची-कुशाग्रह आख्रच पृ ० ४५६; १२-- द्रव्य योग, भाव योग पृ० ४६०; 
१३--द्र्य योग अष्टस्पर्शी हैं और कर्म चतुस्प्शी १० ४६२; १४-- आख्रें -के 
सावद्य-निरवद्य का प्रश्न पृ० ४६३२; १५--स्वाभाविक आख्रव पृ० ४६४; १६--पाप 
स्थानंक और आल्तव पृ०८ ४६४; १७--अध्यवसाय, परिणाम, लेए्य, योग और ध्यान 


पृ० ४६४६ १८--पृष्य का आगमन सहज कसे ! पृ० ४७१; १६--बासठ योग और 
सत्रह प्रकार के संयम पृ० ४७२; २०--चार संज्ञाएँ पृ० ४७४; २९--उत्थान, 
कर्म, बल, वीर्य, पुरुषकार-पराक्रप पृ० ४७४; २ २--संयती, असंयती, संयतासंयती 
आदि त्रिंक ० ४७६--विरति, अविरति, और विरताविरति : प्रत्याख्यनी, अग्रत्या 
रूणनी और प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी : संयती, असंयती और संयतासंयती : 
पण्डित, बाल और बालपण्डित : जाग्रत, सुप्त और सुप्तजाग्रत : संबृत्त, असंबृत् और 
संबृत्तासंवृत्त : धर्मी, अधर्मी और धर्माधर्मी : धर्म-स्थित, अधर्म-स्थित और धर्मा- 
घर्म-स्थित : धर्म-ब्यवसायी, अधर्म-ब्यवसाया और धर्माधर्म-ब्यवसायी; २३--किस- 
किस तत्व की घट-बढ़ होती है पृ५० ४८४ | 
६--संवर पदार्थ पृ० ४८७-५७४८ 

संवर पदार्थ का' स्वरूप (दो० १-२); संवर की पहचान आवश्यक (दो रे); 
संवर के मुख्य पाँच भेद (दो० ४); सम्यक्त्व संवर (गा० १); विरति संवर (गा०२) 
अप्रमाद तंवर (गा? ३); अकषाय संबर (गा? ४); अयोग संवर (गा* ५-६); 
अप्रमाद, अंकषाय और अयोग संवर प्रत्याख्यान से नहीं होते (गा० ७); सम्यक्त्व 
संवर और सर्व विरति संवर प्रत्याख्यान से होते हैं (गा० ८-६); हिंसा आदि १५४ 
योगों के त्याग से विरति संवर होता है, अयोग संवर नहीं (गा० १०-१३); सावध- 
निरवद्य योगों के निरोध से अयोग संवर (गा० १४-१५); कषाय आख्र&व और 
योग आखव के प्रत्याख्यान का मर्म (गा १६-१७); सामायिक आदि पाँच चारित्र 
सवे विरति संवर हैं (गा० १८-४५); अयोग संवर (गा० ४६-५४); संवर भावजीव 
हैं (गा ५५) रचना-स्थान ओर संवत्‌ (गा ५६)। 

टिप्पणियाँ 


[ (--संवर छठ पदार्थ है १० ५०४--संवर छुठा पदार्थ है: संबर आखब- 
द्वार का अवरोधक पदार्थ हैं * संवर का क्षर्थ है आत्म-प्रदेशों को स्थिरभृत करता: 
संवर आत्म-निग्रह से होता है : प्रोक्ष-मार्ग की आराधना में संवर उत्तम गुण रत्न है; 
२--संवर के भेद, उनकी संख्या-परस्पराएंऔर ४७प्रकार के संवर पृ० ५०४--द्रव्य 
संबर और भाव संवर ; संवस्-संख्या की परम्पराएं ः संवर के सत्तावत्र भेद्ों का 
विवेचन; रे-संम्यक्त्वादि बीस संत्वर एवं उनकी परिस्राषाएँ पृ० ५२४ 
४--सम्यकत्व आदि पाँच संवर और प्रत्याख्यान का सम्क़त्ध पृ० ५२७; ५--अन्तिमत 
पल्द्रह भ्वर ब्रिरति संवर के भोद क्‍यों १ पृ० ५३२२; ६--अप्रमादादि संबर आओ मं 
बंका-समावान पृ .५३४; ; ७--पाँच चारित्र ओर पाँच निम्ृन्स- संबर हैं पृ ४ 


८--सामायिक चारित्र एृ० ५३८; *--औपशमिक चारित्र पृ० ५३९; १०--यथा- 
ख्यात चोरित्र पृ० ५४०; ११--क्षायोपशमिक, औपशमिक और क्षायिक चारित्रों 
की तुलना पृ० ५४१; १२--सर्ब विरति चारित्र एवं यथाख्यात चारित्र की उत्पत्ति 
पृ० ५४१; १३--संयम-स्थान और चारित्र-पर्यवः पृ० ५४२; १४--योग-निरोध 
और फल पृ० ५४५; १५--संवर भाव जीव है पृ० ५४५ ] 
$--निज्रा पदार्थ (ढाल : १) पृ० ५४६-५८६ 
.. निर्जरा सातवाँ पदार्थ है (दो० १); नि्जरा कँसी होती है? (गा० १-८); 
निर्जरा की परिभाषा (गा० ८); निर्जरा और मोक्ष में अन्तर (गा० ९); ज्ञाना- 
वरणीय कर्मो' के क्षयोपशम से निष्पन्न भाव (गा० १०-१८); ज्ञान, अज्ञान दोनों 
' साकार उपयोग (गा० १८); दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न भाव 
(गा? १६-२३); अनाकार उपयोग (गा० २४); मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न 
भाव (गा? २५-४०); अन्तराय कर्म के क्षयोपद्ठम से उत्पन्न भाव (४१-५५); 
उपशम भाव (गा० ५६-५७); क्षायिक भाव (गा? ५८-६२); तीन निर्मल भाव (गा० 
६३); निर्जरा और मोक्ष (गा? ६४-६५); रचना-स्थान और काल (गा० ६६)। 
टिप्पणियाँ 

[१--निर्जरा सातवां पदार्थ है पृ० ५६८; २-अनादि कर्म-बन्धन और निर्जरा 
पृ० ५७०; ३--उदय आदि भाव और निजेरा पृ०* ५७२; ४---निर्जरा और मोक्ष में 
अन्तर पृ० ५७५; ५४--ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम और नि्जरा पृ" ५७४; 
६--ज्ञान और अज्ञान साकार उययोग और क्षायोपणशमिक भाव हैं पृ० ५७६; ७-. दर्शना- 
वरणीय वर्म का क्षयोपशम और निर्जरा पृ० ५८०; ८-मोहनीयकर्म का क्षयोपशम 
और निर्जरा पृू० ५८१; ६-- अन्तराय कर्म का क्षयोपशम और निर्जरा पृ० ५८३; 
१०--मोहकर्म का उपशम और निर्जरा प० ५८६; --११ क्षायिकभाव और निजंरा 
पृ०४८०६; १२---तीन निर्मल भाव पृ० ५८८ ] 
निरजेरा पदार्थ (ढाल : २) पृ० ५६०-६६२ 


निर्जरा (दो? १); अक्राम सकाम निर्जरा (दो” २-७) ; निर्जरा और धोबी का 
दृष्टान्त (गा? २-४); निर्जरा की शुद्ध करनी (गा? ५); निज्जेरा की करनी के 
बारह भेद (गा? ५६-४५); अनशन (गा? ७-६); ऊनोदरी (गा? १०-११); भिक्षाचरी 
(गा? १२); रस-त्याग (गा? १३); काय-क्लेश (गा० १४); प्रतिसंछीनता (गा० 
१५८२० बाह्य तप आशभ्यन्तर तप (गा० २१); प्रायश्चित (गा* २२); विनय॑ (गा० 
२३-२७); वैयावृत्य (गा? ३८); स्वाध्याय (गा० ३६); ध्यान ईगा० ४०): व्युत्सगं 


(गा ० ४१-४५); तपस्या का फल (गा? ४६-५२); निर्जेरा निरवद्य है (गा? ४३); 
: निर्जरा और निर्जरा की करनी भिन्न-भिन्न हैं (४४-५६); उपसंहार (गा० ५७) 

ु टे प्पणियाँ 

[ १--निर्जरा कैसे होती है? पृ० ६०८--उदय में आगे हुए कर्मों के फला- 

नुभव से; कर्म-क्षय की कामना से वित्रिध तप करने से; कर्म-क्षय की आकांक्षा बिना 
नाता प्रक्नार के कष्ट करने से; इहछोक-परछोक के लिए तप करते हु 
२--निर्जरा, निर्जया की करनी और उसकी प्रक्रिया [० ६२१; ३-- निर्जरा की शुद्ध 
करनी पृ० ६२४; ४---अन॒शन पृ० ६२६--ईलरिया भनदनः बावलू किक अनशन: 
प्रत्याख्यात; ४--ऊवोदरिकरा पृ० ६१४--उपक रण क्नमो दरिठा : खनेवान लामोद- 
रिका + भाव अवमोदरिका; ६-- सिल्लाचर्या तप पृ ६४०; ७-रस-परित्याग पृ० 
६४५; ८--काय-कठेदा पृ० ६४८: £-- प्रतिसंछीलता पृ० ६५४१; १०--जाह्य और 
आभ्यन्तर तप पृ० ६५४; ११-- प्रायश्चित तप पृ० ६५६; £६. विनय तप पृ० 
६५९; -ज्ञान-विवय : दर्णन-विवय ; चारित्र-विनय: १३ -बवंयावत्य पृू० ६६४ 
१४-स्वाध्याय तव पृ० ६६६; १०४--ध्यान तवपृ० ६६८; १६--व्यन्सग तप 
पृ० ६७१; १७--तप, संवर निर्जरा पृ० ६७३;--आत्म-गक्षि के छिए एवछापपाः 
की हुई तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती है; आत्य-ाद्धि के लिए 
इच्छापूर्वक तप किसके हो सकता हैं ? संवर और निर्जरा का सम्बन्ध : तप 
की महिमा; १८-निर्जरा और निर्जगा थी करनी दोनों निरवश हैं पृ० ६६१ ] 


८--बंध पदाथ पू० ६६३-७३० 

बंध पदार्थ और उसका स्वरूप (दो० १-३); कर्म-प्रवेश के मार्ग : शोद-प्रदेश 
(दो० ४); बंध के ढ्वेतु (दो? ५); बंब ते मत्त होने का उपक्रय (दो? ६-८); बन्ध आड़ 
कर्मों का होता है (दो० ६); द्रव्य बन्च और भाव बन्च (गा० १-३); पृण्य-वन्ध 
ओर पाप-बन्ध का फल (गा० ४-५); कर्मों की सत्ता और उदय (गा० ६); बन्ध 
के चार भेद (गा०७-१२) कर्मो' की स्थिति (गा० १३-१८); अनुभाग बम्भ 
(गा० १६-२१); प्रदेश बन्च ओर तालाब का दृष्टान्त (गा० २२-२६); मुक्ति 
की ग्रक्रिया (गा० २७-२८) मुक्त जीव (गा० २६); रचना-स्थल व काछ 


क्‍ (गा० २०) । 
टिप्पणियाँ 


ह [ १--बन्ध पदार्थ पृ० ७०६; २--बन्ध और जीव की परवशता पृ० प०च; 
३--बंध और तालाब का दृष्टान्त पृ०७०६; ४--जीव-प्रदेश और कर्म-प्रदेश पृ० 















७०६; ५--बन्ब-हेतु १० ७१०; ६--आखस्रव, संवर, बन्ध, निर्जाया और मोक्ष ३० 
७१४१ ७--बन्व पुदुगल की पर्याय है पू० ७१५; ८-्रव्य बन्च और भाव बन - 
पृ० ७१४; ६--बन्ब के चार भेद पृ० ७१६; १०--कर्मो की प्रकतियां और उनकी 
स्थिति पृ० ७२६; ११--अनुभावबन्ध और कर्म फू पृ० ७२३; १२--प्रदेश बंध 
पृ० ७२६; १३--बन्धन-मुक्ति पृ० ७२६ ] 


६--मोक्ष पदार्थ प्र> 9३१-७५७ 

नवां पदार्थ : मोक्ष (दो० १); मुक्त जीव के कुछ अभिवचन (दो० २-५); 
मोक्ष-सुख (गा० १-५) आठ गुणों की प्राप्ति (गा० ६); जीव सिद्ध कहाँ होता 
है ? (गा० ७); सिद्धों के आठ गुण (गाए ८-१०); मोक्ष के अनन्त सुख (गा० 
११-१२); सिद्धों के पन्‍्द्रह भेद (गा १३-१६); सब सिद्धों की करती और सुख 
समान हैं (गा> १७-१६) उपसेंहार (गा० २०) । ह 

टिप्पणियाँ 

[१-मोक्ष नवां पदार्थ है पृ० ७४० २- मोक्ष के अभिवचन पृ० ७४१; 
३--“सिद्ध और उनके आठ गुण पृ० ७४२; '४-सांसारिक सुख और मोक्ष-सुखों 
की तुलना एू० ७४७ ४० परद्रह प्रकार के सिद्ध पृ० ७५०; ६--पोक्ष-पार्ग और 
सिद्धों की समानता पृ० ४२ । 
१०--जअीव-अजीच पू० “9५५--४८६८ 

जीव अओब का अज्ञान (दो० १-२) नौ पदार्थ दो कोटियों में समाते 
हैं (दो? २-४); पदार्थों को पद़चानने की कट्िताई (गा० १) सात पदार्थों का 
भवाजीव मानना मिथ्यात्व है (गा०२); पृण्य, पाप, बन्ध तीनों अजीव हैं (गा? ३- 
४): आसन जीव है (गा? ५-६); संवर जीव है (गा? ७-८); निजरा जीव है (गा० 
६-१०); मोक्ष जीव है. (गा? ११-१२); पाँच जीव चार अजीव (गा? १३-१५) 
उपसंहार (गा १५)। द 

टिप्पणी 

का प्रश्त पृ० ७६४ 








है.। 240 के, 
"१! कक आन 





नौ पद 


क्र 2 





पृ० ७६६ 


शुद्धि ओर वृद्धि 


१--१० ३६ प्रथम अनुच्छेद, द्वितीय पंक्ति 'समहष्टि, सममिथ्यादृष्टि' के स्थान में 
'मिथ्वात्वी, अकेवली' करें । 

२--१० ३६ द्वितीय अनुच्छेद 'मोहनीश' के स्थान में 'मोहनीय' करें । 

रे--पु० १५१ पा० टि० १ में “६” का अह्ु हटाव॑ 

४--१० १५१ पा०टि० २ में ६! का प्रड्डू हटावे 

५-० २०३ अंतिम अनुच्छेद, द्वितीय पंक्ति 'काय योग' के स्थान में “वचन योग' 
करें। 

६-१९ २१८ प्रथम पंक्ति अर केस्‍्थान में अर्थ करें। 

७--प१० २२१ चतुर्थ पंक्ति 'परजूण' के स्थान में 'परज्रण' करें। 

८-१० २२१ षष्ट पंक्ति जूण' के स्थान में 'ज्रण' करें। 

६-१९ २६१ गा० ६ द्वितीय पंक्ति में 'सुनने” के बाद 'आदि' बठावें। 

१०--पु० २६४ गा० २३-५ पंचम पंक्ति में 'उपशम' के स्थान में 'क्षयोपशम करे | 
११--पु० २६५ गा० २६ द्वितीय पंक्ति में 'उत्कृष्ट' के बाद 'प्रत्याख्यान और उससे 
कुछ कम' जोड़ें । 

१२-यु० ३२६ पंक्ति ५ “भोगान्तराय' के बाद “उपभोगान्तराय' श्रौर जौड़ें । 
१३--प० ४३१ गा० ६ पंक्ति तीसरी में ४;हटा दें । 

१४--पु० ४६७ गा० २६ में ग्यारहवें, बारह॒यें तथा तेरहवें' के स्थान में “बारह॒वें, 
तैरहवें तथा चोदहव' करें। 

१४--पु० ५५४५ गा० १९३ दूसरी पंकित में प्रशान' के स्थान में 'ज्ञान' करें। 
१६--पु० ५७२ प्न्तिम पंकित 'पशु' के स्थान में 'पुरुष' करें। 

१७--पु० ६०४५ गा० ५० प्रथम पंक्ति में और समदृष्टि श्रावक' के स्थान में 


'ब्रावक और सम्यक हृष्टि' करें ' 
१८--यु० ६११ अन्तिम पंक्ित में 'के' के बाद “नहीं शब्द जोड़ें । 


नव पदार्थ 


१-नमूं वीर सासण घधण्णी, गणघर गोतम  सांम। 
तारण तिरण पुरपां तणां, लीजे निल प्रन नांम ॥ 


२--त्या' जीवादिक नव पदारथ तो, निरणों कीयों भांत भांत। 
त्यांनें हलुकमी जीव ओलखे, परी मेन री खांत॥ 


३--जीव अजीव ओलख्यां विनां, मिट्र नहीं मन सो भर्म। 
समकत आयां विण जीव नें, झके नहीं आवबतां कर्म ॥ 


४--नव ही पदारथ जू जुआ, जवातथ सरदे जीव। 
ते निश्चे समदिष्टी जीवड़ा, त्यां दीवी मंगत री नींव ॥ 


५-हिवे नव ही पदारथ ओलखायवा, जुआ जुआ व हैं छ भेद । 
पहिलां ओलखाऊं जीव नें, ते सुणजों भांग उमेद ॥ 


ढाल : १ 
[ बिना रा भाव छण छण गुंजे ] 


१--सासतो जीव दरब साख्यात, कदे घंटे नहीं लिलमांत। 
तिणरा असंख्यात प्रदेस, घटे बच्चे नहीं हमे: 





जीव पदार्थ 
दोहा 


१ “जिन-शासन के अधिरत श्री वीर प्रभ' को नमस्कार 
करता हूँ तथा गणघर गातस" स्वामी को भी। इन 
तरण-नारण पुरुषों का प्रति दिन स्मरण करना चाहिए । 


हि 


२-- इन पुरुषों ने भिन्न-भिन्न प्रकार से जीव आदि नव 
पदार्थों? का स्प्रूप-निरूपण किया है। हलकर्मी जीव 
इन नव पदार्था की पूरे मनोयोग पूर्वक ओलख (पहचान) 
करते हैं । 

३--जीव-अजीव की ओरूख (पहचान) हुए बिना मन का अ्रस 
नहीं मिटता; समकिंत (सम्यकत्व)* आए बिना जीव के 
नग्रे कर्मो का संचार नहीं रुकता 

४--जों प्राणी नव ही पदाथा में से प्रत्येक में यथातध्य 
प्रद्धा रखते हैं, थे निश्चय ही समह्ृष्टि जीव हैं और 
उन्हंनि मुक्ति की नींच डाल दी । 

५-- अब नव ही पदाथ की पहचान के लिय्र उनके भिन्न-भिन्न 
स्वरूप बतलाता हूँ। पहले जीव पदार्थ” की पहचान 
कराता हैँ । सहर्ध छनना । 


ढाल ; १ 


१---जीव द्रव्य प्रत्यक्ष शाश्वत हैं। उसकी अनन्त संख्या 
कभी घटती नहीं । यह असंख्यात प्रदेशी है। इसके 


असंख्यात प्रदेशों म॑ तिलमात्र--लेशमात्र भी घट-बढ़, 


नहीं होती | 


श्रादि मज़जुल 


नव पदाथ और 
सम्यकत्व 


द्रव्य जीव : भाव 
जीव 


नव पदाथ 


२--तिणसूं दरबे कह्यो जीव एक, भाव जीव रा भेद अनेक। 
तिणरो बहोत कह्मो विसतार, ते बुधवंत जाणे विचार ॥ 


३--भगोती बीसमां सतक मांय, बीजे उदेशे क्यों जिणराय | 
जीव रा तेवीस नांम, गुण निपन कह्मा छे तांम॥ 


४--जीवे** ति वा जीव रो नांम, आउखा नें बले जीवे ताम | 
ओ तो भावे जीव संसारी, तिणने बुधवंत लछीजों विचारी ॥ 
५---जीवत्थिकाय* जीव रो नांम, देह धरे छे तेह भणी आंम । 
प्रदेसां रा समूह ते काय, पुदयल रा समूह मेले छे ताय॥ 


६--सास उसास लेवे छे तांम, तिणसं पाणे? ति वा जीव रो नांम। 
भूए*ति वा कह्यो इण न्याय, सदा छे तिहेँ काछ रे मांय ॥ 


७-सत्ते” ति वा कह्मयो इण न्याय, सुभासुभ पोते छे ताथ | 
विन्नू* ति वा विपे रो जांण, सबदादिक छीया सर्ब पिछांण ॥ 


८--वेया* ति वा जीव रो नांम, सुख दुख वेदे छे ठांम ठांम। 
ते तो चेतन सरूप छे जीव, पुदगछ रो सवादी सदीव ॥ 


६--चेया* ति वा जीव रो नांम, पुदगल नी रचणा करे तांम। 
विवध प्रकारे रचे रूप, ते तो भूंडा ने भला अनूप ॥ 


ग्रे अड्डू क्रमश: जीव के २३ नामों के सूचक हैं । 


ऑासबात पटक के जल्द दे शयुदा व हैं. । दृध/ल 
हीड शक कह हा! है । बाझ जीप के अऋड 
पद हैं । सवाल मे बीब का बहुत किलहुत प्रकाश किया है | 
बुद्धिसाम विखार कर जुध्खय जीज अीह बाबर अीच को अल 
आगवती सूत्र के प्रीधत शतक के पिलीण वर्शाक मं खत 






आ्राव'ल जे जीव के रुआाजुकूत २? जड़! बतालाये हैं. आग 


#08१॥ 28 प्रक।ह हैँ | 





भेज आीत : जीव का चंह जगा जावु बात हा! ॥ क्या ( री 
काल मे सदा । अतकित इहुण की हैं! तह संरााएी अच 
भाव जब हैं । बुद्धिमात विश्वार कर पष्प 

५. नव |: जीव का बहू माओ 4ह घाताज कहने मी 
हैं। प्रदर्शों के रहम्‌ह को काथ बहुत हैं । हेह पुद्राल 


प्रदेशों का हमह हैं । ठग बह चारता काला है । 





(“प्राण : हीच का बह जाग 77 7 7 भेजे के कारक है! 
भूत : इसे भूत इसलिये आह गाया हैं (कि बह शीगों काम 
४ 

*+ सज्य ! लग ही शूभाशुमभ को कारण है. इसल्ति जीव 
अरक्ओ हैं । 
विज्ञ : हस्तियों के शब्दादि विदयों का अनुभव काने 
बाला जानने बाला होने से बिक हैं 





[चुह हंता हैँ । 


छुम्प दुख का चेदक, - भोरने वाला होने से जीव 
। जीव डौर-डोर सस्य औज को अनुभव करना । 


हलक का स्थादी है। 










[दूराकों का चय कर वह खिदिय प्रकार के अच्छा -पुरे रूप 
हैं । इससे जीव का सास खला हे । 








औड के केईआ) 
भी? हूँ 


# 93“ 88, | 


८-चैता 


नव पदाथ 


१०-जेया* तिवा नॉम श्रीकार, कर्म रिप््‌ नों जीपणहार। 
तिणरों पराकम सकत अतंत, थोडा में करे करमां रो अन्त ॥| 


११--आया" *ति वा नाम इण न्याय, सव॑ लोक फरस्यों छे ताय । 
जन्म मरण कीया ठांम ठांम, कठे पाम्यों नहीं आराम ॥ 


१२--रंगणे? * ति वा नाम मंदमातो, राग धेष रूप रंग रातो। 
तिण सं रहे छे मोह मतवालो, आत्मा नें छगावे कालो ॥ 


१३--हिड्डए१ १ तिवाजीव रो नांम, चिहं गति मांहें हींब्यो छे ताम | 
कर्म हिलोलें ठांम ठांम, कठे पाम्यो नहीं विसराम ॥ 


१४--पोग्गले' *ति वा जीव रो नांम, पुदगल ले ले मेल्या ठांम ठांम । 
पुदगल मांहें रचे रह्यो जीव, तिणसं छागी संसार री नींव ॥ 


१५--माणवे* * ति वा जीव रो नांम, नवो नहीं सासतो छे तांम | 


तिणरी परजा तो पलटे जाय, द्रब्यतो ज्यूं रो ज्यूं रहे ताय॥ 


१६--कत्ता)” ति वा जीव रो नांम, करमां रो करता छे तांम। 
तिणसूं तिणनें क्यो छे आश्रव, तिणसूं लागे छे पुदगल दरब ॥ 


१७--विकत्ता* * ति वा नाम इण न्याय, करमां नें विधणे छों ताथ। 
आ निरजरा री करणी अमांम, जीव उजलो छे निरजरा तांप ॥ 





१० जला : कम कूषी शंद्रों को जीतने बाला होने मे 
हा 22 2 मास है; जीव का यार पं. रखका 


शखि (यीय) अनसत है जिससे अस्प में ही है कमा का 
अन्त का सकता # । 

(६--आर्मा : यह जाम इसलिये है कि जीब ने हल पराह 
जन्स-मरण किया हैं। । नाना जस्मान्सर करने हुए इसने 
स्व लोक का रूपश किया है। किसी भी जगह हमे 
विश्ञाम नहीं मिला । 

४२ >>रगाण : हीव शग हु थे रूपी +गो मे उंसा रहता है और मोह 


में मतवाला रहकर आारमा को क्शकित करना है. इस 


4 


इसका सलाम साश है । 

/ ; “+हिंडुक : कम रूपी कूलने में अटकर फीय थारों तरतियाँ मं 
कूलला रहा है । कहीं भी विश्वास नहीं पाता | इससे जीय 
का तास हिड़क हैं । 

४४-०-पुदगल ; पुदएुंग्शों को ( आस्म-प्र/शों मै । परगह-प्रगह 
एकश्रित कर रसासे में जीव का नाम पुदराल है | पुदगछ ये 
ल्सि राने से ही संसार की नींब लगी है | 

१४--मानव : जीव कोई सथा नहीं परस्णु शाश्यत हैं इसलिये 
उसका सास सानव हैं । जीव की पर्याय पट जाती है 


परन्तु दब्य से बह सेस-फा-यसा रहता है । 


१६--कर्ता : कमा का कर्ता उपार्जन करने याटा होने ले जीव 
का नाम कर्ता है। कर्मा का कर्ता होने से ही जीव को 
आखब कहा गया है। इस क्तृ्‌ स्व के कारण ही जीव के 

पुदुगल व्रच्य लगाता रहता हैं । 

बिकर्तता : कर्मा को बिखेरता है इसकिये विकर्त्ता नाम हैं। 

यह कर्म 











# / प्राग्या 


५ 9 «गत 


॥ ४ ० हक! 


) ३ ृदगन 


१ इच्मासव 


१५ -कर्चा 


नव पदार्थ 


१८--जए* ० ति वा नांम तणो विचार, अति हि गमन तणों करणहार । 
एक समे लोकान्त लग जाय, एहवी सकत सभाविक पाय॥ 


१६--जंतु*< ति वा जीव रो नांम, जन्म पाम्यों छे ठांम ठांम। 
चोरासी लख जोनि रे मांहि, उपज्यों ने निसर गयो ताहि ॥ 


7०--जोणी* * ति वा जीव कहिवाय, पर नो उत्पादक इग न्याय । 
घट पट आदि वस्त अनेक, उपजाबवे निज सुविवेक ॥ 


२१--सयंभु** ति वा जीव रो नाम, किण हि निपजायों नहीं ताम। 
ते तो छ द्रव्य जीव सभावे, ते तो कंदे नहीं विल्लावे ॥ 


२२--ससरीरी*" तिवानांम एह, सरीर रे अंतर तेह। 
सरीर पाछे नांम घरायों, कालो गोरादिक नांम कहायो ॥ 


२३---तायए** ति वा ते कर्मा रो नायक, निज सुख दूखख रो छे दायक । 
तथा न्‍याय तणो करणहार, ते तो बोले छे वचन विचार ॥ 


२४--अन्तरप्पा* * ते जीव रो नांम, सर्व सरीर व्यापे रह्यों तांम। 
लोलीभूत छे पुदगलू मांहि, निज सरूप दबे रह्मो त्यांही ॥ 


२५--द्रव्य तो जीव सासतो एक, तिणरा भाव कह्या छे अनेक | 
' भाव ते लखण गुण परज्याय, ते तो भाव जीव छे ताय ॥ 


२६--भाव तो पांच श्री जिण भाख्या, त्यांरा सभाव जूजआ दाख्या । 
उद्दें उपसमनें खायक पिछांगो, खय उपसम परिणांमिक जांगों॥ 


१८-- जगन : जीव म॑ एक समय में लोकान्त तक जाने की 
“स्वाभाविक शक्ति पायी जाती हैं । इस प्रकार अत्यन्त 
शीघ्र गति से गमन करने वाल्शा होने से जीव को 'जगत! 
कहा गया है । 

१६--जंतु : जीव जगह-जगह जन्‍्मा है । चौरासी छाख योनियों 
में बह उत्पन्न हुआ और वहाँ से निकला है। इसलिए 
इसका नाम जंतु है । 

२०--योनि : जीव अन्य वस्तुओं का उत्पादक है। अपने 
बुद्धिकोशछ से वह घट, पट आदि अनेक वस्तुओं की 
रचना करता है। इससे योनि! कहलाता है । 

२१- स्वयंभूत : जीव किसी का उत्पन्न किया हुआ नहीं है। 
इसी से इसका नाम स्वयंभूत हैं। जीव स्वाभाविक द्ृत्य 
है। बह कसी विलय को प्राप्त नहीं होता । 

२२ सणरीरी : शरीर म॑ रहन से जीव का नाम सशरीरी हर | 
क्राि, गोरे आदि की संज्ञा गरीर को लेकर ही है । 


२३---नायक : कर्मो' का नायक होने से--अपने रुख-दुःख का 
सवय उत्तरदायी होने से जीव का नाम नायक है । जीव 
न्याय का करने वाला है, विचार कर बात बोलने 
वाला हैं । 

० ४--अन्तरात्सा : समस्त शरीर में व्याप्त रहन से जीव अन्तरात्मा 
कहलाता है। जीव पुदगलों में लोलीभूत--हलिप्त हैं 
जिससे उसका ( असली ) स्वरूप दब रहा है । 

२५--द्वव्य जीव शाश्वत और एक है। भगवान ने उसके भाव 
अनेक कहे हैं | लक्षण, गुण और पर्याय भाव कहलाते हैं। 
जीव के लक्षण, गुण और पर्याय भाष जीव हैं*। 


२१---ओऔदयिक, ओपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और 
पारिणामिक--इस तरह जिन भगवान ने पाँच भाव 
बतकाये हैं | इनके स्वभाव अलग-अलग कहे हैं । 


१७-जगत्‌ 


१८-जस्तु 


१ १-योनि 


२ ०-स्वयंभूत 


२१-मणरीरी 


२२-तायक 


२३-अन्यरात्मा 


लक्षण, गुण, पर्याय 
भाव जीव 


पाँच भावों का 
वर्णन 
(२६-३४ ) 


हू 


२७---उदें तो आठ कमे अजीब, त्यांरा उदा से नीपना जीव । 
ते उदय भाव जीव छें तांम, त्यांरा अनेक जुआ जूआ नाम ॥ 


२८--उपसम तो मोहणी कर्म एक, जब सीपर्ज गृण अनेक | 
ते उपसम भाव जीव छें तांम, त्यांय पिण छ जुआ जभानांम ॥ 


२€--खब तो हुवें छे आठ कर्म, जब खायक गुण नीपने परम । 
ते खायक गुण छे॑ भाव जीव, ते उजलछा रहें सदा सदीव ॥ 


३०--बे आवरणी नें मोहणी अंतराय, ए च्यारं कर्म रायउपसम थाथ । 


जब नीपजे खयउपसम भाव चोखो, ते विंग छे भाव जोव निरदोपों ॥ 


३१--जीव परिणमें जिण जिण भाव मांहि, ते संगला छे न्‍्यारा + ताहि। 
पिण परिणांमीक सारा छें तांम, जेहवा तेटवा परिए/मीय नांस ॥ 


, 


३२--कर्म उ्दें सूं उदे भाव होय, ते तो भाव जीव छे मोस । 
कर्म उपसमीर्या उपसम भाव, ते उासम भाव जीव ”ण व्याव॥ 


३३--कर्म खय सूं खायक भाव होय, ते पिण भाव जोब छे सोथ । 


अप, 


कर्म खें उपसम सं खें उपसम भाव, ते पिण छे भाव जोब एण स्गाव॥ 


२४--ओ च्यारूं इ भाव छें परिणांमीक, ओ पिण भाव जीव छो ठीक! 
ओर जीव अजीव अनेक, परिणांमीक बिता नहीं एक ॥ 


जीव पदार्थ ११ 


२ ७---उदय तो आठ अजीव कर्मा' का होता हैं| कर्मा के उदय पाँच भावों से जीव 
से निष्पक्ष जीव्र उदय-भसाव जीत्र' हैं, जिनके अनेक के क्या होता है ? 
मिनन-भिन्‍न नाम है । (२७-३१) 


२८ उपशरम एक मोहनीय कमर का होता है। इसके उपशस से 
अनेक गुण उत्पन्त होते हैं, जो 'डपशम-भाव जीव हैं । 
इनके भी मिन्‍न-मिनन्‍्न नास हैं । 


रे कप रह है ३८५ 
+६ - क्षय आठ ही कर्मा का होता है । कम-क्षय से परम क्षायक 
गुण उत्पन्न होते हैं, जो 'क्षायक्र-्माच जीब हैं। गे 


सदा उज्ज्वल रहते है । 
क्री 
४ :-- ज्ञानावरणीय, दरशनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय इन 


चार कमा का क्षयोपशम होता है, जिससे शुभ क्षयोपशम 
भाव उत्पन्न होता हैं। यह भी निर्दाप भाव जीव है । 


६१---ओब जिन-जिन भावों भ॑ परिणमन करता हैं, वे सब भिन्‍न- 
भिन्‍न हैं। परन्तु वे सभी पारिणामिक हैं। 'परिणाम के 
अनुसार अलग-अछग नाम हैं । 


:०--कर्म के उदय से उदय-भाव होता है, जो भाव जीव हैं। पाँच भाव कसे 


कम के उपशस से उपशस-नाव होता है । वह भी भाव होते हैं ? 


:४.. कम-क्षय से क्षायक्र भात्र और कर्म-क्षयोपगस से 
क्षयोपणम भाव होता है। थे दोनों भी भाव जीव हैं । 


३४--उपयंक्त (उदय, उपशस, क्षायकर और क्षयोपशम) चारों 
भाव पारिणामिक हैं; पारिणामिक भाव भी भाव जीव है । 
जीव था अजीब अनेक हैं पर उनमें से एक भी पारिणामिक 
भाव से रहित नहीं है । 


३५--ए पांचंइ भाव नें भाव जीव जांणो, त्यांनें रूडी रीत पिछांगो। 
उपजे नें विले होय जाय, ते भावे जीव तो छे इण न्याय ॥ 


३६--कर्म संजोग विजोग सूं तेह, भावे जीव नीपनो छे एह। 
च्यार भाव तो निश्व फिर जाय, खायक भावे फिर नहीं ताय ॥ 


३७-..द्रव्य तो सासतो छे ताहि, ते तो तीनोड काल रे मांहि । 
ते तो विछे कदे नहीं दह्ोय,द्वव्य तो ज्यं रो ज्यूं खसी सोय ॥ 


न्स् 
३८-- ते तो छोद्यो कदे न छेद्वावे, भेद्यों पिण कदे नहीं भदावे। 
जालयो पिण जे नांहि, बाल्यो पिण न बले अगन मांहि | 


३६९--काट्यों पिण कटे नहीं कांड, गाले तो पिण गले नांडहि। 
बांट्यों पिण नहीं. ब्टदाय, घसे तो पिण नही घं्याय ॥ 


४०- द्रव्य असंख्यात प्रदेसी जीव, नित रो नित रहती रादीय । 


पक 


ते मासख्यों पिण मरे नांहि, बे घटे बस नहीं कांड ॥। 


४१--द्रव्य तो असंख्यात प्रदेसी, ते तो सदा ज्यूं रा ज्यू झसी। 
एक प्रदेस पिण घटे नांहि, तीनूंड काल रे मांहि॥ 


४२--खंडायो पिण न छड़े लिगार, नित सदा रहे एक घार। 
एहवो छे द्रव्य जीव अखंड, अखी थको रहे इण मंड॥ 


है 


है 8 ६: । पदाओं 








3४-हुस पांखों हो भावों को भाव जीव भागों | इनको अच्छी 
रह पहखानों । औओ उल्पर्न होते है और विलीन हो 





जाने है, ने साब जीव है | 
३६ - ये भाव जीव कमा के सपा जियोस से उन्पन्त होते 
खाद भाव तो होकर लिशवय हीं फिर जाते £। 





पकायक भाव होकर नहीं किला ) 


८ “«जसय जीव शाश्वत है। वाह तीनों काल में होता हे! 
उसका कली विजय नाश नोीं होता | बह उम्य 
रुप में खा 7थो फालयों रदला है । 


८4. यह छेद़न करने पर नहीं क्रिला ( अस्केग है), मदन 


करने पर नहीं भ्रिदता / अनेध है). भौर ने जलाने 
पर आधि में ढालमे पर -सडता ही हा 


४६ --थह काट्स पर नहीं कटता, गछाने पर नहीं गछता, 
बटन पर नहीं अंटता और से घिसने पर घिसता हैं| 


४०. जीव असल्यात प्रशी दच्य हैं । बह सदा नित्य रहता 
है। था मारमभ पर सोहीं मरता, और ने थोडा भी 
घधटता-बढता हैं । 

४६९ जीव पव्य असंब्यात प्रदेशी है। उसके प्रदेश सदा ज्यों- 
केहयों -अमंख्यात ही रहेँगे। तीनों ही कार में इसका 
एक प्रदेश सी स्यथन नहीं हो सकता | 

४२--- धार करने पर इसके खगड़ नहीं हो सकत, य्रह सदा 
एक घार रहता हैं। यह वब्य जीव ऐसा ही अखगढ़ पदार्थ 
है और अनादि काल से एसा चला आ रहा है? *। 


१३ 


भाव -जीवों का 
स्वभाव 


द्रद्य जीव का 
स्वरूप 
(३३-४२) 


४३--द्रव्य रा भाव अनेक छें ताय, ते तो लखण गुण परजाय | 
भाव लखण गुण परजाय, ए च्यारू भाव जीव छे ताय ॥ 


४४--ए च्यारूं भला नें भंडा होय, एक धारा न रहे कोय। 
केद खायक भाव रहसी एक घार, नीपना पछे न घटें लिगार ॥ 


४५-दरबे जीव स्तासतो जाणों, तिण में संका मूल म आंणो। 
भगोती सातमा सतक रे मांय, दूजे उदेमे कह्यों जिणराय ॥ 


2] 
४६--भावे जीव असासतो जांणो, तिण में पिण संका मुल् म आंणों । 
ए पिण सातमां सतक रे मांय, दूजे उद्देसे कह्यो जिणराय॥ 


४७--जेती जीव तणी परजाय, असासती कही. जिणराय | 
तिण नें निशचे भावे जीव जांणो, तिणनें रहडी रीत पिछाणों ॥ 


४८--कर्मा रो करता जीव छे तायो, तिण सूं आश्रव नांम घरायों | 
ते आश्रव छे भाव जीव, कर्म छागे ते पुदयल्ल अजीब ॥ 


४६--कर्म रोके छे जीव ताह्यो, तिण गुण सं संवर कहायो। 
संवर गुण छे भाव जीव, रूकीया छें कर्म पुदगल अजीव ॥ 


५०-- कर्म तुटां जीव उजल थाय, तिणनें निरजरा कही जिणराब । 
ते निरजरा. छे भाव जीव, तूटें ते कर्म पुदगल अजीव ॥ 


जीव पदाथ 


हा 


४३ उन्य के अनेक भाव हैं जसे लक्षण, गुणऔर पर्याय । भाव, 
लक्षण, गुण ओर पर्याय ये चारों भाव जीव हैं। 


४४--ये चारों अच्छे-बरे होते हैं। ये एक धार--एक-से नहीं 
रहते । कई क्षायक्र भाव एक धार रहते हैं, उत्पन्न होने 
पर फिर नहीं घटने ? । 


४४५--दुब्य की अपेक्षा स जीव को शाग्वत जानो । एसा भगवान 
ने भगवती सूत्र के सातवें शतक के द्वितीय उद्देशक में कहा 
है। इसमे जरा भी शह्का मत करो । 


४६--भाव की अपेक्षा से जीव को अशाश्वत जानो। ऐसा 
भगवान ने भगवती सूत्र के सातवें शतक के द्वितीय उद्देशक 
में कहा है। हसमें भी जरा भी शह्का मत करो। 


४७---जीव की जितनी पर्याय हैं, उन सबको भगवान ने 
अशाश्वत कहा है| इनको निश्चय ही भाव जीव समको 
ओर भलीभांति पहचानो” * । 


४८--जीब कर्मा' का कर्सा है, इसीलिए आश्रव कहलाता है। 
आश्रव भाव जीव है तथा जो कर्म जीव के लगते हैं, ये 
अजीब पुदगल हैं । 


४६. जीव कर्मा को रोकता हैं, इस गुण के कारण संवर 
कहलाता हैं । संवर गुण भाव जीव है तथा जो कर्म 
रुकते हैं थे अजीव पुदुगल हैं । 

५०-- कर्मो' के टूटने पर जीव (अंश रूप से ) उज्ज्वल 
होता है । जिन भगवान ने इसे निर्जरा कहा है। निर्जरा 
भाव जीव है और जो कर्म टूटते हैं थे अजीव 
पुदुगल हैं । 


द्रव्य जीव के लक्षण 
ग्रादि सब भाव 
जीव हैँ 
क्षायक भाव 
स्थिर भाव 


जीव शाइवत व 
ग्रशाइवत कसे ? 
(४५-४६) 


सर्व पर्यायें-- 
भाव जीव 


आश्रव भाव जीव 


संवर भाव जीव 


निर्जरा भाव जीव 


५१--समस्त कर्मा सूं जीव मूकायो, तिण स॑ तो जीव मोख कहांयो । 
मोख ते पिण छे भाव जीव, मृकीया गया कर्म अजीव ॥ 


प्र--सबदोदिक काम नें भोग, तेहनों करे संजोग। 
ते तो आश्रव छे भाव जीव, तिण सूं लागे छें कर्म अजीव ॥ 


५२--सबदादिक काम नें भोग, त्यांने त्यागे ने याद्रे बिजोंग। 
ते तो संवर छे भाव जीव, तिण सूं रूकीया छे कर्म अजीव ॥ 


५४--- निरजरा नें निरजरा री करणी, शे दोनूंइ जीव नें आदरणी। 
अं दोनूं छें भाव जीव, तूटां नें तूदें बर्म अजीब ॥ 
५५० कांम भोग सं पामें आरामो, ते संसार थर्की जीव स्हांमो। 
ते तो आश्रव छे भाव जीव, तिण स॑ छागें छें बर्म अजीब ॥ 


#६-काम भोग थकी नेह तूटों, ते संसार थकी छे अफूटों। 
ते संवर निरजरा भाव जीव, जब रुके लूटें बर्म अजीव ॥ 


५७--सावद्य करणी सर्व अकाय, अं तो साझा छें किरतब अनार्य | 
ते सगलाइ छें भाव जीव, त्यांस लागे छें कर्म अजीव ॥ 


४८--जिण आगमन्या पाले छे रूडी रीत, ते पिण भाव जीव सुबनीत । 
जिण आगन्या लोपे चाले कूरीत, ते तो छे भाव जीव अनीत॥ 


५१--- जीव का समस्त कर्मा से मुक्त हो जाना ही उसका सोक्ष 
कहलाता है। मोक्ष भी भाव जीव है। जीव का 
जिन कर्मा से छुटकारा हुआ वे अजीव एुद्गल हैं । 


५२--शब्दादिक कामभोगों का जो संयोग करता है, वह आश्रव 
भाव जीव हूै। इससे जो कर्म आकर छगते हैं, वे 
अजीब हैं । 

५३४---शब्दादिक कामभोगों को त्याग कर उन्हें अलग करना 
यह संवर भाव जीव है। इससे अजीव कर्मा' का 
प्रवेश रुकता हे । 


५४.-- निजरा और निजरा की करनी, जो दोनों ही जीव द्वारा 
आदरणीय हैं, भाव जीव हैं। क्षय अजीव कर्मा का 
हुआ या होता है । 


५५-- जो जीव कामभोगों में उखानुभव करता है, वह्द संसार 
के सम्मुख हैं। वह आश्रव भाव जीव हैं । उससे अजीब 
कर्म छगते हैं | 

५ ६--कामभोगों से जिसका स्नेह टूट गया, वह संसार स 
विमुख है । वह संवर और निजंरा भाव जीव हैं। संवर 
और निर्जरा से अजीच कर्म क्रमशः रुकते और टूटते हैं? १ । 


५७--सर्व सावधद्य कार्य अक्ृत्य हैं--अनाय कत्तंव्य हैं। ग्रे 
सब भाव जीव हैं। इनसे अज्ञीव कर्म आते और 
लरूगत हैं। 

५८--जो जिन-आज्ञा का अच्छी तरह से पालन करता है, वह 


छुविनीत भाव जीव है और जो जिन-आज्ञा का उल्लंघन 
कर कुराह पर चलता है, वह अनीतिवान भाव जीव है? ४ । 


मोक्ष भाव जीव 


गआश्रव, संवर, 
निर्जरा--इन भाव 
जीवों का स्वरूप 
(५२-५४) 


संसार की ओर 

जीव की सम्मुखता 
व विमुखता 
(५५-५६) 


सर्व सावद्य कार्य- 
भाव जीव 


सुविनीत अविनीत 
भाव जीव 


१८ 


नव पदाथ 


५६--सूरवीरा संसार रे मांहीं, किणण इराया इरें नांहीं। 
ते पिण छें भाव जीव संसारी, ते तो हुवो अनंती वारी ॥ 


६०--साचा सूरवीर साख्यात, ते तो कर्म कार्टे दिन रात। 
ते पिण छे भाव जीव चोपो, दिन दिन नेशी करें छे मोधों ॥ 


६१--कहि कहि नें कितोएक केहूं, द्रव्य नें भाव जीव जे बेहं। 
यांनें ह्डी रीत पिछांगो, छे ज्यूं ग ज्यं ढीया मांदें जांगो॥ 


६२-द्रव्ये भाव ओलखावणी ताम, जे.इ दीबी श्रीद्वारे संद्म । 
समत अठारे पचावनों वरस, चेन ब्रिंद निथ नेरस॥ 
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पटठान्तर ; 
2० ८ दाल कारिका २१ : 'सयंभू तिया' के बाद 'छ ओर है। 
। 
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५६--संसार में वे शुरवीर कहलाते हैं जो किसी -के डराये नहीं. लौकिक और 


डरते । थे भी संसारी भाव जीव हैं। प्राणी अनन्त बार आध्यात्मिक 
एसा वीर छुआ है। भाव जीव 


६०--सच्चे शुरवीर वे हैं जो दिन-रात कर्मो' को काठत हैं। वे 
शुभ भाव जीव हैं । वे दिन-प्रति-दिन मोक्ष को नजदीक 
कर रहें है?" । 


£१--में कह कर कितना कह सकता हूँ । द्रव्य जीव और भाव उपसंहार 
जीव दोनों को अच्छी तरह पहचानों ओर हृदय मं 
यथातथ्य रूप से जानो । > 
5६०२--द्रब्य और भाव जीव को अवलक्षित कराने वाली यह 
जोड़ श्रीजीद्वार म॑ सं? १८४४५ की चत बदी १३ क दिन 
सम्पूर्ण की है । 


१-चौर प्रभु : 

वीर प्रभ अर्थात्‌ तीर्थड्रर महावीर । आपका जन्म 'नाय-'जात नामक क्षत्रिय 
राजवंश में हुआ था। आप काश्यव गोन्रीय थे। आपके पिता का नाम राजा 
सिद्धार्थ था। आपका जन्म वशाली नगरी के राजा चेक की बहिन वाशिए मोती 
त्रिशला देवी की कुक्षि से हुआ था। जेनियों की मान्यता है कि महावीर पहले 
ऋषपभदत्त ब्राह्मण के घर देवानन्दा ब्राह्मणी की कोख में अवतरित हुए थे, परन्तु एक 
देव विशेष ने बाद में उन्हें त्रिशला देवी की कुक्षि में धरे दिया था। आपका जम्म 
वैश्ञाली नगरी के क्षत्रिय कृण्डयुर सन्निवेश में, जो कि ब्राह्मण कुण्डपुर के उत्तर की ओर 
पड़ता था, चंत्र शुक्का त्रयोदशी को हुआ था। जब से आप त्िशला देवी की 
कुक्षि में आये तब से कुल में धन-धानन्‍्य, सोने-चाँदी श्रादि की विशेष वृद्धि होने 
से माता-पिता ने आपका नाम वरद्धमाव रक्खा। आपके चाचा का नाम सुपा््व, 
ज्येष्ठ भाई का नाम नन्दिवर्द्धन और बड़ी बहिन का नाम सुदर्शना था । आपकी भार्या 
का नाम यशोदा था, जो कौंडिन्य गोत्री थी । आपके एक पूत्री हुई थी, जिसका नाम 
प्रियदर्शना था। एक दौहित्री भी थी जिसका नाम यशोमती था। 

महावीर के माता-पिता पार्श्वनाथ भगवान की परम्परा के श्रमणों के श्रद्धाल 
श्रावक थे। उन्होंने बहुत वर्षों तक श्रमणोपाणक धर्म का पालन कर प्रन्त में संल्नेखना 
कर देह-त्याग किया था । 

माता-पिता के दिवंगत होने के वाद महावीर ने दीक्षा लेने का विचार किया, 
परन्तु बड़े भाई नन्दिवर्द्धन के श्राज्ञा न देने और उनके आग्रह से वे दो वर्षों तक और 
गहस्थाश्रम में रहे । बाद में ३० वर्ष की पूर्ण यौवनावस्था में उन्होंने दीक्षा ग्रहण की | 
आ्रापकी दीक्षा विजय मुहूर्त में, उत्तरा फाल्गुनी नक्षत्र के योग में, मार्ग शीर्ष बदी १० के दिन 
क्षत्रिय कुण्डपुर सन्निवेश के बाहर ज्ञातृवंशी क्षत्रियों के बनखण्ड उद्यान में हुई। महावीर 
ने सर्व अलंकार उतार डाले तथा दायें हाथ से दाई' और बायें हाथ से बाई' ओर के 
कैशों की पंचमुष्टि लोंच की श्रर्थात्‌ अपने हाथ से अपने सर्व केश उखाड़ डाले। फिर 
(र्वाभिमुख हो सिद्धों को नमस्कार कर ब्रत ग्रहण किया--“मैं सर्व सावध् कार्यों का 


जीव परदाथ 


त्याग करता हूँ । अ्रब से मैं कोई भी पाप नहीं कहूँगा।” इस प्रकार भगवान ने 
यावज्जीकन के लिये उत्तम सामायिक चारित्र .- साधु-जीवन अ्रद्जीकार किया । 

इसके बाद श्रमण महावीर गरीर-ममता को त्याग बारह वर्षों तक दीर्घ तपस्या 
करते रहे । वे अपने रहुत-सहन में बड़े संयमी थे। तप, संयम, ब्रह्मचर्य, क्षांति, त्याग, 
सन्‍्तोष भ्रादि गुणाराघन में सर्वोत्तम पराक्रम प्रगट करते हुए तथा उत्तम फल वाले 
मुक्ति-मार्ग द्वारा आत्मा को भावित करते हुए विचरने लगे। सुख-दुःख, उपकार- 
झ्रपकार, जोबत-झृत्य . आदर-अपमान सब में वे समभाव रखते थे। श्रमण महावीर ने 
देव, मनुष्य और पशु-पक्षियों के अनेक भयानक उपसर्ग अ्रमलीन चित्त, अव्यधित हृदय और 
प्रदीत भाव से सहुन किये । मन, वचस और काया पर पूर्ण विजय प्राप्त की । 

भ्रमण महावीर ने बारह वर्षों तक ऐसा ही घोर तपस्वी-जीवन बिताया। तेरहवें 
वर्ष, ग्रीप्म ऋतु में, बंशाख सुदी १० के दिन, विजय मुहर्त्त में, उत्तरा फाल्गनी नक्षत्र के 
योग के समय जुम्भक नामक ग्राम के बाहुर, ऋजुबालिका नदी के उत्तर किनारे, 
इयामाक नामक गृहस्थ के खेत में व्यावृत नामक चंत्य के ईशान कोने में शाल वृक्ष के 
पास, श्रमण महावीर गोदोहासन में ध्यानस्थ हुए धृप में तप कर रहे थे। उस समय वे 
दो दिन के निर्जल उपवासी थे। शुद्ध शुक्र ध्यान में उतकी आत्मा लीन थी । ऐसे समय , 
उनको परिपूर्ण, अनन्त, निरावरण, सर्वोत्तम केवलज्ञान और कंवलदर्शन प्राप्त हुए। इस 
तरह श्रमण महावीर अपने पुरुषार्थ से अत, जिन, केवली, सर्वज्ञ हुए और सर्व भावदर्शी 
कहलाने लगे । अपने अनुपम ज्ञान से भगवान ने सर्व पदार्थों के स्वरूप को जानकर जन 
कल्याण और प्राणी हित के लिये उत्तम संयम धर्म का प्रकाश किया । भगवान जैनियों 
के २४ वें तीर्थड्डर हुए और इस अर्थ में जन-धर्म के अन्तिम प्ररूपक और उद्योतक हुए । 
इसी कारण उन्हें जिन-शासन का अ्रधिपति कहा गया है। 
२--गणधर गौतम + 

भगवान महावीर के संघ में १४००० साधु थे। भगवान ने इन साधुओों को गणों 
में--समूहों में बाँठ दिया था, और उनके संचालन का भार अपने ग्यारह प्रधान 
शिष्यों को दिया था। गण-संचालक होने से ये शिष्य गणधर कहलाते थे। इच्ध--भूति 
गौतम भगवान महावीर के प्रमुख्य शिष्य और उनके ग्यारह गणधरों में प्रधान थे। 
वे जाति के ब्राह्मण थे। उनके पिता का नाम वमुभूति और माता का नाम पृथिवी था। 
उनकी जन्मभूमि राजगृह के नजदीक ही थी। वे वेदों के बहुत बड़े विद्वान थे। उनकी 


हुए उस जगह आरा पहुंचे । भगवान के दर्शन के लिये जनता उम्रड़ पढ़ी। यज्ञ-स्थान 
छोड़कर लोग उनके दर्शन के लिये जाने लगे । उनका यह झ्रादर और प्रभाव गौतम को 
सह्य नहीं हुआ्ना और वे उन्हें तत्त्व-चर्चा में हराने के लिये उनके पास गये । भगवान 
महावीर अपने ज्ञान-वल से गौतम की शंका पहले से ही जान चुके थ। दर्शन करते ही 
गौतम की हंकाओं का निराकरण कर दिया । विजित गौतम ने शअ्रपने शिष्यों सहित 
तीथकर भगवान महावीर की गरण ली शौर उनके संघ में शामिल हो गये । महावीर ने 

उन्हें गणघर बनाया । उन्होंने जीवनगर्यन्त बड़ उत्कट भाव मे भगवान भ्टावीर मी 
पर्युवासता की । मबबान के प्रति भक्ति-जन्य मोह के कारण उन्हें शीश केवलजआन प्राम 
न हो सका । अपने जीवन के आग दिन भगवान ने गीतम को दुर भेज दिया । निर्धाण- 
समय दूर रहने से गौतम उनसे मिल ने सके । जिससे उन्हें बड़ा दूख हमझ्ा। ने मोह- 
विह्नलन हो विलाप करने लगे । ऐसा करते-करते ही उनका ध्यान किख। निर्माही 
भगवान के प्रति इस मोह की निरर्थकता वे समझ गये । थे श्रपनी मोह-विक्ललता के लिये 
पश्चाताप करने लगे। ऐसा करते ही ग्रज्ञान के बादल फे और उन्हें निरावरण कंवलज्ञान 
प्रात्त हुझ्ना । गौतम प्रभु भगवान महावीर के निर्वाण के बाद कोई १८ वर्ष तक जीवित 
रहे । वे बड़े ज्ञानी, ध्यानी, भद्र और तपस्त्री मनि थे । 

गणधर गौतम भगवान महावीर से नाना प्रकार के तास्विक प्रश्न करने रहने और 
भगवान उनका ज्ञान-गंभीर उत्तर देते । नत्तों का सारा जान इसी तरह कं; संबादों मं 
सासने आया । भगवान से तत्व खुलासा करवाने में गणधर गीतम का सर्व प्रश्नान 
हाथ रहा। इसीलिये नव तत्वों की चवा करते हुए स्वामी जी द्वारा तीर्थकर महावीर 
के साथ उन्हें भी नमस्कार किया गया है ( देखिए दो० १ / २) ) | 
हु 

३इ-नसच पदाथ : 


॥ के 


पदार्थ का श्र्थ है--सद्‌ वस्तु ॥ नव पदार्थो' के ताम इस प्रकार है 


१ जीव ४ पाप ७ बंध 
2 अजीव ५ आश्रव द ८ निर्जरा 
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१--ठाणाज़' ६, ८६७ : नव सब्भावपयत्था प० तं० जीवा अजीवा पुणर्ण पावों आसवों 
संचरो णिजरा बंधो मोक्‍्खो 


जीव पदार्थ 


इस पुस्तक में क्रमशः इसी नव पदार्थों का वर्ण न _ 

स्वामीजी ने द्वितीय दोड़े में इन सवों बदाथों। का अलीभांति ज्ञान प्राप्त करने पर 
गौर दिया है । इसका देते यह है: जाने से वद्रा्थों के वियय का संशय दूर होता 
१। संशय दूर होने से तल्वों में शद्ध श्रद्धा होगी है । ग॒द्व श्रद्धा होने से मनुष्य नया 
एप नहीं करता । जब बह पापों का नवीन प्रवाह - आखब रोक देता हे तब वह संत्रत्त 
गात्मा हो जाता है। संबूत्त श्रात्मा तय के द्वारा संचित कर्मों का क्षय करने लगता 
' श्रौर क्रमण: सर्व कर्म क्षय कर अल में मोक्ष प्राम करता है? । क्‍ 
नव पदार्थो' के ज्ञान बिना जीव की क्‍या हानि होती है, उसका वर्णन चनर्थ दोहे 
| 
जो मनुस्य इन नव पदार्थों की भलीभाति जानकारी नहीं करता उसका संशय दूर 
हीं होता । बिना संशय दूर हुए निष्ठा उत्पन्त नहीं होती। निष्ठा बिना मनुष्य 
पसे नहीं बचता । जो पाप से नहीं बचता उसके नग्रे कर्मो' का प्रवेश नहीं रुकता। 
सके नये कर्मो' का प्रवेश नहीं रूकता उसका भव-श्रमण भी नहीं मिदता। आगम 
कहा है : “सच्ची श्रद्धा बिना चरित्र संभव नहीं है; श्रद्धा होने से ही चरित्र होता 
। जहाँ सम्यकत्व और चरित्र युगवत्‌ होने -- एक साथ होते हैं, वहाँ पहले सम्यक्‍त्व 
ता हैं। जिसके श्रद्धा नहीं हें, उसके सच्चा ज्ञान नहीं होता । सच्चे ज्ञान बिना 
रित्र-गुण नहीं होते । चारित्र-गुणों के बिना कर्म-मुक्ति नहीं होती और कर्म-मुक्ति के 
ना निर्वाण नहीं होता? ।' 


[ 


#यईक 





१-० उत्त> +८ ४२, २४ 
नाणं च दंसणं चेव चरित्तं च तबो तहा। 
एस सरगु त्ति पन्नत्तो जिणेहि बरदंसिहि ॥ 
नाणंग जाणई भावे दंसणण य सहहे | 
चरित्तेण निगिंगहाइ. तबेण परिसज्कई ॥ 
२---उत्त० भ८ :८:६, ३० 
नत्थि चरित्त सम्मतविह्णं इंसगे उ. भदयव्यं 
सम्मतचरित्ताई जुगव॑ पुव्च॑ व॒ सम्मत्तं 
नादंसणिल्स नाणं नाणेण विणा न हुन्ति चरणगुणा 
अगुणिद्ल नत्थि मोक्खो नत्थि अमोक्खस्स निव्वाणं 


पदार्थों में, तत्त्वों में, वस्तुओं में सम्यक--- यथातथ्य श्रद्धा, प्रतीति, रुचि, दृष्टि या 
विश्वास का होना समकित अथवा सम्यक्त्व है। मोक्ष-मार्ग में मनुष्य प्रमुख रूप से 
किन-किन बातों में विश्वास रखे, यह एक महत्वपूर्ण प्रइत है । यहाँ इसका कुछ विशद 
विवेचन किया जाता है । 

यह संसार एक तत्त्वमय वस्तु है। यह कोई माया, श्रम या कल्मना नहीं । संसार 
का अस्तित्व है--उसकी सत्ता है। लोक-रचना और व्यवस्था में केवल दो पदार्थ 
(सद्भूत वस्तु) एक जीव और दूसरे श्रजीव का हाथ है। अजीब पद पांच हैं 
( १ ) धर्मास्तिकाय, ( २ ) अधर्मास्तिकाय, ( ३ )आकाशारितिकाय, ( ४ ) काल और 
(५) पुद्गल । झाकाश अनन्त है। इस अनन्त आकादय के जितने क्षेत्र में जीव और 
अजीव पदार्थ रहते हैं, उसे विश्व या लोक कहते हैं । इस लोक के बाद अलोक है, जिसमें 
वन्य आकाश है? । 

जीव चेतन पदार्थ है? । पुदूगल जड़ पदार्थ है। उनके स्वभाव एक दूसरे से बिलकुल 
भिन्‍न---विपक्षी हैँ । अनादि काल से जीव और अजीत पुदूगल (कर्म) दूध और पानी की 
तरह एक क्षेत्रावगाही-परस्पर श्रोतप्रोत हो रहे हैँ । इस प्रकार कर्मो' के साथ-जह़ पदार्थ 
के साथ बंधा हुआ जीव नाना प्रकार के सुख-दुःख का अनुभव करता है । जिन कर्मों 
का बन्धन फलावस्था में दुःख का कारण है, वे पाप कहलाते हैँ। जिनका बंधन 
सांसारिक सुखों का कारण है, वे कर्म पुण्य कहलाते हैँ । मिथ्यात्र, भ्रतिरति, प्रमाद, 





२१--उत्त० २६ : २ 
जीवा चंत्र अजीवा य एस लाए वियाहिए। 
अजीवदेसमागासे अछोगे से. वियाहिये ॥ 
उत्त? बंद : ७ 
धम्मो अहम्मो आगासं काछो पुग्गल-जन्तवों । 
एस लोगो त्ति पन्‍नत्तो जिद वरदंसिह्ि ॥ 
२--अत्त० भे८द : १० 
» » » जीवो उवओगलक्खणों ! 
नाणेणं दंसणेणं च छ्देण य दुद्देण य ॥ 


जीव पदा्थ 


कपाय और योंग--ये झाश्रव हैं। इन कर्म-हेतुओं से जीव-प्रदेशों में नये कर्मों का 
प्रवाह होता रहता है। चेतन जीव और जड़ पुदूगल एक दूसरे से गाढ़ 
सम्बन्धित होने पर भी अपने-अपने स्वभाव को नहीं छोड़ते--चेतन चेतन स्वभाव 
को नहीं छोड़ता और जड़ जड़ स्वभाव को नहीं छोड़ता । अपने-भ्रपने स्वभाव को हर 
अवस्था में कायम रखने से इन पदार्थों की सत्ता हमेशा रहती है, जिससे परस्पर ओ्रोतप्रोत 
हुए पदार्थो' का पृथककरण भी हर समय संभव है। जीव और पुदूगल का परस्पर 
श्रात्यन्तिक वियोग कर देना ही मोक्ष है। जीव को जड़ कर्मों से मुक्त करना संभव है। 
मुक्त करने का उपाय संवर और निर्जरा है। नये कर्मों के प्रवेश को रोकना संवर और 
संचित कर्मों को आात्म-प्रदेशों से झाड़ देना निर्जरा है । 
लोक है, अलोक है, लोक में जीव हूँ, श्रजीव हैं, संसारी जीव कर्मों से वेष्ठित--बद्ध 
है, वह सुख-दुःखों का भोग करता है। वह नये कर्मो का उपार्जन भी करता है। कर्मों 
से मुक्त होने का जो उपाय है, वह संवर और निर्जरामय धर्म है। इस प्रकार 
नवों पदार्थ में--सद्भाव वस्तुओं में से प्रत्येक में आस्था रखना--हृढ़ प्रतीति करना--- 
समकित, सम्यक-दर्णन अथवा सम्यक्त्व कहलाता है : 
जीवाजीवा थ बन्धों य पुण्ण पापासवा तहा। 
संवरो निज्जरा मोक्‍्खो सन्‍तए तहिया नव ॥ १४ ॥ 
तहियाणं तु भावाणं सब्भावे उबएसणं। 
भावेणं॑ मसष्डेग्तम्ध सम्मत्त त॑ वियाहिय॑ं ॥ १५ ॥ 
--उत्तराध्ययत्त अ० २८ 


स्वामीजी ने चतुर्थ दोहे में ऐसे सम्यक्त्व रखनेवाले को ही सम्यक-दृष्टि कहा हूँ । 

जो मनुष्य उपर्युक्त नव सदभाव पदार्थों के सम्यक्‌ ज्ञान के द्वारा सम्यक श्रद्धा प्राप्त 
कर लेता हैं उसका श्रित्र भी कभी-न-कभी अवश्य सम्यक्‌ हो जाता है। इस तरह 
सम्यक दृष्टि जीव सम्यक्‌ ज्ञान और सम्यक श्रद्धा को प्राप्त करते ही मुक्ति का शिलान्यास 
कर डालता है। मुक्ति प्राप्त करना अब उसके लिये केवल काल सापेक्ष होता है । 
७५--जीच पदार्थ : 

जन दर्शन आत्मवादी है। वह आत्मा के अस्तित्व को मानता है और उसे एक 
स्वतन्त्र तत्त्व के रूप में प्रतिष्ठित. करता है | नव पदार्थों में प्रथम पदार्थ जीव है । जीव को 
पदार्थ--स्वय॑ भ्रवस्थित तत्त्व-- मानने में निम्नलिखित दलीलें हैं : 


- (१) में सुखी है, 'में दुःखी है इस प्रकार का जो अनभव होता है, वह प्रात्मा के 
बिना नहीं हो सकता । यदि ऐसा मात लिया जाय कि बरीर से हो यह अ्रनभव होता है 
तब प्रश्न यह खड़ा होता है. कि जब हम निद्रावरथा में होते हैँ तब यह ग्रनभव विस 
के सहारे होता है ? यदि आझात्मा और शरीर भिन्न-भिन्न न होते तो हद्धियों के सूयम 
रहने पर ऐसा अनुभव होना संभव ने होता। इसलिए यह मानना पडता हे लिः 
आत्मा एक स्वतन्त्र द्रव्य है। 

(२ ) आत्मा इन्द्रियों से भिन्‍त है, यह बात इससे भी सिद्ध है कि दृस्धियों के रा 
जिस बात या चीज का ज्ञान होता है--बह ज्ञान हृब्द्रियों के नष्ट होने बर भी बना 
रहता है। यह तभी संभव हो सकता है जब कि दख्ियों से भिन्‍त कोर्ड एसशा पदार्थ 
हो जो इस ज्ञान को स्थायी रूप से रख सकता हो, अर्थात्‌ दृद्धियों से प्रात्ष ज्ञान शिगमें 
स्मृति रूप से रहता है, वही आत्म पदार्थ है और वह इच्द्रियों गे शिनल #। यदि 
इन्द्रियाँ ही आत्मा हों, तो उनके नष्ट होने से उनके जरिये प्राम जान थी सा 
होता, परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता। ज्ञान तो हृद्धियों के सना्ट होते पर भी स्टाता 
है। इस तरह ज्ञान का जो आधार है, वह आत्म पदार्थ है। टइसख्ियों को शत मा 
सीमा हो सकती है, परन्तु जिसके ज्ञान की सीमा नहीं होही--नोसा जो प्रतशव व 
या ज्ञानवान पदार्थ है वही झात्मा या जीव है । 

( ३ ) एक और तरह से भी आत्मा का इच्धियों से पृवकत्व सिद्ध किया जा 
सकता है। यह सबके अनुभव में आ्राता है कि कभी-कभी आँखों के साभों मे वो! 
चीज गुजर जाती है तो भी उसका अनुमान तक नहीं होता, कानों के पास में शउद होते 
रहने पर भी हम उसको सुन नहीं पाते । आवश्यक इदृद्धियों के रहने पर भी तेसा क्यों 
होता है ? इसका कारण यह है कि इन्द्रियों के अतिरिक्त एक और पदार्थ है जो एग्ट्रयों 
के कार्य में सहायक होता है। बिना इस पदार्थ की सहायता के देहांदि श्रपना कार्य 
नहीं कर सकते। जब इस पदार्थ का ध्यान किसी दूसरी ओर रहता है--अर्थात श्रमक 
चीज को देखते या सुनने श्रादि की ओर से उसकी उपेक्षा रहती है तब दस्धियां विद्यमान 
रहने पर भी प्रवृत्ति नहीं कर सकतीं। इस प्रकार जिसके गौर करने से हन्द्रियाँ कार्य 
करती हैं वह पदार्थ इन्द्रियों से भिन्न है और वही प्रात्मा या जीव है । 


(४ ) प्रत्येक इच्धिय को अपने-अपने विषय का ही ज्ञान होता है, परन्तु जिसको 
सर्व इन्द्रियों के विषय का ज्ञान होता है वही झात्म-पदार्थ है । 


जीव पदाथ २७. 


( * ) जो आंखों से नहीं देखा जाता परन्तु खूंद ही आँखों की ज्योति. स्वरूप है, 

कि रूप तो नहीं है परन्तु जो खुद रूप को जानता है, वही झात्म-पदार्थ हैं; 

(६ ) जिसका प्रकट लक्षण चंतन्‍्य है और जो अपने इस गुण को किसी भी अ्रवस्था 
म नहीं छोड़ता है, जो निद्रा, स्वप्त और जाग्रत श्रवस्था में सदा इस गुण से जांता 
जाता है--- वही आ्रात्मा या जीव है । 

(७) यदि जानी जाने वाली घट, पट आदि चीजों का होता वास्तविक है तो उनको 
जानने वाले आत्म-पदार्थ का अस्तित्व केसे न होगा ? 

(८) जिस वस्तु में जानने की शक्ति या स्वभाव नहीं है वह जड़ है और जानना 
जिसका सदा स्व्रभाव है वह चतन्य है। इस प्रकार जड़ श्रौर चेतन्य दोनों के भिन्‍न-भिन्न 
स्वभाव हैं, और वे स्वभाव कभी एक न होंगे । दोनों की भिन्नता इन बातों से अनुभव 
में आती है कि तीनों कालों में जड़, जड़ बना रहेगा और चंतन्य, चेतन्य । ( इन दलीलों 
की विस्तृत चर्चा के लिये देखें 'रायपसेणएय सुत्त', जन दर्शन और '“आत्म-सिद्धि' 
नामक पुस्तक । ) । 

स्वामीजी पाँचवें दोहे में इसी जीव पदार्थ का विवेचन करने की प्रतिज्ञा करते हैं। 
६ -द्वव्य जीव और भाव जीव ( गा० १-२) : 

चतुर्थ टिप्पणी में यह बताया जा चुका है कि लोक में पट वस्तुएँ हैं-- 
(१) अवानलििकास, (२) सर्मास्विकाय, (३) अ्रध्वर्मास्तिकाय (४) श्राकाशास्तिकाय, 
(४) काल और (६) एुश्ण्यारिगकाय । इन वस्तश्रों को जैन परिभाषा में द्रव्य कहते हैं । 

उन छूट्ठों द्रव्यों में से प्रत्ेक के अलग-अलग गुण या धर्म हैं। गुण द्रव्य को पहचानने 
के लतण हैं। जिस दरह आजकल विज्ञान में जड़ पदार्थो' को जानने के लिये प्रत्येक 
की अलग-श्रलग लक्षणावती ([770]72700728) बतलाई जाती है उसी प्रकार भगवान 
महावीर ने संसार के मूलाधार द्रव्यों के पुथक-पुथक लक्षण बतलाये हैं। 

द्रव्य क्या हैं ?--जो गुणों का झ्राश्नय हो, जिसके आश्चित होकर गुण रहते हैं वह 
द्रव्य है। और गुण क्या है ?---एक एक द्रव्य में ज्ञानादि रूप जो धर्म रहे हुए हैं वे 


गुण हैं! । 





२--3त्त० रेद : ६ 


एुणाणमासुओ द्॒व्ब॑ एगद॒व्वस्सिया गुणा । 





. जीव चतन्य-गुण से संयुक्त है इसलिये द्रव्य है। चेतना जीव पदार्थ में ही होती है 

श्रत: वह उसका धर्म और गृण है। 

जीव का लक्षण उपयोग है, यह बताया जा चुका है (दि० ४पा० टि० २) । उपयोग का 
श्र्थ है जानने तथा देखने की शक्ति । जीव में देखने श्रोर जानने की अ्रनन्त शक्ति है । 

यह अ्क्षत्रिम पदार्थ है। जीव के विश्लेषण से उसमें से कोई दूसरा पदार्थ नहीं 
निकलता । यह श्रखण्ड द्रव्य है। इसके टुकड़े नहीं किये जा सकते । 

जड़ पदार्थ पुद्गल के टुकड़ें करने संभव हैं श्रौर टुकड़े करते करते एक सूदमतम टुकड़ा 
मिलता है, उसको परमाणु कहते हैं। यह श्रकेला, सलंत्र और अस्तिम -- अविभा ज्य भाग 
होता हैं। परमाणु जितने स्थान को रोकता हे उतने को एक प्रदेश कहने है। जीव इस 
माप से असंख्यात प्रदेशी होता है। अरसंख्यात प्रदेशों का अखण्ड समूह होने से जीव को 
अस्तिकाय कहा जाता है। अ्रख्ण्ड पदार्थ होने से जीव का एक भी प्रदेश उससे अलग नहीं 
किया जा सकता---श्रर्थात्‌ वह सदा अ्रसंख्यात प्रदेशी रहना है । प्रथम डाल-गाथा मैं यही 
बात संक्षेप में कही गई है । 

जीव अनन्त हैं परन्तु सर्व जीव वस्तुत: सहृञ्ञ हैं और इसलिए सभी एक जीव द्रव्य 
की कोटि में समा जाते हैं। जितने जीव हैँ उतनी ही आ्रात्माएँ हैँ। प्रत्मेक जीव 
स्वतन्त्र है और स्वानुभव करता है परन्तु द्रव्य की हप्टि से सब्॒॒ एक हैं क्योंकि सत्रमें 
चतन्य गुण समान है। 

अतः द्रव्यत: जीव एक है । संख्या की दृष्टि से जीव ग्रनम्त हैं। उसकी अनस्त संख्या 
में न कभो बृद्धि होती है, न कभी ह्वास । 

जीव का चेतन गुण उसका खास और भ्रन्य द्वव्यों मे पथक गुण है । द्व्यों के गण 
प्रपरिवर्तनशील होते हैं। जीव का चेतन गुण कभी प्जीब द्वव्य में न होगा और ने 
प्रजीव द्रव्य का ग्रचेतन या जड़ गुण जीव पदार्थ में होगा । गुणों में परस्थर अपरि- 
वर्तनशील होने से ही द्रव्यों की संख्या ६ हुई है। द्रव्य अपने गुणों से श्रमग नहीं हो 
सकता और न गुण ही द्रव्य बिना रह सकते हैं। इस तरह जीव द्रव्य शाइवल है. 
चिरंतन है। द्रव्य जीव पर विशद-विवेचन बाद में ढाछ॒ गा० ३७-४२ में है 

सोने के आधार से जंसे कंठा, कड़ा श्रादि नाना प्रकार के श्रलंकार बनते हैँ 
वसे ही द्रव्य जीव के आधार से उसकी नाना भश्रवस्थायें होती हैं। इन्हें भाव 


( ॥(0677८&0075 ) कहते हैं । जीव के जितने भाव हैं वे सब भाव जीव 
कहलाते हैं। द्रव्यजीव एक होता है और भाव जीव अनेक । 











जीव पदाथ 


$-जीव के २३ नाम ( गा० ३-२७ ): 

भगवती सूत्र के २० वें शतक के २ रे उह शक का पाठ, जिसमें जीव के नाम बत- 
लाये गये हैं, इस प्रकार है : 

“गोयमा ! अणेगा अभिवयणा पन्नत्ता, त॑ं जहा---जीवे ति वा, जीवत्यिकाये ति वा, 
पार्ण ति वा, भूए ति वा, सत्ते ति वा, विन्नू ति वा, चेया ति वा, जेया ति वा, आया ति वा, 
रंगणा वि वा, हिंडडा ति वा, पोग्गल ति वा, माणवे ति बा, कत्ता ति वा, विकत्ता तिवा, जए 
तिवा, जंतु ति बा, जोणी ति बा, संग्रभू तिवा, ससरीरी तिवा, नायए तिवा, अंतरप्पा 
ति वा, जे यावन्ने तहुण्यगगारा सब्बे ते जाव-अभिवयणा । 

इस पाठ के अनसार जीव के २२ अ्रभिवचन ही होते हैँ । स्वामीजी के सामने 
भगवती सूत्र का जो आादर्ण था, उसमें २३ नाम प्राप्त थे। उपर्युक्त पाठ में वेय (वेद, 
वेदक ) नाम नहीं मिलता । भगवती सूत्र शतक २ उ० १ के आधार पर कहा जा सकता 
है कि जीव का एक अ्रभिवचन वेद---वेदक भी रहा । 

जीव के इन नामों से जीव-सम्बन्धी अनेक बातों की जानकारी होती है। ये 
नाम गुणनिष्पन्न हैं---जीव के गुणों को भलीभांति प्रकट करते हैं । 

स्वासीजी ने ४ से २४ तक की गाथाओं में इन २३ नामों का श्रर्थ स्पष्ट किया है। 
यहाँ संक्षेप में उनपर विवेचन किया जाता है । 

(१) जीव (गा० ४) स्वामीजी ने जीव की जो परिभाषा दी है उसका आधार 
भगवती सूत्र (२.१) का यह पाठ है : “जम्हा जीवेति, जीवत्तं, आउय॑ च कम्मं उपजीवर्ति 
तम्हा “जीवे'त्ति वत्तव्ब॑ सिया ।” अर्थात्‌ जीता है, जीव और आयुध्य कर्म का 
प्रनुभव करता है, इससे प्राणी का नाम जीव है। जीने का श्रर्थ है प्राणों का धारण 
करना" । जीवत्व का अर्थ है उपयोग-- जान और दर्शन सहित होना * । भ्रायुष्य कर्म के 
प्रनुभव का भ्र्थ है निश्चित जीवन-प्रवधि का उपभोग । जितने भी संसारी जीव हैँ सब 
प्राण सहित होते हैं | ज्ञान और दर्शन तो जीव मात्र के स्वाभाविक गुण हैं। हर एक प्राणी 
की अपनी-अपनी आयुष्य होती है। इस तरह जीते रहने से प्राणी जीव कहलाता है। 

(२) जीवास्तिकाय (गा० ५) 'अस्ति' का अर्थ है प्रदेश । “प्रदेश” का श्रथथ है वस्तु 
का वह कल्पित सृक्मतम भाग, जिसका फिर भाग न हो सके । काय का अर्थ है 'समूह । 
१---जीवति प्राणान्‌ धारयति (अ-भ० टीका) 
२---जीवत्वम्‌ उ पयोगुलक्षणम्‌ (अ-भ० टीका) 


जो- प्रदेशों का समूह हो--उसे श्रस्तिकाय कहते हैं ॥ जीव एक स्वतस्त्र पदा थ॑ है-- यह 
ऊपर सिद्ध किया जा चका है। जीव स्वतस्थ रूप से विद्यमान हैं और प्रसंख्यात प्रदेशों 
का समूह है, इसलिये जीवारियकाय कहलाता है। जीव आने कर्मानगार अनेक देह 
धारण करता है परन्तु छोटे-से-छोटे और बड़े-सेबड़े घरीर में भी उसे प्रमंख्यात 
प्रदेशीपन में कमी या अधिकता नहीं होती । चीटी और हाथी दानों के जीव बअसंस्यान 
प्रदेशी हं' । 

(३) प्राण (गा० ६ ) : स्वामीजी की परिभाया भगवती सूत्र २.१ के 
पाठ पर आधारित है। वह पाठ दस प्रकार है: “जम्या आणमद बा, पराणमट या, 
उस्ससइ वा, णीससए वा तम्हा प्राण त्ति बत्तव्यं सिया। जीव इबाोस-लिश्यास लगा 
है इससे वह प्राणी है। 'प्राणी' शब्द का दूसरा अ्र्णश इस प्रागर है : जैसे धर्म में दस 
जीवन शक्तियां मानी गई हं--- (१) श्षीनेश्िस  -बल प्राण, (२) थे. | ०५-५४ प्राण, 
(३) श्राणेन्दरिय २-बल प्राण, (४) रानणिय-धल प्राण, (५॥ २ ५४,7 दस प्राण, 
(६) मन-बल प्राण, (७) वचन-बल प्राण (८) काया-बल प्राण, (९) -वषयवासि-बद 
प्राण और (१०) आयुप्य-बल प्राण | प्रत्येक संसारी जीव में कम-प्रविह्ठ संख्या में थे 
प्राण दक्तियाँ मौजूद रहती हूँ। सीमित आग, :तानो*., ४ से को शाविल, साचों 
इन्द्रियों म से कम-से-कम स्पशनेद्धिय, मन, वचन ओर शरीर में मे तक दारीर बल इस 
तरह कम-से-कम' चार जीवन-गातियाँ तो वनस्पति आदि स्थाबर दावों के दो 7 गमय 
मौजद रहती ही हूँ। इन बलों, प्राणों, जीवन-ञतिययों को सारण वाश्यां ही जीवन 
है ओर चूंकि कम-से-कम ४ प्राण बिना कोई संसरी जीव नदी होता खत मब जीव 
प्राणी हैं । 

(४) भूत (गा० ६) : इसकी झ्रागमिक परिभाषा एस रूप में # : “जग्हा ते, 
_भवति, भविस्सति य तम्हा भूए त्ति वत्तव्व॑ सिया ( भग० २,१ )।” था, है और 
रहेगा-जीव का ऐसा स्वभाव होने से वहु भूत कहलाता है । स्वामी जी की परिभाषा भी 
यही है। भवन? घ॒र्म की विवक्षा से जीव भूत है । 

जीव सदा जीवित रहता है। वह कभी मरता नहीं। किसो भी काल में जीव अपने 
। चतन्य स्वभाव को नहीं छोड़ता । इसलिए सर्व जीव अपने चैतस्थ स्वभाव में सदा 
जीवित रहते हैं। चेतन स्वभाव को छोड़ना जीव द्रव्य के लिए सम्भव नहीं इसलिए उसका मरण 
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भी सम्भव नहीं । ब्राह्मा को न हसी हँस से वे दी गया है। जीव कभी अजीब ज़हीं 
हो सः' 7... 7 उसका असस्व है । 

(४) सत्य (गा० $): भगवती सूत्र २.१ में सत््व की परिभाषा इस प्रकार मिलती 
है- ““जरदा सर्त शशादपररँ कर््म/़ बग्हा से नि वत्तत्व॑ सिया ।? टीकाकार 
प्रभयदेव सूरि ने टसकी व्याझंगा करने हा लिखा है. गे का अर्थ है. 'सकस:'--... 
साल अबबा 'दवत; >-सम'ज। 'कर्म' का प्र् है क्रिया। जीव युन्दर असुन्दर 
क्रिया में. शत अ्रथभ किया मे आयसवन अबबा समर्भ ?, श्रनः वह सत्त्व है। स्वामीजी 
की परिाया दसीके अनुरूप /। शक्‍तः' का अर्थ सम्बद्ध भी होता है। शुभाशुभ 
कर्मों से संबंध होने से जीव स्व है । 

(६) बिज्ञ (गा० ७) : इसी परिशाया है... आटा विन्त-क ए-कसायं-5विल-महुरे 
सगे जाणए नरहा 'बिस्त' लिशल ब्व सिया (नगंग० २, ९) | 

गा बन्द शब्द ४ गह वरा गच्द हैं; यद मधर है, यह खड़ा है, यह कड्वा है; यह 
सफेद है, मद लाल है यह दर्गस्स है, सह सुगस्ध है: झझी मंदी पड़ रही है, अभी गर्मी पड़ 
रही है आदि इखियों के भिन्न-भिन्न बिययों का शान --अनभव यदि किसी को होता 
हैं तो बह जीव पदार्थ हो है अतः जीव को * विज्ञ--कहा गया है। में इस स्थिति में हें, 
गरीब हूं, रण हूँ, स्पस्थ हैं आदि बालों का स्पष्ट अनुभव यदि किसी पदार्थ में है तो वह्‌ 
जीव पदार्थ में है। इस हेतु से भी बह 'विज्ञ' कहा गया है। 

(७) वेद (गा० ८) : स्वामी जी की परिभाषा का झ्राधार यह पाठ है... “वेदेति य 
गृह-दक्ख सम्हा बी लियतत्य॑ सिया (सग०-२,१) ।” बेदना-जान-- सुख-दू:ख का 
अनुभव-जात जिसमें ही बढ़ 'वेदक' कहलाता है । 

संसार में जरा-मरण, आपि-व्यात्रि से उत्पन्न नाना दःख़ तथा बन, स्त्री, पत्रादि से 
उत्न्न नाना सुखों का अनुभव जीव करता है इसलिये उसे 'बेद' या 'चेदक' कहा 
गया है । 

(८) चेता (गा? ६) : संसारी जीव, कर्म-परमाणुओ्रों से लिप्त रहते हैं। जब चेतन 
जीव राग-दंप के वीभूत होकर विभाव में रमण करता है तब उसके चारों ओर रहे हुए 
कर्म -परमाणु उसके प्रदेश्षों में प्रवेश कर वहाँ उसी प्रकार श्रवस्थित हो जाते हैं जिस 
तरह दूध में डाला हुआ पानी उसमें समा जाता है। दूध और पानी की तरह एकं 
क्षेत्रावगाही ह्वो प्रात्मा और कर्म परस्पर ओत-प्रोत हो जाते हैं ।. संसारी जीव इसी न्याये 


से चेता-- पुदूगलों को संग्रह करने वाला कहा गया है ( 'चियाइ त्ति चेता पुद्गलानां 
चयकारी-अभ० ) जीव के शरीरादि की रचना भी इसी कारण से होती है । ह 

(६ ) जेता (गा? १०) : कर्मों का बच्चन आत्मा की विभाव परिणति से होंता है 
ओर उनका नाश स्वभाव परिणति से | दोनों परिणतियाँ जीव के ही होती हैं । श्रत: जमे 
वह कर्मों को बाँचने वाला है वसे ही उनका नाश कर उन पर विजय पाने वाला होने 
से उसे 'जेता' कहा जाता है। 

स्वभाव रूप से ही जीव में ग्रनन्त वीर्य शक्ति होती है। परन्तु कर्मो के श्रावरण के 
कारण वह शक्ति मंद हो जाती है। संसारी जीव कर्मों से आवबद्ध होने पर भी अपने 
स्वभाव में स्थित होता है। इसका श्रर्थ यह है कि कर्मावरण से उसके स्वाभाविक गण 
मंद हो जाने पर भी सर्वथा नष्ट नहीं होते । जीव अपने वीर्य का स्फोटन कर दारुण कर्म- 
बन्धन को विच्छिन्न करने में सफल होता है। इस तरह कर्म-रिष्रात्नों को जीतने का 
सामर्थ्य रखने से जीव का एक अभिवचन जेता है (जय त्ति जैता कर्मरियूणाम--प्रभ ०) । 

(१० ) आत्मा (गा० ११): जब लक जीव कर्मों का आत्यन्तिक क्षय 
नहीं करता उसे बार-बार जन्म-मरण करना पड़ता है और इस जन्म-मरण की परम्परा 
में वह भिन्‍न-भिन्‍न गति (मनुष्य, पशु-पक्षी आदि) अथवा योनियों में उत्पस्त होता और नाण 
को प्राप्त होता है। जब तक कर्मो से छुटकारा नहीं होता तब तक जीव को विश्राम 
नहीं मिलता । कर्मो से मुक्ति पाकर ही वह मोक्ष के अनन्त सूख में शाइवल स्थिर 
हो सकता है। आत्मा', “हिड़क', 'जगत' आदि जीव के नाम इसी प्र्थ के 
द्योतक हैं | अ्भयदेव सूरि ने लिखा है---प्राय' त्ति आत्मा सततगामित्यात्‌ । 

(१ १)रंगण (गा०१२) : “रज्डणं राग: तद्ोगाद्र गण: । “रंगण' राग को कहने हैं । 
राग से युक्त होने के कारण जीव रंगण कहलाता है | संसारी जीव राग-देंप की तरगों में 
बहता रहता है। उसकी आत्मा राग-द्वेंप की भावनाओं से आ्रारट्धादित रहनी है। इन्हीं 
राग-द्वेषों में रंगे रहने---अनुरक्त रहने के कारण जीव को रंगण कहा गया है । 

(१९) हिंडुक (गा० १३) : इसका प्राय: वही श्रर्थ है जो 'प्रात्मा' का है। अमयदेव 
ने लिखा है--हिंडुए' त्ति हिण्डकत्वेन हिण्डक: गमनशील हृत्यथ्थ: ।? 





(१३) पुदूगल (गा० १४) : इसकी व्याख्या अ्रभयदेव सूरि ने इस प्रकार की है-.- 
_पूरणाद्‌ गलनाच वपुरादीनामिति पुद्ला: ।” सांसारिक जीव जन्म-जन्म में पौद्गलिक 
झ्षरीर,, इन्द्रियाँ श्रादि को धारण करता रहता है। इससे जीव का मनाम पलयाक्ष क। 
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जीव कर्म-परमाणुओं का आत्मं-प्रदेशों में संचय करता है। शरीर आदि की रचना इसी 
प्रकार होती है । इससे जीव पुद्गल है। यह व्याख्या सांसारिक जीव की अपेक्षा से है । 

एक बार गौतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा---“हे भगवन्‌ ! जीव पुदुगली 
है या पुद्गल ?” भगवान ने उत्तर दिया--“हे गौतम ! श्रोत्रादि इन्द्रियों वाला होने 
से जीव पुद्गली है। जीव का दूसरा नाम पुदूगल होने से वह पुद्गल है। सिद्ध 
पुद्गली नहीं हूँ क्योंकि उनके इन्द्रियादि नहीं होतीं; परन्तु जीव होने से वे पुद्गल तो 
हैं ही! । 

संसारी प्राणी और सिद्ध जीव दोनों को यहाँ पुदुगल कहा गया है। इसका हेत 
श्रागम में नहीं है । वह हेतु ऊपर बताये गये हेत से भिन्‍न होना चाहिये--यह स्पष्ट 
है। जीव के लिये पुदूगल शब्द का प्रयोग बौद्ध पिठकों में भी मिलता है। 

( १४ ) मानव (गा० १५) : द्रव्य मात्र 'उत्पादू-व्यय-ध्रौव्य' लक्षण वाले होते हैं । 
उत्पत्ति और विनाश केवल अवस्थाओं का होता है। एक श्रवस्था का नाश होता है 
दूसरी उत्पन्न होती है, परन्तु इस सृष्टि (उत्पाद) और प्रलय (व्यय) के बीच में भी ब्रह्म 
स्वरूप आत्मा ज्यों-की-त्यों रहती है। उसके चेतन स्वभाव व श्रसंख्यात प्रदेशीपन का 
विनाश नहीं होता। इस तरह नाना पुनर्जन्म करते रहने पर भी आत्मा तो पुरानी 
ही रहती है । इसलिये इसका 'मानव' नाम रखा गया है। मानव--+मार--नव । मा! का 
अथ है नहीं। नव” का भ्र्थ है नया । जीव नया न होकर श्रनादि है | वह 'पुराण! है--- 
बराबर चला श्राता है इसलिये मानव है ( मा निषेध नव:-प्रत्यग्रो मानवः अनादित्वात्‌ 
पुराण इत्यथः )। | 

( १४५ ) कर्त्ता (गा० १६) : आत्मा ही कर्ता है। कर्ता का भ्र्थ है कर्मों का कर्त्ता 
(“कत्त' ति कर्ता कर्मणाम्‌)। इस विषय को स्पष्ट करने के लिये हम यहाँ आत्म सिद्धि' 
नामक पुस्तक का कुछ अंश उद्धृत करते हैँ : 

“जड़ में चेतना नहीं होती केवल जीव में ही चेतना होती है । बिना चेतन-प्रेरणा के 
कर्म, कर्म का बन्धन कैसे करेगा ? अ्रतः जीव ही कर्म का बन्धन करता है क्योंकि चेतन 
प्रेरणा जीव के ही होती है । जीव के कर्म भ्रनायास--स्वभाव से ही होते रहते हैँ, यह भी 
ठीक नहीं है। जब जीव कर्म करता है तभी कर्म होते हैँ। कर्म करना जीव की इच्छा 
पर निर्भर रहने से यह भी नहीं कहा जा सकता कि आत्मा सहज स्वभाव से ही कर्मों 
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का कर्ता है। इससे सिद्ध हुआ कि कर्म करना जीव का आत्म-बर्म नहीं हे क्योंकि ऐसा 
होने से तो कर्म का बन्धन उसकी इच्छा पर निर्भर नहीं करता | यह भी कहना टोंक 
नहीं है कि जीव श्रसंग है और केवल प्रकृतियाँ ही कर्म बन्ध करती हैं ।॥ ऐसा होता तो 
जीव का असली स्वरूप कभी का मालूम हुआ रहता । कर्म करने में ईश्वर की भी कोई 
प्रेरणा नहीं हो सकती क्योंकि ईश्वर सम्पूर्ण शुद्ध स्वभाव का होता है। उसमें इस प्रकार 
प्रेरणा का आरोपण करने से तो उसे ही सदोप ठहरा देना होगा । इससे यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि आ्रात्मा ही कर्मों का बस्च करता है। जब जीव अपने चंबन्य 
स्वभाव में रमण करता है तो वह अपने शुद्ध स्वभाव का कर्ता होता है और जब विभाव 
भाव में रमण करता है तो कर्मो' का कर्त्ता कहलाता है |" 

“जीव जब तक अपने भसली स्वरूप के सम्बस्ध में श्रानिति रखता है तब तक उसके 
भाव-कर्मो' का बंध होता रहता है। जीव की निज खूब में ग्रालि चेतना रूच है। 
जीव के इस चेतन परिणाम से जीव के बीर्य स्वभाव की रफति होती है और दस डाक्ति के 
स्फुरित होने से जड़-रूप द्रव्य कर्म की वर्णनाओं को ग्रहण करता है ॥!! 

जीव अच्छे बरे कार्य करता रहता है और उसके फलस्वरूप कर्म “परमाण उसके 
आत्म-प्रदेशों में प्रवेश पा उनके साथ बंध जाते हैं। एस प्रकार जीव कर्मो' का कर्ता 
है। इसका तात्पर्यार्थ है कि वह अपने युख-दृःख का कर्ता है । 

उत्तराध्ययन सूत्र (२०.३६-३७) में कहा है : “आत्मा ही बतरणी नदी है, और यही 
कूट शाल्मली वृक्ष । श्रात्मा ही कामदूह्ाबेन है और यही नन्दन बन । आ्रात्मा ही सुख 
और दु:ख को उत्पन्न करने और न करने वाली है ।” द्सका कारण यही है कि झात्मा ही 
सदाचार और दुराचार को करने वाली है। अपने काम के अ्रनमार उसके कर्मों का 
बन्चन होता है। ये कर्म ही अच्छा ब्रा फल देते हैं। झात्मा सत्कर्म प्रथवा 
दुष्कर्म करने में स्वतन्त्र है, इसीलिये कहा गया है “बन्ध्रप्पमोक्खों सुम्कम्मत्ंत्र 
बन्ध और मोक्ष आ्रात्मा के ही हाथ में हैं । 

( १६ ) विकर्त्ता (गा०१७) : जैसे जीव में कर्म-बंधन की शक्ति है. बसे ही उसमें 
कर्मों को तोड़ने और उनसे मुक्त होने की भी शक्ति है। इसी कारण से उसे विकर्सा 
कहा गया है। विकर्ता श्र्थात्‌ “विशेषतो विच्छेदकः कर्मणाम्‌ ।” 

(१७) जगत्‌ (गा०१८) : जीव में एक स्थान से दूसरे स्थान में गमन फरमे की शबित 
होती है और यह शक्ति इतनी तीज्र होती है कि एक समय ( जैन धर्म के भनुसार काल 
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की इकाई ( [700६ ) ) में जीव अपने स्थान से लोक- के अन्त तक जा सकता है । गमन 
करने की इस शक्ति के कारण जीव का नाम जगत है। कहा भी है--“अतिशयगमना- 
ज्जगत्‌ [? 

(१८) जन्तु (गा०१६) : “जननाज्जन्तुः” संसारी जीव जन्म-जन्मान्तर करता रहता 
हैं, इससे उसका नाम जन्‍्तु है। जीव ने ६४ लाख योगियों में जन्म-मरण किया है। 


(१६) योनि (गा०२०) : “थोनिरन्थ्रेपामुत्पादकत्वात्‌”---अन्यों का उत्पादक होने से 
जीव का नाम योनि है। स्वामीजी ने भी यही पर दी है---“पर नो उत्पादक इण 
न्याय ।” जीव जीव का उत्पादक नहीं हो सकता क्योंकि जीव स्वयंभूत होता है। वह 
घट, पट ग्रादि पर वस्तश्रों का उत्पादक होता है। इस अपेक्षा से जीव का अपर नाम 
योनि है । 

(१०) स्वयंभूत (गा० २१) :श्रात्मा को किसी ईइवर ने नहीं बनाया । न वहसंयोगी 
पदार्थ ही है । वह अपने आप में एक वस्तु है--“ल्वयं-भवनात्‌ स्वयंभू” । वह वस्तुओं के 
संयोग से बनी हुई नहीं है परन्तु एक स्वतस्त्र स्वयंभूत वस्तु है। न तो वह देह के संयोग से 
उलनन होती है और न देह के साथ उसका नाश होता है। ऐसा कोई संयोग नहीं जो 
श्रात्मा को उत्तन्न कर सके । जो वस्तु उत्पन्न हो सकती है उसी का नाश--विलय भी 
संभव है । जल--- आ्रॉक्सीजन और हाईड्रोजन से बना होने से हम रसायनिक प्रयोगों 
द्वारा उसमें से उक्त दोनों तत्त्व स्वतन्त्र रूप में प्राप्त कर सकते हैँ परन्तु आत्मा को सिद्ध 
करने वाले--बनाने वाले- - अ्रन्य द्रव्य प्राप्त न होने से वह स्वयं सिद्ध है। यही 'स्वयंभूत! 
शब्द का भाव है। झ्ात्मा स्वयं सिद्ध पदाथ है । 


(+ १) सशरीरी (गा०२२॥ शरीर अनेक तरह के हो सकते हैं । औदारिक, वक्रियक, 
ग्राहरक, तेजस और कार्मण । एक जगह से जाकर दूसरी जगह उत्पन्न होने तक--अ्रर्थात 
रास्ते चलते जीव के दो शरीर---कार्मण और तजस होते हैं । पर्याप्त स्थिति में तीन शरीर 
जीव के होते हैं--- कार्मण, तेजस श्रीर औदारिक या वक्रिय । श्राह्दरक शरीर विशिष्ट 
आत्माओं के हो सकता है। जब तक कर्मो का संयोग रहता है तब तक शरीर का सम्बन्ध भी 
रहता है इसलिये संसारी जीव को 'सद्रीरी” कहा गया है---“सह शरीरेणेति सशरीरी ।” 

(२२) नायक (गा० २३) : “नायक---कर्मणां नेताट--जीव कर्मों का नेता है 
इससे उसका नाम तायक है। स्वामीजी ने गाथा २३ के प्रथम दो चरणों में इसी अर्थ 


का प्रतिपादन किया है। कर्मो' का नेता होने से अपने सुख-दुःख का भी यह नायक व 
नेता है इसमें सम्देह नहीं । बाद के चरणों में नाअक का दूसरा प्र्ण रत्रामीजी ने “न्याय 
का करने वाला” किया है। 

(२३ ) अन्तरात्मा (गा० २४ ): “अन्तः मध्यरूप आत्मा, न शरीर रूप 
इत्यन्तरात्मेति” यह शरीर आत्मा नहीं हे । पर उस घरीर के अन्दर जो व्याप्त हे वह 
ग्रात्मा है । 

जीव और शरीर--तिल और तेल, छाछ झौर थी की तरह परग्पर लोलीभत रहने 


#/* 


हैं। जीव समूचे शरीर में व्याप्त रहता है इसलिये उसे 'अल्रात्मा' कहने | । 


८-- भाव जीव ( गाथा २४५ ): 

गाथा २ में दो प्रकार के जीव--द्वव्य जीव और भाव जीव वा उ्लेश श्राया # | 
गाथा १ में बता दिया गया है कि द्रव्य जीव शाइबत असंस्यात प्रदेशी पदा् है। प्रश्न 
होता है कि भाव जीव किसे कहते हैँ ? इसीका उत्तर २५ वीं गाथा में दिया गया है ! 


द्रव्य जीव नित्य पदार्थ है पर वहु कृट्स्थ नित्य नहीं परिणामी नित्य है । इसका 
तात्पर्यार्थ यह है कि द्रव्य जीव शाइवत होने पर भी उसमें परिणाम अनस्थास्वर होने 
रहते हैं। जिस तरह स्वर्ण के कायम रहते हुए उसके भिन्न-भिन्न गहने होने हूं उसी तरह 
जीव पदार्थ कायम रहते हुए उसकी भिलत-मिन्न अवस्थाएँ होती हैं। द्रब्य जीब उत्याद- 
व्यय-भ्रौव्य युक्त होता है। जसे सोने की चूड़्ियों को गला कर जब हम सोने का कण्ठा 
बनाते हैं तो कण्डछे की उत्पत्ति होती है, चड़ियों का व्यय - याग होता हैं और सोना 
सोने के रूप में ही रहता है उसी तरह जब जीव यूवा होता है तो यौवन की उर्लात्त 
होती है, बाल्य-भाव का व्यय होता है श्रीर जीव जीव रूप ही रहता है । 


इन भिन्न-भिन्न अवस्थाओं को पारिभाषिक-भापा में पर्याय” कहते हैं । पर्याय वह ६ 
जो द्रव्य और गुण दोनों के आश्चित होकर रहे। परया्ि--प्रवस्धान्तर द्रव्य और गुण 
दोनों में होते हैं। जिस तरह जल कभी बर्फ और कभी वापष्प रूप होता है उसी तरह 
एक ही मनुष्य बालक, युवक और वृद्ध होता है। ये आत्मा द्रव्य के अवरभानसर---र्याय 
हैं। जिस तरह एक ही पुद्गल कभी शीत और कभी गर्म होता है, जो उसके स्पर्श गुण की 

_ अवस्थाएँ हैं, ठीक उसी प्रकार एक ही मनुष्य कभी ज्ञानी और कभी मूर्ख, कभी दुःखी 
/:और कभी सुखी होता है। ये प्रात्मा के चेतन गुण की अव्रस्थाएँ--पर्याये हैं । 
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. लक्षण, गुण और पर्याय--े द्रव्य के भाव हैं। लक्षण और गुण ये दोनों शब्द एकार्थक 
हैं। जीव को उपयोग लक्षणबाला, उपयोग गुण बाला कहा गया है इससे स्पप्ट हैं कि 
लक्षण और गण एकरार्थक हैं। जीव के जो तेईस नाम बतलाये गये है उनसे सांसारिक 
जीव के अनेक लक्षण व गण सामने प्राते हूँ । पर्याय का अर्थ है जो एक के बाद एक हो | 
द्रव्य जीव की ग्रवस्था में जो प्रति-समय परिवर्तन होता है--एक स्थिति का अंत हो 
दूसरी रिथिति का जन्म होता है वे पर्याय हैँं। लक्षण, गुण और पर्याय जीव के भाव हैं । 
स्वामीजी कहने हैं जो जीव के भाव हैं उन्हें हो भाव जीव कहते हैं । वे अनेक हैं । 

जीवों में आन, दर्शन, आ्राचार, विचार, सुख-दुःख, झायु, यश, ऐश्वर्य, जाति, सुख 
ग्रादि प्रापफता की सामससता-असमर्थता की तारतम्यता व भेद देखे जाने हैं । द्र॒व्यतः एक 
दाने पर भी एक दूसरे से विचित्र मालम देने हुए ये सब जीव भाव जीव हैं । 

गीता में भी यही कहा गया है: “प्रव्यय आत्मा का कोई विनाश नहीं कर 
सवेता! |" जिस प्रकार इस देह में कौमार्य्य के वाद यौवन और यौवन के बाद बुढ़ापा 
झाता है, उसी प्रकार इस देह में रहने वाले देही की देहान्तर प्राप्त होती है* । 

ग्रागे जाकर कृष्ण कहते हैं---'बद्धि, जान, अ्रसंमोह, क्षमा, सत्य, दमन, शमन, सुख, 
दु व, जन्म, सृत्य, भय, प्रभय, अरह्िसा, समता; संतुष्टि, तप, दान ,यश, भ्रपयश---प्राणियों 
के नाना प्रकार के ये भाव मुझ से ही उत्पन्‍्त होते हैँ? ।” अगर यहाँ कृष्ण का भ्र्थ शुद्ध 
पअसस्ग-न्‍्य लिया जाय तो अर्थ होगा कि आत्मा कहती है बद्धि, ज्ञान आदि नाना भाव 
मुझ शाइवत तत्त्व आत्मतत्त्व से ही उत्तन्‍न है। 


विनाशमत्र्ययस्यास्य न कश्चित्कर्तुमह ति ॥ 


क्र %५, 


देहिनो<स्मिन्यथा देढ़े कौसारं योवनं जरा । 


तथा देहान्तरप्राप्तिधीरस्तत्न न मुझति ॥ 
३-गीता १०.४,४ : 

बुद्धिर्जानमसंमोहः क्षमा सत्य दुमः शमः । 

छख्ंं दुलं भवोउभावों भयं चाभयमेव च॑॥ 

अहिसा समता तुप्टिस्तपो दान यशो5्यशः | 

भवन्ति भावा भूतानां मत्त एवं परथरिवधा: ॥ 


६-पाँच भाव ( २६-३६) : 

| यहाँ भाव का अथ है बँधे हुए कर्मों की अवस्था विशेष अथवा कर्म-बद्ध जीवों की 
ग्रवस्था विशेष | 

संसारी जीव कर्म-बद्ध अवस्था में ड्ोते हैँ । ये बंब्रे हुमे कर्म हट समय फल नहीं 
देते। परिपाक श्रवस्था में हो सुख-दुःख रूप फल देना आरम्भ करते हैं। फल देने की 
भ्रवस्था में आने को उदयावस्था या उदय भाव कहते हैं। जब बंधे हमसे कर्म उदयायरसथा 
में होते हैँ, तब उस कर्म-बद्ध जीव की भी विशेष स्थिति होती है। जीव की से र्थिलि 
विशेष को औदयिक भाव कहते हैं । 

इसी प्रकार बंधे हुमे कर्मों का उपयान्त अवस्था में होता उपयेमायरधा अथवा 
उपशम भाव है। बंधे हुये कर्मो की उपज्ञान्त अवस्था में उत्तन्न जीव की स्थिति विशेष 
को औपशमिक भाव कहते हैं । 

कर्मों का क्षयोपर्शात अवस्था में होना क्षयोपण्मम अ्रवस्धा था ध्षयोपणम भाव है । 
कर्मो की क्षयोपशम अवस्था में उत्पन्न जीव की स्थिति विशेष को ज्वामेप्रशमिय भाव 
कहते हैं। 

कर्मो का नाश होना क्षयावस्था या क्षय भाव कहलाता है। बेब हुये कर्मो' की 
क्षयावस्था में उत्पन्न जीव की स्थिति विशेष को क्षायिक भाव कहने हैं । 

सर्व कर्म परिणमन करते रहते हैं---अवस्थान्तर प्राप्त होते रहते हैं। इसे कर्मो 
की पारिणामिक अवस्था कहते हैं । बंधे हुये कर्मो' की पारिणामिक प्रवस्था में जीब में 
उत्पन्न अवस्था विशेष को पारिणामिक भाव कहते हैं । 

श्रौदयिक, औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिफ हन पाँच भावों 
की स्थिति में दो बातें होती हैं-- (१ ) कर्मो' का क्रमशः उदय, उपदाम, क्षय, क्षयोपशम 
झ्ौर परिणमन । कर्म जड़ पुदूगल हैं। ( २) कर्मो' के उदय झादि से जीव कितनी ही 
बातों से निष्पन्न होता है । 

कर्म आठ हैं: (१) जानावरणीय--- जो श्रात्मा की ज्ञान-शक्ति को प्रकट होने से 
रोकता है ; (२) दर्शनावरणीय--जो श्रात्मा को देखने की शक्ति को रोकता हैँ ; 
(३) वेदनीय---जिससे जीव को सुख-दुःख का श्रनुभव होता है; (४) मोहनीय--जों 
आत्मा को मोह-विह्नल करता है, स्व-पर विवेक में बाघा पहुंचाता है; प्रात्मा के 
सम्यक्‌ व चारित्र गुणों की घात करता हैं; (५) आयुप्य--जों प्राणी की जीवन- 
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प्रवधि--प्रायु को निर्धारित करता है ; (६) नाम--जो प्राणी की गति, शरीर, परि- 
स्थिति श्रादि का निर्यामक होता है : (७) गोत्र--जो मनुष्य के ऊँच-नीच कुल को 
निर्धारित करता है और (८) अन्तराय--जो दान, लाभ, भोग-उपभोग व पराक्रम 
इन चार बातों में रकावट डालता है। 

उदय भ्राठ ही कर्मो' का होता है। कर्मो' के उदय से जीव को चार गति, छ: काय, 
छः लेश्या, चार कपाय, तीन वेद, समदृष्टि, सममिथ्यादृष्टि, अविरति, असंज्ञी, श्रज्ञानी, 
श्राह्मरता, छम्मस्थता, संयोगी, संसारता, असिद्ध--ये भाव उत्न्न होते हैं । 

उपशम केवल मोहनीश कर्म का ही होता है। इससे उपशम सम्यक्त्व और उपशम 
चारित्र प्राप्त होते हैं । 

क्षय आठ कर्मो' का होता है। कर्मों के क्षय से जीव को केवल ज्ञान, केवल दर्शन, 
प्रात्मिक सुख, क्षायक सम्यक्त्व, क्षायक चारित्र, अटल अवगाहना, अमृततित्व, अ्रगुरुलघुता, 
दान लब्धि, लाभ लब्धि, भोग लब्धि, उपभोग लब्धि, वीर्य लब्धि की प्राप्ति होती है । 

क्षयोपशम चार कर्मो' का होता है--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, भोहनीय और 
अन्तराय । इन कर्मो के क्षयोपशम से जीव में क्रमश: निम्नलिखित बातें उत्पन्न होती 
हैं: केवल ज्ञान को छोड़कर चार ज्ञान, तीन अज्ञान और स्वाध्याय | पाँच इच्द्रिय 
और केवल दर्शन को छोड़कर तीन दर्शन । चार चारित्र, देश ब्रत और तीन दृष्टि । 
पाँच लब्धि और तीन वीर्य । 

सर्वे कर्म पारिणामिक हैं। कर्मों के परिणमन से जीव में अनेक परिणाम होते हैं। 
वह गति परिणामी, इन्द्रिय परिणामी, कपाय परिणामी, लेश्या परिणामी, योग परिणामी, 
उपयोग परिणामी, ज्ञान परिणामी, दर्शन परिणामी, चरित्र परिणामी तथा वेद परिणामी 
होता है* । हे 

स्वामी जी कहते हैं कि जड़ कर्मो' के उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशम और परिणमन 
से जीव में जो जो भाव निष्पन्न होते हैं वे सब भाव जीव हैं । 

जीवों के पाँचों---आऔदयिक, औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक 
भाव भी भाव जीव हैं। 

इन भाव जीवों की उत्पत्ति कर्मो' के संयोग-वियोग से होती है--यह स्पष्ट ही है। 

कर्मो के क्षय से उत्पन्न क्षायिक भाव स्थिर होते हैं। उत्पन्न होंने के बाद वे नष्ट 
नहीं होते । श्रन्य भाव भशस्थिर होते हैं। उत्पन्न होकर मिट जाते हैं । 
१--पाँचों भाव विषयक इस निरूपण के लिए देखिए “अनुयोग द्वार! सूत्र० १२६ 
तथा तेरा द्वार द्वा० ८. * 


 १०-द्वव्य जीव का स्वरूप ( गाथा ३9-४२ ) : | 

पहली और दूसरी गाथा से यह स्पष्ट है कि जीव के दो भेद होते हैं---(१) द्रव्य जीव 
और (२) भाव जीव । प्रथम गाथा में द्रव्य जीव के स्व्ररंपष का सामान्य उल्लेख 
है। टिप्पणी ६ ( पु० २७ ) में इस सम्बन्ध में कुछ प्रकाश है। यहाँ उसके स्वरूप 
का विस्तृत विवेचन किया जा रहा है। द्रव्य जीव के विषय में झागम में निम्न बातें 
कही गई हूँ : 

(१) जीव द्रव्य चेतन पदार्थ हैं। एक बार गौतम ने महावीर से पुछा--“भगवन ! 
क्या जीव चेतन्य है ?? महावीर ने उत्तर दिया : “जीव नियम से चेतस्य है और जो चेतन्य 
है वह भी नियम से जीव है? ।” इससे स्पप्ट है कि जीव और चेतस्य का परस्पर अविना- 
भाव सम्बन्ध है। जीव उपयोग युक्त पदार्थ कहा गया है। 'गुणओों उबभोग गुणों?! 
“उवओगलक्खणेणं जीवे ?' । उपयोग का ग्र्थ है ज्ञान--जा-ने की शक्ति और दर्शन--- 
देखने की शक्ति । उपयोग जीव का गुण या लक्षण है । कहा है. जीव-जान, दर्शन तथा 
सुख-दुःख की भावना से जाना जाता है ।” 

(२) जीव द्वज्य अरूपी है। वह भावत: अवर्ण, अ्गंब, झरस, पस्पर्ण पदार्थ है । 
उसमें वर्ण, गंध, रस, स्पर्श नहीं होते और इसी कारण वह ग्रमर्स “ब्यिसागोयर 
पदार्थ है । 





१---भग० ६.१० : जीवेणं भंते ! जीवे, जीवे जीवे ? गोयमा ! जीवे लाव नियसा 
जीवे, जीवे वि--नियमा जीवे । 
२--ठाण० ५,३.५२० ; भग०? २,३१० 
३--भग० १३,४ 
४--उत्त० रेप : 
वत्तणारक्खणों काछो जीवों उबभोगलक्खणों । 


नाणेणं दंसणंण व छद्देणथ य दुद्देण य॥ 
५--(क) ठा० ५.३,५२० : जीवत्थिकाए ण॑ अवन्ने अगंधे अरने अफासे अरूवी 


भावतों अवन्ने अगंधे अरसे अफासे अरूवी 
(ख) भग० २,१० : जीवलत्थिकाएु ण॑ भंते ! कतिवन्ने कतिगंधरे कतिरसे कह 
फासे ? गोयमा! अवण्ण जाव अरूवी 
|... (ग) ठा० ४,१ : चत्तारि अत्यिकाय | अरूविकाया प॑ ते. ** ..,जीवल्थिक 











जीव पदार्थ ४१९ 


( ३.) जीव द्रव्य शाश्वत है । ठाणांग (१.३.५३०) में कहा है “कालओं ण कथाइ 
णासी न कयाइ न भवद्ट नकयाइ न भविस्सइत्ति श्रुवि भवद्ट य भविस्सिइ य धवे णितिए 
सासए अक्खए अव्यणु अवद्लिण णिच्चे* ॥? जीव पहले भी था, अब भी है और आगे भी 
रहेगा?। वह श्र व, नियत, शाइवत, अक्षय, ग्रव्वय, स्थित और नित्य है । वह तीनों कालों 
में जीव रूप में विद्यमान रहता है। जीव कभी अ्जीव नहीं होता ३ । यही उसकी शाश्वतता 
है। गीता में कहा है--अजो' नित्यः शाश्वतो5्य॑ पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे 
(२.२०)”--यह जीवात्मा अज है, नित्य है, शाश्वत है, पुरातन है, शरीर के नाश होने 
पर भी इसका नाश नहीं होता । गीता का निम्त इलोक भी यही बात कहता है : 

न त्वेवाह जातु नासं न त्व॑ नेमे जनाधिपाः। 
न चेव न भविष्यामः सर्वे. वयसतः परम ॥ 
२.१२ 

गोतम ने पूछा---“लोक में शाइवत क्या है ? भगवान महावीर ने उत्तर दिया--- 
“जीव और ग्रजीव४5 |” 

(४) जीव उत्पाद-व्यय संयुक्त है । जीव शाइवत प्र व पदार्थ होने पर भी उसमें एक 
के बाद एक अवस्था होती रहती है । इन ऋ्रमिक्र अवस्थाओं को पारिभाषिक शब्दावली में 
पर्याय कहते हूँ | पहली स्थिति का नाश होता है, दूसरी का जन्म होता है और 
परिवर्तित स्थितियों में चेतन्य अ्रसंख्यात प्रदेशी द्रव्य जीव वसा का वसा रहता है। 

( देखिए टि० ८ पृ० ३६ ) 

(५) जीव द्रव्य अस्तिकाय है" । अस्ति-प्रदेश; काय-समूह । असंख्य ग्रथवा अनन्त 

प्रदेशों का जो समूह होता है उसे अस्लिकाय कहते हैं। जीव असंख्यात प्रदेशों का 


“भगवती २.१०,११७ म॑ भी ऐसा ही पाठ मिलता है । 
“भगवती १.४,४१ 
३--ठा० १०.१,६३१ : ण एवं भूयं वा भव्वयं वा भविस्सद्र वाजं॑ जीवा अजीवा 
भविस्संति अजीवा वा जीवा भविस्संति 
४---४० २.४.१५१ के सासया छोएु १ जीवच्चेब-अजीवच्चंच | 
५--[क) भग० २.१० .११७ : कति ण॑ मंते ! अत्थिकाया पं० ९ गोयमा प्च 
अत्थिकाया प०, तंजहा, ..जीवत्थिकाए 
(सत्र) ठ० ४.१.३१४ 
चत्तारिं अत्थिकाया अरूविकाया पं० तं० ---जीवत्थिकाए 


समूह है। वस्तु से संलग अ्रपथक्य युक्ष्मतम अंश को प्रदेश कहने हैं। परमाणु पुदुगल 
से अलग हो सकते हैं पर प्रदेश जीव से कभी अलग नहीं हो सकते। एक परमाणु जिलने 
स्थान को रोकता है उसे प्रदेश कहते हैँ । इस माप से जीव के अ्संख्यान प्रदेश हूँ । पुदूगल 
झ्रवयव रूप तथा अवथव-प्रचय रूप होता है जबकि जीव एक प्रदेश रूप अबवा एक अ्रवमव 
रूप नहीं हो सकता । वह हमेगा प्रदेशप्रचय रूप में-प्रदेशों के अखंद समृह के रूप में 
रहता है। (देखिए टिप्पणी ६ पृ० २८ पेरा ४ तथा टि०ए 3 7० २६ प्रन्तिस पेरा ) 
(६) वह अच्छेद्य, अभेद्य आदि तथा अखंड द्वब्य हैं। अ्स्तिकाय होने से जीव सहज 
ही इन गणों से विभूषित होता है । रवागीणी ने जो यहां वर्णन विया है उसका गीता के 
निम्न बलोकों से बड़ा साम्य है 
नेन॑ छिन्दन्ति शस्त्राणि नेंने दहति पावकः | 
न चने क्लेदयन्यापों न शोपयलि मारुतः । 
अच्छयोउयमदादो यमक्ल्ेदो गो प्य. एव. व । 
नित्य: सर्तगतः स्थाणुरचलोध्यं सनातनः ॥ 
२३,०५४ 
इस जीवात्मा को झस्त्र काट सकने हैं, ने आग जला गबाती 2, ने पानी गला 
सकता है झौर न हवा सूखा सकती है। यह जीवात्मा काटा नहीं जा सकता, जलाया 
नहीं जा सकता, गलाया गड्ीं जा सकता, सुखाया सहीं जा सकता । यह नित्य है, सर्वगत 
है, स्थिर रहनेवाला है, अवल है श्रीर सनातन है। झागम में आत्मा की ट्स विशेषता का 
वर्णन इन बब्दों में मिलता है--'से न छिज्जड न मिज़्जइ न डज्मभाह न हम्मइ कच्र्ण 
सब्व लोए" ।” 








१--आचाराज्भ १.३.२ है 
भगवती (८.३.३२४) का निम्न पाठ भी इसी बात का समर्थन करता है 
“अह भंते ! कुम्भ कुम्मावल्या गोहे गोहावलिया गोणे गोणावलिया मणुस्से मणु 
स्सावलिया महिसे महिसावलिया पुएसि ण॑ दुद्दा बा तिद्दा वा संख्बेज्जहा वा सिन्‍्नाणं जे 
अंतरा ते वि ण॑ तेहि जीवपण्सेहि फुडा ? हंता! फुडा । पुरिसे ण॑ भंते ! (नं अंतर) ते 
अंतरे ह॒त्थेश वा पाएण वा अंगालया वा सकछागाए वा कट्ठेण वा कब्निणवा आम 
' समाणे वा संमुसमाणे वा आलिहमाण वा विशिहमाण वा अन्नयरेण वा तिकलेणं सत्ध 
जाएण॑ आच्छिंदमाण वा विच्छिंदमाणे वा अगणिकाएगं वा समोडहमाणे नस जींवपण्साणं 
किचि आबाहं वा विबाह वा उप्पायह छविच्छेदं वा करेइ ? णो सिणट्रे समट्ट, नो खत 
तत्थ सत्थं सकमड्र ।? 


बन 








जीव पदार्थ ४३ 


| (७) जीव द्रव्य कभी विलय को प्राप्त नहीं होता। यह एक सिद्धांत है कि अस्तित्व 
श्रस्तित्व में परिणमन करता है और नास्तित्व नास्तित्व में? । द्रव्यत: श्रस्तित्ववान 
जीव भविष्य में नास्तित्व में परिणमन नहीं कर सकता। गीता में कहा है--“जो 
असत्‌ है उसका भाव (--अ्रस्तित्व) नहीं होता, जो सत्‌ है उसका अ्रभाव (>ञ्रनस्तित्व) 
नहीं होवा---तत्त्वदर्शियों ने इन दोनों बातों को अंतिम सिरे तक जान लिया है? ।” 

(८) जीव द्वव्य संख्या में अनन्त है?। एक बार गौतम ने पूछा--“जीव 
द्रव्य संख्यात हैं, असंख्यात हैं या ग्रतन्‍्त ?” भगवान ने उत्तर दिया-“हे गौतम | जीव 
अनत हूँ४ ।४ इसी प्रकार भगवान से एक बार पूछा गया--“लोक में अ्रनंत क्या हैं ?” 

भगवान ने उत्तर दिया---'जीव और अजीव" ।” जीवों की संख्या में कभी कमी-बेशी नहीं 
होती । एक बार गौतम ने पूछा--“हे भगवन्‌ । क्या जीव घटते बढ़ते हैं ?” भगवान 
ने उत्तर दिया--“गौतम | जीवन बढ़ते हैं, न घटते हैं, अवस्थित हैं /” गौतम ने 
फिर पूछा---“कितने काल तक जीव घटे बढ़े बिना अवस्थित रहते हैं।” भगवान ने 
जवाब दिया--.'हे गौतम | जीव सर्व काल के लिये अवस्थित हैं* |” 

(६) जीव अनंत होने पर भी द्वव्य जीव एक है। ठाणांग में कहा है--“आत्मा 


एक है? । ” चूंकि द्वव्य रूप से सब आत्माएं चेतन और असंख्यात प्रदेशी हैं श्रतः वे एक 
कही जा सकती हूँ। ( देखिये टि० ६ पृ० २८ पेरा ५ ) 


१७७७७ आम न न ह 





(--भग० १.३.३२ : से णुर्ण. भंत ! अत्थित्त अत्थित्ते परिण्मइ, नत्थित्ते नत्थित्ते 
परिणमइ ? हंता गोयमा ! जाव परिणमह् । 
२--गीता २.१६ : 
नासतो विद्यत भावों नाभावों विद्यत सतः। 
उभयोरपि हष्टोन्तस्त्वनयोस्तत्वद्शिसिः ॥ ' 
३---(क) ठा० ५.३.५३० : दृव्बओ णं जीवात्थिकाए अणंताईं द॒व्वाईं 
(ख) भसग० २.१०,११७ : दृव्वओ णं जीवत्थिकाए अणंताइईं जीवदव्वाईं । 
४--भग० २४५.२.७१६ : जीवदच्वा णं भंते! कि संखेज्जा असंखेज्जा अणंता ? 
गोयमा ! नो संखेज्जा नो असंखेज्जा अणंता । 
४५---ठा० २.४. १५१ : के अणंता छोए ! जीवच्चेव अजीवच्चेव । ; 
६-भग० ५.८ २२१ : भन्‍्तेति भगवं गोयमे जाव एवं वयासी--जीवाणं भंते ! कि 
बड़ ति हायंति अवहिया ?, गोयमा ! जीवा णो बड्ढ'ति नो हायंति अवदिया। 
जीवा ण॑भंते ! केवइ्यं काले अवध्धिया [ वि ] ! सब्बद्ध । | 
७--छा० १.१ : एगे आया 
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(१० ) यह लोक-द्वव्य है :-“लोग दब्बे ', “खेत्तओं लोकपम्माणमेत्त? ।० क्षेत्र की 
दृष्टि से जीव लोक परिमित है। लोक के बाहर जीव द्रव्य नहीं होता । “जहाँ तक लोक 
है वहाँ तक जीव हैं । जहाँ तक जीव हूं वहाँ तक लोक है? |!” 
११-द्वव्य के लक्षण, गुणादि भाव जीव हैं (गाथा ४३-४४) : 

गाथा २४ में कहा गया है--- भाव ते लखण गुण परण्याय, ते तो भावे जीव छ 
ताय ।” यहाँ इसी वात को पुन: दृहराया गया है। इसका भाव दिप्पणी ८ (4० ३६ - ७) में स्पष्ट 
किया जा चुका है। यहां लक्षण, गुण और पर्याय को झात्र :ब कहने के साथ-साथ ऑदयिक 
आदि पाँच भावों को भी भाव जीव कहा है। जीव के भाव, लक्षण, गण और पर्याग 
अच्छे भी हो सकते हैँ और बरे भी हो सकते हैं| अच्छे हों या वर, सब भाव जीव # । पांच 
भावों में से क्षायिक भाव को छोड़कर अवशेप चार भाव स्थिर नहीं रहते | कमी के ध्य 
से निष्पन्न कितने ही क्षायक भाव स्थिर होते हूं । 
१२--जीव शाश्वत अशाश्वत कंसे ? (गाथा ४०-४७) : 

एक बार गौतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा. “जीव शाइवत है या 
अशाश्वत ।” भगवान ने उत्तर दिया-. “गौतम | जीव गाय्वत भी है और प्रशादवत भ 
गौतम ने पूछा--- “भगवान्‌ ! श्राप ऐसा फिस हेतु से तह़ते हैं ?” भगवान ने उत्तर 
दिया--“गौतम ! जीव द्रव्य की अ्रपेश्ा शाश्वत है और भाव की श्रतेशा अ्रधाइवत | 
इस हेतु से कहता हूं कि जीव थाइवत भी है और अशादवत भी । | स्वामीजी ने इन 
गाथाओं में आगम की इसी बात को रखा है। जीव के: जिहने भी शाइ-+-पर्दाग है ये 
उत्पन्न होकर विलीन हो जाते हैं । इससे अ्रशाइ्वतहें । जीव द्वव्य रवयं कभी विलय को 
प्रामत नहीं होता इसलिये वहु आाइवत है। “वह था, है और आगे भी रहेगा उसलिए 
शाश्वत है । जीव नैरयिक होकर तिर्य»च योनि में उत्पन्न हु'ता है, तिर्मझ्य योनि से 
निकल मनुष्य होता है आदि आदि इसलिए अशाइवत है ।! 





(--ठा० ५.३ ५३० 

२--ढा० १०,६३१ : जाब ताव छोगे ताव ताव जीवा जाव ताब जीवा ताब ताब छोए 

ई--भग० ७.२.२७३ : गोयमा ! दृष्बदुयाण सासया भावट्रयाण असासया से ठेणट्रेर्ण 
ग्रोयमा ! एवं वुच्चई--जीवा सिय सासया सिय असासया। 

'डै--भग० €,३४,३८७ 
सासए जीवे जमाली ! ज॑ न कयादू णासि जाबव णिज्चे, असासए जीचे जमभाछी ! 
ज॑ ण॑ नेरइए भवित्ता तिरिकवजोणिये भव तिरिक्खजोणिए भ्रवित्ता मणस्से भव 
मणुस्से भविता देंवे भवह। 


जीव पदार्ध॑ 


शक आह्यब, संबर, निर्जरा और मोक्ष भाव जीच है ( गाथा ४८-५६ ) ; . 
ने दावा थे तंव और अब के उपरांत अ्रवशेप पदार्थ जीव हैँ श्रथवा अजीव--यह 
एक प्रइन है । स्वामी जी ने इसका उत्तर इस प्रकार दिया है : अ्रजीव श्रजीव है क्योंकि 
बह तीनों कालों में प्रजीब ही रहता है । उप्य भ्रजीव है कारण पुण्य कर्म पुद्गल की 
पर्याय हैं। पुद्गल अजीब हे अन: पुण्य भ्रजीव है। इसी कारण पाप भी अजीव है । 
बँंत्र पदार्थ भी अजीब है क्योंकि वह शुभ प्रशुभ कर्मो के बंध स्वरूप है। बाकी आश्रव, 
संबर, निर्जरा और मोज जीव के भाव हैं अतः जीव हैं)। यहाँ इसी प्रसंग का विस्तार के 
साथ विवेचन है । जीव कर्मों का कर्त्ता है इस कारण वह झाश्वव है। जीव कर्मों 
को रोकने बाला है उसलिये वह संवर है। जीव कर्मो' को तोड़ने वाला है इस कारण 


करा 


लिजरा है। जीव कर्मो' का सम्पूर्ण क्षय कर मुक्त होने वाला है भ्रतः मोक्ष है । 

प्राश्नत् से कर्म आते हैं । कर्म झजीब हैं। कर्म ग्रहण करने वाला आश्रव जीव 
है। संबर से कर्म हकते हैं। झकने वाले कर्म श्रजीव हैं। रोकने वाला संवर जीव है। 
निर्जरा से कर्मों का आंशिक प्षय होता है। क्षय होने वाले कर्म अजीव हैं। कर्मों का 
श्रांशिक क्षय करने वाली निर्जरा जीव है। मोक्ष सम्पूर्ण कर्मों का क्षय है। जो क्षय 
होते हैं वे अजीब कर्म हैँ। क्षय करने वाला मोक्ष जीव है । 

आश्षतर कामभोगों के साथ संयोग स्वरूप है। संवर त्याग रूप है। आश्रव से 
अजीब कर्म आते हैं । संबर से अजीव कर्म झुकते हैं। निर्जरा से कर्मो' का क्षय होता 
है। संबर, निर्नरा और निर्जरा की करनी आ्रादरणीय हैं। जो जीव आश्रव से संयुक्त 
होता है बहू पाप कर्म का बंध करता है। इससे वह अपने भव-श्रमण की बृद्धि करता है 
इसलिये वह ब्लोतगामी टै संगार के सम्मुख है। जो त्याग और तपस्या रूप 
संबर भौर निर्जरा को अपनाता है वह कर्मो' को रोकता और तोड़ता हुआ संसार को 
पार करता है। वह प्रतिस्रोतगामी है । 

ग्राश्षव, संवर, निर्जरा भौर मोक्ष भाव जीव हैं। 
१४--सावब्य निरबद्य सब कार्य भाव जीव हें ( गाथा ०७-५८ ) : 

जितने भी कार्य हैं उनको दो भागों में बाँठा जा सकता है--(१) सावद्य और (२) 
. निरवद्य | सावध्य कृत्य हेय हूँ, निरवच्च कृत्य उपादेय हैं । सावद्य कृत्य आज्ञा के बाहर हैं, 
निरबच्च कृत्य श्राज्ञा के अंदर हूँ । जो निरवद्य क्रिया'करता है वह विनयी है, जो सावद्य 


जमउकवाइंग। १४ (चाट, 7477 कक प/पपेनेटआमाकश [787 2 (:4फेरनको: 


१-पाना की चर्चा : छड़ी ५ ; तराद्वार : द्वार ४७, ५ 





क्रिया करता है वह अ्रवितयी है। 'सावद्य और निरवद्य. क्रिया करने वाले दोनों ही. 
भाव जीव हैं । ह 
१५--आध्यात्मिक और रौकिक चीर भाष जीच हैं ( गाथा ५६-६० ) : 

वीर दो तरह के होते हैं---एक सांसारिक वीर और दूसरे आध्यात्मिक वीर। 
जो कर्म-रिपुओं से युद्ध करने में अपनी शक्ति को लगाते हैं वे श्राध्यात्मिक वीर हैं । जो 
सांसारिक रिपुओं से ही युद्ध करते हैं वे आध्यात्मिक वीर नहीं केवल सांसारिक वीर हू । 
दोनों ही भाव जीव हैं। आ्राध्यात्मिक वीर मोक्ष को प्राप्त करता है, संसारिक बीर अपने 


संसार की वृद्धि करता है । 


अजीव पदारथ 
ढुह् 


१--हिंवे अजीव नें ओलखायवा, त्यांरा कहूँ छू भाव भेद। 
थोडा सा परगठट कहूं, ते सुणनो आंणग उमेद। 
ढाल ४: २ 
(सम करों काया माया कारमी--ए देशी) 

१-धर्म अघर्म आकास छें, काल नें पुदगल जांण जी। 
अं पांचुंड दरब अजीव छें, त्यांरी बुद्धबंत करो पिछांण जी। 

ओे अजीव पदारथ ओलखो* ॥ 

२- यांमें च्यार दरबां नें अखूपी क्या, त्यांमें वण॑गंध रस फरस नांहि जी। 
एक पुदगल द्रव्य छपी कह्यो, वर्णादिक सर्व तिण मांहि जी ॥ 


३-- ओ पांचोइ द्रव्य भेला रहे, पिण भेल सभेल न होय जी। 
आप आप तणो गुणले रद्या, त्यांनें मेठाा कर सके नहीं कोय जी ॥ 


४--धर्म द्रव्य धर्मास्तीकाय छे, आसती ते छत्ी वस्त ताय जी। 


असंख्यात प्रदेस छे तेहनां, काय कही छे इण न्याय जी॥ 


प--अधर्म द्रव्य अधर्मास्तीकाय छे, आ पिण छुती वसत ताय जी। 
असंख्यात प्रदेस छे तेहनां, तिणनें काय कही इण न्याय जी ॥ 
& यह आँकड़ी है । प्रत्येक गाथा के अन्त में इसकी घुनरावृत्ति होती है | 


:२: 
( 
अजीव पदाथ 


अजीव पदार्थ 
दोहा 


१--अजीव पद्ाथ* की पहचान के छिय्रे उसके भावभेद 
संद्रोप में प्रगट करता हूँ, ध्यानपूर्वक खनना । 


ढाल : २ 


१--जीव के उपरांत धर्म, अधर्म, आकाश, काल और पुदूगल 
इन पांच द्वच्यों को और जानो। ये पांचों ही द्वच्य 
अजीव हैं* । बुद्धिमान इनकी पहचान करें । 


+--इनमें से प्रथम चार द्रव्यों को भगवान ने अरूपी कहा है । 
इनमें वर्ण, गन्ध, रस और स्पश नहीं हे; केवल पुदूगल 
द्रव्य को रूपी कहा है, उसमें वर्णादि चारों मिलते हैं? । 


३---य्रे पाँचों ही द्वव्य पुक साथ रहते हैं परन्तु इनमें मिला- 
वट नहीं होती । एक साथ रहने पर भी प्रत्पेक अपने- 
अपने गुणों को लिये हुए रहता है। इनकी मिलावट 
करना किसी के लिये भी संभव नहीं है” । 
४---्र्म द्रव्य अस्तिकाय है। अख्ति अर्थात्‌ जो वस्तु सत्‌ 
है और काय अर्थात्‌ जिसके असंख्यात प्रदेश हैं। 
असंख्यात प्रदेशी सत्‌ (अस्तित्व वाली) वस्तु होने से जिन- 
भगवान ने धर्म द्रव्य को धर्मास्तिकाय कहा है। 


झ्रजीव पदाथ के 
विवेचन की प्रतिज्ञा 


पाँच श्रजीव द्रव्यों * 
के नाम 


प्रथम चार अरूपी, 
पुद्गल रूपी 


प्रत्येक द्रव्य का 
स्वतंत्र अस्तित्व 


धर्म, अधर्म, श्राकाश 
अस्तिकाय क्‍यों ? 
(गा० ४-६) 


५--अधरम्म द्रव्य, भी अस्तिकाय है । यह भी सत्‌ ( अस्तित्व ... 


बाली) वल्तुहै और इसके असंख्यात प्रदेश हैं,इसलिये 
अधर्म द्ृब्य को भी अस्तिकाय कहा गया है। 


६---आकास द्रव्य आकास्तीकाय छे, आ पिण छूती वसत छे ताय जी । 
अनंत प्रदेस छे तेहनां, तिणसे काय कही जिण राय जी ॥ 


७---धर्मास्ती अथर्मास्ती काय तो, पहली छे लोक प्रमांग जी। 
लोक अलोक प्रमांण आकास्ती, हांबी ने पहली जांग जी ॥ 


८-धर्मास्ती ने अबर्मास्ती, वले तीजी भागरतीयाोस जी। 


ओ तीन कहीं जिण सासती, तीनंद वाछ मे मांश जी॥। 
९--ओं तीनुंई द्रव्य छे जू जुआ, जुआ जमा गण परजाय जी। 


त्यांरी गुण परज्याय पलटे नहीं, सासता तीन काल रें मांय जी | 


१०---ए तीनुई द्रव्य फेली रह्या, ते तो टालि चांद नहीं तोथ जी । 
हाले चाले ते पुदगल जीव छे, ते फिरे छ लोक रें मांय भी ॥ 


११--जीव नें पुदगल चाले तेहनें, साज सममरतीयाय जी। 
अनंता चाले त्यांनें साज छे, तिण सं अनंती कही परजाय जी ॥ 


१२--जीव नें पुदगल थिर रहे, त्यांनें साज जनर्मास्नीफाय जी। 
अनंता थिर रहेत्यांनें साज छे, तिण सूं अनंती कही परजाय जी ॥ 


१३--जीव अजीव सर्व दरब नों, भाजन आकास्तीकाथ जी। 
अनंता रो भाजन तेह सं, अनंती कही परजाय जी॥ 


अजीब पदार्थ 


तर --आकाश द्रव्य आकाशास्तिकाय हैं। यह भी सत्‌ 
( अस्तित्व वाली । वस्तु हैं और इसके भनन्‍्त प्रदेश हैं 
इसलिय जिन भगवान न॑ आकाश द्रव्य को अस्तिकाय 
कहा है” । 

&--धर्मास्तिकाय और अध्र्मास्तिकाय लोक-प्रमाण पहुली हैं । 


आकाशास्तिकराय छोकालोक प्रमाण ल्फत्री और पहुली है* । 


८-- धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तकाय और आकाशास्तिकाय इन 
तीनों ही को भगवान न शाश्वत कहा हैं | इनका अस्तित्व 
तीनों काल म॑ रहता है । 

६-- ये तीनों ही दब्य अलग-अल्टग हैं। तीनाँक गुण और पर्याय 
मिन्न-भिश्ष हैं। इनके एुण और पर्याय परस्पर में अपरिवर्तन- 
शील हैं. (एक के गुण पर्याय दूसरे के नहीं होत)। गौ 
तीनों काछ में शाश्वत रहते हैं? । 

१०--ये तीनों ही द्वव्य फंले हुए हैं, ये हलन-चलन नहीं 
करते---निष्क्रिय हैं । कवल पुदूगर और जीव ही 
सक्रिय (हलन-चतन क्रिया करने वाले) हैं। ग्रे समस्त 
लोक में हल्न-चलन क्रिया करते हैं“ । 

१६--जीव और पुदगल जो चलन क्रिया करते हैं, उसमें धर्मा- 
स्तिकाय का सहारा रहता हैं। गसन करते हुए अनन्त 
जीव और पुद॒गल्ों को सहारा देने से धर्मास्तिकाय की 
अनन्त पर्याय कही गयी हैं । 

१२--स्थिर होत हुए जीव और पुद्गक को अधर्मास्तिकाय 
सहायक होती है। स्थिर होत हुए अनन्त जीव और 
पुदग्लों को सहायक होने स अधर्मास्तकाय की अनन्त 
पर्यायें कही गई हैं । 


१३---जीव अजीव सर्व द्रब्यों का भाजन आकाशास्तिकाय है । 
अनन्त पदार्था का भाजन होने से इसकी अनन्त पर्यायें 


कही गई हैं । 


*१ 


धर्म, अधर्म, प्राकादा 
का क्षेत्र-प्रमाण 


तीनों शाश्वत द्रव्य 


तीनों के गुण पर्याय 
अपरिवर्तनशील 


तीनों निष्क्रिय द्रव्य 


धर्मास्तिकाय का 


लक्षण और उसकी 
पर्याय - संख्या 


अधर्मास्तिकाय का 
लक्षण और उसकी 
- - पर्याय-संख्या 


आ्राकाशास्तिकाय 
का लक्षण श्ौर 
पर्याय-संख्या 


१४--चालवानें साज॑ धर्मास्ती, थिर रहवानें अवर्मास्तीकाय जी। 
आकास विकास भाजन गुण, सर्व द्रव्य रहै तिण मांव जी ॥ 


१५--धर्मास्ती रा तीन भेंद छे, खंघ ने देस परदेस जी। 
आखी घर्मास्ती खंध छे, ते ऊंगी नहीं लवलेस जी॥ 


१६---एक प्रदेस थी आदि दे, एक प्रदेस ऊंगी संघ न होय जी। 
त्यां लग देस प्रदेस छे, तिणने सत्र मं जागजों कोंय जी। 


१७-धर्मास्तीकाय तो सेंथाले पड़ी, ताब छांही ज्यं एक घार जी। 
तिणरेबबेंटो ने बीटी कोई नटीं, व नहीं छे की सांब लिगार जी ॥ 


१८--पुदुगलास्ती सु प्रदेस न्‍्यारो पड्चों, लिणने परमाणु कह्यों जिणराय जी । 
तिण सूखम परमाणु थक्री, तिण मं मारी छे बर्मारतीकाय जी ॥ 


१६--एक परमाणूओ फरतें धर्मास्ती, तिणनें प्रदेस कह्यो जिणराय जी । 
इण मापा स्‌ं धर्मास्तीकाय तां, असंग्याता प्रदेस हुवे ताय जी ॥ 


है 


२०--तिण सं असंख्यात प्रदेसी बर्मास्ती, अचर्माससी पिण टमट्रीज जांण जी । 
अनंता आकास्तीकाय नां, प्रदेस इण रीत पिछांण जी॥ 


२१--काल पदारथ तेहनां, द्रव्य कह्या छे अनंत जी। 
नीपनां नीपजे नें नीपजसी वलि, निणरो कदेय न आंवसी अंत जी ॥ 


अजीब पदार्थ 


है 


१४. धर्मास्तिकास बअलने में सहायक है, अधर्मास्तिकाय स्थिर 
रहने में तथा आक्राशास्तिकाय का स्वभाव (गुण) द्व्यों 
को स्थान देना है---सर्च द्व्य उसीमें रहते हैं । 

१४---धर्मास्तकाय के तीन भेद हैं. - (१) स्कन्घ, (३२) स्कन्घ 

देश, और (३) स्कन्ध-प्रदेश । जरा भी अन्यून-- 
पमृची धर्माल्तकाय को स्कन्ध कहते हैं। 


१६- - एक प्रदेश से आदि कर ( छगा कर ) एक प्रदेश कम तक 
सस्‍्कन्ध नहीं, पर देश और प्रदेश होत हैं । प्रद्वेश मात्र 
भी न्‍यून को कोई स्कघ न समे१ ? । 

१७--धर्माश्तिकाय घुप और छाँह की तरह संलर्न रूप से फली 
हुई है। न तो उसके चातुर्दिक कोई प्रारा हैं ओर न 
कोई संधि (जोड़ ) ही? * । 

१८--पुद्गछास्तिकाय से जो एक प्रदेश पुदूगल अलूग हो जाता 
है उसको जिन भगवान ने परमाणु कहा है। उस सूछम 
परमाण से धर्मास्तकाय मापा गया है? * । 


१६-- एक परमाण जितने धर्मास्तिकाय को स्पर्श करता है उतने 
को जिन भगवान ने प्रदेश कहा है। इस माप से धर्मा- 
स्तिकाय के असंख्यात प्रदेश होते हैं । 


२०---इस माप से धर्मास्तिकाय असंख्यात प्रदेशी द्वव्य है । 
अधर्मास्तिकाय भी उतनी ही है। इसी माप से आकाशा- 
स्तिकाय के अनन्त प्रदेश होते हैं? २ । 

२१---काल अजीव द्रव्य हैं। उसके अनन्त द्रव्य कहे गये हैं। 
वे उत्पन्न हुए, होते और होंगे। उनका कभी भी अन्त 
नहीं आयगा । 


तीनों के लक्षण्‌ 


धर्मास्तिकाय के 
स्कंघ, देश, प्रदेश 
(गा ० १५-१६ ) 


धर्मास्तिकाय कसा 
द्रव्य है ? 


परमाणु की 
परिभाषा 


प्रदेश के माप का 
आधार परमाण 
(गा० १६-२०) 


काल के द्रव्य 
अनन्त हैं . 
(गा० २१-२२) 


. एस-ाये काल अनंता समां हुआ, वस्तमांत समो एक जांण जी। 
आगमीये काले अनंता हुसी, ए काछू द्रव्य पिछांग जी॥ 


२३---काल द्रव्य नीपजवा आसरी, सासततो कह्यो. जिणराय जी। 
उपजे नें विणसते तिण आसरी, असासतों कह्मो इण न्यायजी ॥ 


२४--तिण सूं काल दरब नहिं सासता, ए तो उपने छे जेम प्रवाह जी । 
जे उपजे ते समो विणये सही, तिणरों कदेय ने आवेछे थाहजी ॥ 


२५-सुरज ने चन्द्रमादिक नीं चाल थी, समो नीपजे दगचाल जी। 
नीपजवा लेखे तो काल सासतों, समयादिक सर्व अधाकाल जी॥ 


२६--एक समो नीपजे नें विणसे गयो, पछे बीजो समो हुवे ताय जी। 
बीजो विणस्यों तीजो नीपजें, इम अनुक्रमे नीपजता जाय जी॥ 


२७--काल वरते छे अढाइ घीप में, अढी धीप बारे काल नांहि जी। 
आढी घीष बारला जोतपी, एक ठाम रहे त्यांरा त्यांहिजी॥ 


२८- दोय समयादिक मेला हुवे नहीं, तिण में काल नें खब'घ्र न क्यों जिण राय जो । 
खंब तो हुवेघणा रागमदाय थी, समदाय विण खंघ न थाय जी॥ 


२६--अनंता गये काल समां हुआ, ते एकठा मेछा नहीं हुआ कोय जी। 
ए तो उपजेनें विणसे गया, तिण रो खंघ किहां कथी होय जी॥ 


अजीब पदार्थ 


२३--गत काल में अनन्त समय हुए है, बतंसान काल में एक 
समय है और भागामी काल में अनन्त समय होंगे। यह 
काल उच्य हैं। इसको पहचानो? * । 

४ ४--- भगवान ने काछ हृत्य को निरन्तर उत्पन्न होने की 
अपेक्षा से शाश्रत कहा हैं | यह उत्पन्न होता और विनाश 
को प्राप्त होता है, हस दृष्टि से इसको अशाश्वत कहा है । 


२४--काल द्रव्य शाश्वत नहीं हैं । थे प्रवाह की तरह निरन्तर 
उत्पन्न होते हैं। जो समय उत्पन्न होता है वह विनाश 
को प्राप्त होता है । प्रवाह रूप से काल का कभी अंत 
नहीं आता ! 

२५--सूर्य और चन्द्रमाद की चाल से समय मिरन्तर जर-प्रवाह 
की तरह उत्पन्न होता रहता है । इस उत्पत्ति की दरि से काल 
शाश्वत है । समयादि सर्त्र अद्धा काल की यही बात है। 


२ ६. एक समय उत्पन्न होकर विनाश को प्राप्त होता है कि 
दूसरा समय उत्पन्न हो जाता है, दूसरे का विनाश होता 
है कि तीसरा उत्पन्न हो जाता है। इस तरह समय 
एक के पीछ एक--अनुक्रम से उत्पन्न होते जाते हैं? ७ । 

२३--कराल ढाई द्वीप म॑ वर्तन करता है। उसके बाहर क्राल 
नहीं है। ढाई द्वीप के बाहर के ज्योतिषी इसी कारण 
वहीं के वहीं एक जगह रहते हैं" * । 


२८---हों समय एकत्रित नहीं होत इसलिए, जिन भगवान ने 
काल के स्कंघ नहीं कहा हैं। स्कंध बहुतों के समुदाय 
से होता है। समुदाय बिना स्कंघ नहीं होता । 

२६-- अतीत काल में अनन्त समय हुए हैं। वे तो जेसे 
उत्पन्न हुए बसे ही उनका विनाश भी हो गया। वे 
कभी एक साथ इकट्ठे नहीं हुए फिर उनका स्कंध केसे हो ? 


५५ 


काल शाइवत- 
ग्रभाइवत का न्याय 
(गा० २१-२६) 


काल का क क्षेत्र 


काल के स्क्रंध, 

देश, प्रदेश, परमाणु 
क्यों नहीं ? 

(गा० २८-३२) 


३०---आममे काले अनंता समा होसी, ते पिण एकटा भेला नहीं कीय जी । 
ते तो उपजने विललावसी, तिण सूं खंध किसी पर होय जी ॥ 


३१--वरतमांन समो एक काल रो, एक समा रो खबर ने होय जी। 
ते पिण उपजेनें विले जावसी, काल रो थिर द्रव्यन कोय जी ॥ 


३२--खंध विना देस हुवे नहीं, खंध देस विना नहीं प्रदेस जी। 
प्रदेश अलगो नहीं हुवेख घ थी, परमाणुओं न हुवे लवलेस जी ॥| 


३३--तिण मं काल नें खंध कह्यो नहीं, वले नहीं क्यो देस प्रदेस जी । 
खंब थी छुटे अलगो पद्यां विनां, परमाणओं कुण कहेस जी ॥ 


३४--काल ने मापो थाप्यो तीथंकरा, चन्द्रमादिक री चाल विख्यात जी । 
ते चाल सदा काल सासती, ते वे घंटे नहीं तिल मान जी ॥ 


३५--तिणसुं मापो त्तीथंकर बांधीयों, जगन समो थाप्यों एक जी। 
जगन थितकार्य ने द्रव्य नी, तिण सं इचक्रारा भेद अनेक जी ॥ 


३६--असंख्याता समा री थापी आवली, पछे मोहरत पोहर दिन रात जो । 
पख मास रित अयन थापीया, दोय अयना रो वरस विर्यात जी॥। 


२७--इम कहितां कहितां पल सागरू, उतसपंणी नें अवसमंणी जांण जी । 
जाव पुद्गल परावतंन थापीयो, इम काल द्रव्य नें पिछांणजी ॥ 


अजीब पदार्थ 


२०--“गंगामी काल में भी अनन्त समय होंगे। वे भी एक- 
साथ इकट्ठे नहीं होंगे। वे जैसे उत्पन्न होंगे वैसे ही 
उनका विनाश हो जायगा । तब स्कंध किस तरह होगा ? 

२१--वर्तमान कारू एक समय रूप है और एक संमय का 
स्कंध नहीं. होता। यह एक समय भी उत्पन्न होकर 
विनाश को प्राप्त हो जाता है। कारू का इस तरह कोई 
स्थिर द्रव्य नहीं होता । 

२२--स्कंधघ बिना काल के देश नहीं होता । स्कंध और देश 
के बिना प्रदेश नहीं होता। यहाँ स्कंध से प्रदेश अलूग 
नहीं होता है इसलिए काल के परमाण भी नहीं होता । 


३३--इसीलिए काल के स्कंघ नहीं कहा है ओर न देश और 
प्रदेश ही कहे हैं। स्कंध से छूटकर अलग हुए बिना उसके 
परमाणु कोन मानेगा* » ९ 


३४--तीथंकरों ने काल का माप चन्द्रमादिक की विख्यात चाल--- 
गति से स्थिर किया है । यह चाल--गति सदा तीन काल 
में शाश्वती है । यह तिल मात्र भी घटती-बढ़ती नहीं" < । 


३४--तीथंकरों ने इसी चाल से काल का माप बांधा है, और 
जघन्य कार एक 'समय? रूप स्थापित किया है । “समय 
कार्य और काल द्वव्य की जघन्य स्थिति है। उससे 
अधिक काल की स्थिति के अनेक भेद हैं । 

३६--असंख्यात समय की आवलिका फिर मुह, पहर, दिन, 
रात, पक्ष, मास, ऋतु, अयन और दो अयनों का वर्ष 
स्थापित किया है । 

३७--६स तरह कहते-कहते पल्‍्योपम, सागरोपम, उत्सर्पणी, 


अवसर्पणी, यावत्‌ पुद्गल-परावर्त स्थापित किए हैं। 
इस 'तरह काल द्वव्य को पहिंचानो १ * । 


जघन्य काल : 
समय 


काल के भेद 
(गा० ३६-३८) 


३े८--इण विध गयो काल नीकल्यो, इम हीज आमगमीयों काल जी। 
वरतमान समो पूछे तिण समें, एक समो छे अधाकाल जी ॥ 


३६--ते समो वरते छे अढी दीम में, तिरछो एती दूर जांण जीो। 
ऊंचो वरते जोतप चक्र लगे, नवसों जोजन परमांग जी।॥। 


४०--नीचों वरते सहस जोजन छगे, माविदेह री दो विजय रे मांय जी । 
त्यांमे वरते अनंता द्वव्यां ऊपरे, तिणस अनंती कही छे परजाय जी ॥ 


४२१--एक एक द्रव्य रे ऊारे, एक एक सभो गिश्यों ताथ जी। 
तिणसुं एक समा ने अनंता कह्मया, काल तगी परजाय रे न्‍्यायजी॥ 


४२--वले कहि कहि नें कितरों कहें, वरतमाल सेमरों सदा एक जी। 
तिण एकण नें अन॑ता कह्मा, लिणने ओलखों आग ववेक जो ॥ 


४३- --ए काल द्रव्य अरूपी तथा, क्यों छ अल्य किस्तार जो। 


हिवे पुदगल द्रव्य रूपी तणी, विस्तार मुणे एक धार जो ॥ 


हा स 


४४--पुदगल रा द्रव्य अनंता क्या, ते द्रत्य॒ तो सामना जांण जी। 
भावे तो पुदगल असासतो, तिणरी बबबंत करजो पिछांग जी॥ 


४५--पुदगल रा द्रव्य अनंता कट्या, ते घटे वध नहीं एक जी। 
घटे वध ते भाव पदगलु, तिणरा छोे भेद अनेक जी॥ 


अजीब पदार्थ 


३८---इस तरह अतीत काल व्यतीत हुआ हैं। आगामी काल 
भी इसी तरह व्यतीत होगा । वर्तमान समय में, जब कि 
पूछा जा रहा हो, एक समय अद्धाकाल हे?" । 

३६--यह समय तिरछा ढाई द्वीप में वर्तत करता है। ऊंचा 
ज्योतिष चक्र तक नो सो योजन प्रमाण वर्तन करता है। 


४०--नीच सहस्त योजन तक महा विदेह की दो विजय में वर्तन 
कि के शै 
करता हू*१।] इन सब में काल अनन्त द्वव्यों पर वर्तन 
करता है इससे कार की अनन्त पर्याय कही गयी हैं । 
४१--एक ही समय को अनन्त द्वव्यों पर गिनन से काल की 
अनन्त पर्याय कही गयी हैं। काल की पर्याय की दृष्टि 
से एक समय को अनन्त समय कहा है । 


४२---कह कर में कितना बतला सकता हैँ । वर्तमान समय सदा 
एक है । इस एक को ही अनन्त कहा हैं, यह विवेक 
पूर्वक समको * * । 


४२--अखूपी काल द्वव्य का यह सक्षेप म॑ विवेचन किया है। 
अब रूपी पुदूगल का विस्तार ध्यान पूचक झनो । 


४४--घुद्गल द्रव्य अनन्त कहे गये हैं । इन द्वव्यों को शाश्वत 
सममभो । भाव पुदूगल अशाश्वत हैं । बुद्धिमान द्वृव्य और 
भाव पुदूगऊ की पहिचान करें। 


“४५४---पुद्गल द्व्य अनन्त कहे हैं। वे एंक भी घटते-बढ़ते: 


नहीं । घट-बढ़ तो भाव पदगलों की होती है, जिनके 
अनेक भेद हैं? ३ । 


- *६& 


काल के भेद, $ 


तीनों काल में 
एक से 


काल-द्षेत्र 
(गा० ३९-४०) 


काल पर्याय : अनन्त 


. (गा० ४०-४२) 


पुद्गल : रूपी द्रव्य 


द्रव्य भाव पुद्गल 
की शाश्वतता- 
अशाइवतता 
(गा० ४४-४५) 


४६--तिणरा च्यार भेद जिणवर क्टल्या, खंघ नें देस प्रदेस जी। 
चोथो भेद न्‍्यारें परमांणूओं तिणरों छे ओहीज विसेस जी ॥| 


४७--खंध रे लागो त्यां लग परदेस छी, ते छूटे नें एकलो होय जी। 
तिणनें कहीजे परमाणूओ, तिण में फेर पड्यों नहीं कोय जी ॥ 


४प--परमाणु नें प्रदेस तुल छे, तिणरी संका मुठ में आंग जी। 
आंगल रे असंख्यात में भाग छ तिणनें ओलखों चतुर सुजाण जी ॥ 


४६ --उतकष्टो खंच पुदगल तणों, जब सम्पर्ण लोक प्रमांण जी। 
आंगुल रे भाग असंख्यातमं, जगन खघ एतलो जांण जी॥ 


५०--अनंत प्रदेसीयों खंध हुवे, एक प्रदेस खेन्र मं समाय जी। 
से पुदगल फेल मोटो खंध हुवे, ते सम्पर्ण लोक रे मांय जी ॥ 


५१--समचे पुदगल तीन लोक में, खाली ठोर जायगां नहीं काय जी। 
ते आमां स्हामां फिर रह्मा छोक में, एकटठाम स्टा कं ताय जी ॥ 


४५ 


५२--थित च्यारूंद भेदां तणी, जगन तो एऋ समो छे तांम जी। 
उतकट्टी असंख्याता काल नी, ए भावे पुदयल तणा परिणांम जी ॥ 


५३--पुदगल नो सभाव छे एहवो, अनंता गले ने मिल जाय जी। 
तिण सूं पुदगल रा भाव री, अनंती कही परजाय जी ॥ 


अज्ञीव पदाधथ 


४६--अुदुगल द्रव्य के जिन भगवान ने चार भेद कहे हैं--(१) 
स्कंध, (+) देश, (३) प्रदेश और (४) परमाणु। परमाण 
की विशेषता यह हैं ; 


४७--स्कंध से लगा रहता हैं तब तक प्रदेश होता है और यही 
प्रदेश जब स्कंघ से छूट कर अकेला हो जाता हैं तब 
उसको परमाणु कहा जाता हैं। प्रदेश और परमाण में 
केवल इतना-सा ही भेद है और कुछ फर्क नहीं । 

४८--परमाणु और प्रदेश तुल्य हैं। इसमें जरा भी शंका 
सत लाओ। परमाणु आँगुल के असंख्यातवं भाग के 
बराबर होता हैं। चतुर और विज्ञ लोग परमाणु को 
पहचानें * ४ । 

४६-- पुदूगल का उत्कृष्ट स्कंघ सम्पूर्ण लोक प्रमाण होता हैं 
और जघन्य स्कंघ आँगुल के असंख्यातवें भाग जितना 
होता है । 

५०--“अनन्त प्रदेशी स्कंघ एक प्रदेश-प्रमाण आकाश (क्षेत्र) में 
समा जाता है और वही घुदुगल स्कंध फल कर विस्तृत 
हो सम्पूर्ण छोक प्रमाण हो जाता हूँ*५ । 


४१--पघुदगल तीनों लोक में सर्वत्र भरे हुए हैं। कोई भी ठौर 
नहीं जो पुदुगल से खाली हो** । ये पुदूगल लोक में 
इधर-उधर गतिशील हैं। वे एक स्थान पर स्थिर नहीं 
रहते) ५ । 

५४२---इन चारों ही भेदों की कम-सें-कम स्थिति एक समय की 
ओर अधिक-से-अधिक असंख्यात काल की है” < । पुद्गलों 
के ये परिणाम भाव पुदुगल हैं। 

५४२---पुदूगल का स्वभाव ही ऐसा है कि अनन्त बिछुड़ते और 
परस्पर मिल जाते हैं । इसी कारण इन पुदूगलों के भावों 
की अन्त पर्याय कही गयी हैं ९ । | 


६१ 
पुगदूल के भेद 


परमाण 
( गा० ४७-४८ ) 


उत्कृष्ट. स्कंध : 
लोक-प्रमाण 
(गा० ४६-५०) 


पुदूगल : गतिमान 
द्र्व्य 


पुदूगल के भेदों 
की स्थिति 


पुदू्गल का स्वभाव 


५४--जे जे वस्तु नीपजे पुदगल तणी, ते ते सगली विललाय जी। 
त्यांनें भावे पुदगल जिणवर क्या, द्रव्य तो ज्यं राज्य स्ट्रैताय जी ॥| 


५५--आठ कम नें शरीर असासता, अं नीपना हुआ छे ताय जी। 
तिणसूं भाव पुदगल क्या तेहनें, द्रव्य तो नीपजायो नहीं जाय जी॥ 


५६--छाया तावड़ो प्रभा कंत छे, ए सगल्ा सभाव पुदगलू जांण जो। 
वले अंधारो नें उद्योत छे, ए पृदगल भाव पिछांण जी॥ 


५७--हलको भारी सुद्दालो खरदरो, गोल बटादिक पांच संठाण जी। 
घड़ा पडाह नें वस्त्रादिक, ए संगला भाव पुदगल जांग जी ॥ 


भ्८- घरत गुलादिक दस विगे, भोजनादि स्व व्लांण जी। 
वले सस्त्र विवध प्रकार ना, ए संगला भाव्रे पुदगल जांण जी ॥ 


५६--सइकडां मण पुदगल बल गया, पिण द्रव्य तो बल्यो नटीं अंगमान जी । 
ए भावे पुदगल ऊपनां हुंता, ते भावे पुदगल विशस जाते जीं॥ 


६०--सइकड़ां मण पुदगल ऊपनां, पिण द्रव्य तो नहीं उपनी लिगार जी । 
उपनां तेहीज विणससी, पिण द्रव्य नो नहीं विगाड़ जी ॥ 


६१--द्वव्य तो कदेइ विणसे नहीं, तीनोइ काल रे मांय जी। 
ऊपजे नें विणसे ते भाव छे, ते पुदगल री परजाब जी ॥ 


अजीस पदाध 


४४->पुटगन्ट थे जो बस्युए बनती है ये सभी विनाश को प्राप्त 
हो जाती हैं | इनकों भगवान ने भाव पुदूगछ कहा हैं। 
उच्य पुदगल मो ज्यो-के स्यों रहते है? * | 


५४---आट कम और पांचों शरीर पुदगल से उत्पस्त हैं और 
अशाश्यत है | इसीलिए भगवान ने इनको भाव पुदगछ 
कहा है । द्रव्य पुदगल उत्पन्न नहीं किया जा सकता | 


५४६--छाया, घ्प, प्रकाश, कॉति इन सब को पृदरारू के लक्षण 


जानो । इसी प्रकार अंधकार भौर उद्योत ये भी भाव 
पुदगल है । 


५ ७४--हल्कापन, भारीपन, खुरदरापन भर खिकलापन आदि 
तथा गोलादि पांच आकार तथा घढ़े, कस्ादि सब चीजे 
भाव पुदगल हैं। 


४८ घृत, गुद आदि वस्पों विकृतियां सथा सब तरह के भौजन 


तथा लाना प्रकार के शम्त्र इन सब को भाव पृदंगल 
समभो २१ | 


५६--सैकड़ों मन पुद्गल भस्म हो चुके परन्तु द्रव्य पुदगल जरा 
भी नहीं जले । जो उत्पन्न हुए वे भाव पुदूगल थे और 
जिनका विनाश हुआ बे भी भाव पुदूगल । 


६०-- सकड़ों मन पुदूगल उत्पन्न होते हैं परन्तु वृव्य पुदगल 
उत्पन्न नहीं होता । ये जो उत्पन्न हुए हैं वे ही विनाश 
को प्राप्त होंगे परन्तु जो अन्नुत्पन्न पुद्गल द्रव्य हैं उनका 
विनाश नहीं होगा । 

६१--द्वव्य का तीनों ही काल में कभी नाश नहीं होता। उत्पत्ति 
और विलय भाव पुदूगलों का होता है। ये भाव पुद्गल 
व्ृव्य की पर्याय हैं? । 


भाव पुदगल : 
बविलाश शील 


भाव पूदटल व 
उदाहरण 


द्रब्य पुदगल की 
दाइवतता 


भाव पुदगल की 
विनाशशीलता 


६२--पुदगल नें कह्यो सासतो असासतों, दरव नें भाव रे न्याय जो | 
क्यो छ उत्तराबन छनीस में, तिण में संका मे आंणजों कांयजी॥ 


६२--अजीव द्रव्य ओलखायवा, जोड़ कीधघी धी दुवारा मजार ओ। 
संवत अठारे पचावनें, वंसाख्र विद पांचम बृघवार जो ॥ 


अजीब पदार्थ 


६२---उत्तराध्ययन सूत्र के २६ व अध्याय में पुदूगल को शाश्वत 
और अश्वाश्वत कहा है, वह इसी द्रव्य और भाव पुद्गल 
की भेद-अपेक्षा से--इसमें जरा भी शंका सत लाना33 | 


६२०--अजीव द्रव्य का बोध कराने के लिए यह ढाल श्रीनाथद्वारा 
में सं० १८५५४ की वेशाख बदी पंचमी बुधवार के दिन 
रची हे। 


टिप्पणियाँ 


१--अजीब पदाथ (दो० १): 

पदार्थ राशियां दो हैं-.. (१) जीव और (२) ग्रजीव"। संसार की जितनी भी वस्तुएं 
हैं उन्हें इन्हीं दो भागों में बाँठ सकते हैं। जीव पदार्थ का वर्णन पहली ढाल में किया 
जा चुका है। दूसरी ढाल में अ्रजीव पदार्थ का विवेचन किया गया है। अजीब पदार्थ 
जीव पदार्थ का प्रतिय्षी है? । जो जीव न हो वह अ्रजीव है । जीव चेतन है । बहु उप- 
योग गग और दर्गन लक्षण से संयुक्त होता है। हद्धियों और शरीर के प्रद्र जान- 
वान जो पदाथ अनुगव में आता है, वही जीव है। जो सब चीजों को जान और देख 
सकता है, सुख की उच्छा करता है और दृःख से भय करता है, जो हिताहिल करता है 
ओर कर्मो' का फल भोगता है, वह जीव पदार्थ है? । इसके विपरीत जिसमें लेतन 
गुण का अ्रभाव हो वह अजीव है। जिस पदार्थ में सुख और दृःख का जान नहीं है, 
जिसमें हिल की इच्छा और अनहित से भय नहीं है वह प्रजीव पदार्श है । 





१--(क) ठाणाज़' २. ४. ६५ : दो रासी पं० तं? जीवरासी चंव्र अजीबरासी चेब 
(ख) पनन्‍्नवणा १ : पन्‍नवणा दुविद्ा पन्‍नत्ता। ते जहां जीवपन्नवणा थे 
अजीवपन्नवणा य 
२--ठाणाड़ २, १, ५७ : जद॒त्थि ण॑ छोगे त॑ सब्बं दुपभोभारं, तंजहा जीवच्चेब 
अजीवच्चेब 
३--पत्चला स्तिकाय २,१२२ : 





जाणदि पल्‍्सदि सर्व्य इच्छदि उक्सवं विभेदि दुक्‍्खादों । 

कुब्वदि हिदमहिद वा भुंजदि जीबो फल तेसि ॥ 
४-- पद्मास्तिकायः २,१२४, १९५ : 

> )८ भर 

तेसि अचेदणस भणिद॑ _जीवस्स 

छददुक्खजाणणा वा हिंदपरियम्म॑ थे अहिदुभीरत्त 

जल्स ण विज्दि णिल्य ते समणा विति अज्जीय 











अजीब पदाथ्थ : टिप्पर्णी २ द७ 


२--छः द्रब्य (गा० १): | 

अ्थम ढाल में जीव को द्रव्य कहा है' । यहाँ श्रजीव--अचेतन धर्म, अधर्म, आकाश, 
काल झौर पुद्गल को द्रव्य कहा है। इस तरह स्वामी जी के निरूपण के अनुसार द्रव्यों 
की संख्या छः होती है । इस निरूपण के भ्राधार आागम हैं । उदाहरण स्वरूप उत्तराध्ययन 
में स्पष्टतः द्वव्यों की संख्या छः मिलती है? । वाचक उमास्वाति द्वव्यों की संख्या पाँच ही 
मानते थे। काल को उन्होंने विकल्प मत से द्रव्य बतलाया है? । दिगम्बर आचार्य 
कुन्दकुन्द ओर नेमिचंद्र ने द्रव्यों की संख्या छः ही कही है*। 

समवायाज्ध में कहा है--/एगे अणाया! (सम ० सु ० १) अर्थात्‌ श्रवात्मा एक हैं। अनात्मा 
श्र्थात्‌ अजीव। स्वामीजी ने धर्मास्तिकाय आदि पाँच प्रजीव पदार्थ बतलाये हैं और समवायांग 
में 'अनात्मा एक है' ऐसा प्ररूपण है। प्रइन हो सकता है कि यह विभेद क्‍यों? इसका 
उत्तर इस प्रकार है---धर्मास्तिकाय आदि पांचों पदार्थों! का सामान्य गुण अचतन्य है। 
इस सामान्‍य गुण के कारण इन पांचों को एक अनात्म कोटि का कहने में कोई दोष नहीं । 
अनन्त जीवों को चंतन्य गुण की अपेक्षा एक ज॑से मान कहा है--'एगे आया' ( सम ०सू० 
१ ) उसी तरह अचतन्य गुण के कारण पांच को एक मान कहा है 'एगे अणाया?। 
इसी विविज्ञा से आझ्ागमों में छः द्व्यों का विवेचन जीवाजीवविभक्ति के रूप में प्राप्त 
होता है? । दिगम्बर आाचार्यों ने भी इसी अपेक्षा से द्रव्य दो कहे हैं । जीव चेतन है और 
पुद्नल प्रभुख अन्य द्रव्य पाँच उपयोग रहित अचेतन ६ । 
3  रपकीब लि >+अकद व अप लटक मी 


₹-ढा० १ गा० १: 
२---उत्त० २८, ८: 
धम्मो अहम्मो आगासं द॒व्ब॑ इकिकमाहिय॑ । 
अणन्ताणि य दृव्वाणि काछो पुरगलछ-जन्तवो ॥ 
३--तत्त्वार्थसृत्र अ० ४ : 
अजीवकाया धर्माधर्माकाश पुद्गलाः ॥ १ ॥ 
द्रव्याणि जीवाश्च ॥ २॥ 


क्‍ कालश्वेत्येके ॥ ३ ॥ 
४--(क) पशत्चास्तिकायः अधि० १. ६ : 


ते चेव अत्यिकाया तेकालियभावपरिणदा णिच्चा | 
गच्छंति दवियभाव॑  परियद्णलिगंसंजुत्ता ॥ 
(ख) दव्यसंगह २३ : एवं छत्मेयमिद॑ जीवाजीवप्पभेददोी दृग्वं । 
४--उत्त० ३२६ : २-६ ; 
६--प्रबचनसार २.३४ : 
दुन्व॑ जीवमजीबव जीवो पुण चेदणोवजोगमओ। 
पोग्गलद्व्वप्पमुहं अचेदर्ण हृवदि अज्जीवं ॥ 


२-अरूपी रूपी अजीच द्रव्य (गा० २): 

स्वामीजी ने अ्रजीव द्रव्यों के दो विभाग किये हैं--(१) अरूपी और (२) रूपी । 
आगम में भी ऐसे कंथत श्रनेक जाह उपलब्ध हैं-रूविणों चेवरूवी य अजीया दुविहा 
भवे”? । 'अजीवरासी दुविहा पन्‍नत्ता, ., रूवी अजीवरासी अरूवी अजीवरासी य* ! । झ्रागमों 
के अनुसार ही अ्रजीव पदार्थ के पाँच भेदों में पुदगल के सित्रा शेष चारों द्रव्य अररूपी 
अमूर्त हैँ। पुदुगल रूपी--मूर्त है? । धर्म, प्रधर्म, श्राकाश और काल का कोई ग्राकार 
नहीं होता और न उनमें वर्ण, गंध, रस, स्पर्श होते हैं । इससे वे च्क्ष श्रादि इन्द्रियों से 
ग्रहण नहीं हो सकते हैं । यही कारण है कि जिससे उन्हें भ्रमूर्त कहा है । पुद्गल के स्पर्श, 
रस, गन्ध, वर्ण और संस्थान भी होता है। इन इख्धिय-प्रातद्य गुणों के कारण पुद्गल 
मूर्त---रूपी होता है। 

ग्रूपी रूपी का यह भेद दिगम्बराचार्यों को भी मान्य है। उन्दतुन्दालाय ने इस विषय 
में इस प्रकार विवेचन किया है :"जिन लिद्लों -लक्षणों से जीव और अजीब द्रव्य जाने जाते 
हें वे द्रव्यों के स्वरूप की विशेषता को लिए हुए मूतिक गा प्रमूतिक गुण होते 
हैं। जो मूतिक गुण हैं वे इच्धिय-ग्राद्म हैं और वे पुदुगल द्रव्य के ही हैं और वर्णादिक 
भेदों से श्रनेक तरह के हैं। अमूतत द्वव्यों के गुण अमूतिक जातने चाहिये। ,..धर्मा- 
स्तिकाय श्रादि के गुण मूरति9हीण--मूर्ति रहित हूँ ४ ।? इस कथन का सार यह है---जो 
इन्द्रिय-ग्राह्म गुण हैँ उन्हें मूति कहते हूँ ॥ पुदूगल के गुण टन्द्रिय-ग्राग्य हैँ इसलिये बहु 
मूर्त --रूपी द्रव्य है । अवशेष द्वव्यों के गुण इन्द्रियग्राह्म नहीं--अम्त हैं परत: बे द्रव्य 
अमूर्त हैं । 

४- प्रत्येक द्रव्य का स्वतन्त्र अस्तित्व (गा० ३) : 

स्वामीजी ने गा० ३ में दो बातें कही हैं : 

(१) पाँचों अजीव द्रव्य एक साथ रहते हैँ | जहाँ धर्म है वहीं अ्रधर्म है, वहीं प्राकाश 
है, वहीं काल है और वहीं पुद्गल । पाँचों एक क्षेत्रावगाद्टी हैं और परस्पर झोत 
होकर रहते हैं । 
१--उत्त” ३६, ४ 
२--सम? सू० १४६ 
३--(क) उत्त० २४६. ६ 

(ख) सम० सू० १४६ तथा भगवती १८.७ ; ७.१० 
४--प्रवचनसार अधि? २. रे८-३६, ४१-४२ 














अजीब पदार्थ ; टिप्पणी ४ द्ह 


< ) एक साथ रहने पर भी पाँचों अपने स्वतन्त्र अस्तित्व को नहीं खोते। द्रव्यों म्रें५ 
युगपतूप्राप्तिऱ्प श्रत्यन्त संकर होने पर भी--नित्य सदा काल मिलाप होने पर भी--- 
उनका स्वरूप नष्ट नहीं होता और हर द्रव्य अपने स्वभाव में अवस्थित रहता है । 

प्रशव होता है फिर जीव द्रव्य क्या कहीं और रहता है और क्या वह अपना स्वरूप 
छोड़ सकता है ? अजीव पदार्थ का विवेचन होने से स्वामीजी ने यहाँ पाँच श्रजीव 
द्रव्यों के ही एक साथ रहने की चर्चा की है वसे छहों द्रव्य एक साथ रहते हैं और पाँच 
अजीव द्रव्यों की तरह जीव द्रव्य भी साथ रह कभी अपने स्वभाव से च्यूत नहीं होता । 

स्वामीजी के कथत का आधार आगमों में श्रनेक स्थानों पर प्राप्त होता है। ठाणाडु 
में कहा है---ण एवं वा भूयं वा भव्वं वा भविस्सइ वा जं जीवा अजीवा भविस्संति अजीवा 
वा जीवा भविस्संति !' न ऐसा हुआ है, न होता है और न होगा कि जीव कभी अजीव 
हो भ्रथवा अजीव कभी जीव । इसका अर्थ है जीव द्रव्य कभी धर्म, अ्धर्म, आकाश, काल 
या पुद्गल रूप नहीं होता और न धर्म आदि ही कभी जीव रूप होते हैं। इसी तरह 
पाचों अजीव द्रव्य भी परस्पर एक दूसरे में परिवर्तित नहीं होते । 

इस बात को प्रसिद्ध दिगम्बराचार्य कुन्दकुन्द ने इस प्रकार बताया है--“छहों द्रव्य 
एक दूसरे में प्रवेश करते हैं, परस्पर एक दूसरे को अवकाश--स्थान देते हैँ श्रौर सदा 
काल मिलते रहते हूँ तथापि स्वस्वभाव को नहीं छोड़ते१ |? 
७५--पंच अस्तिकाय ( गा० ४-६ ): 

इन गाथाओं में धर्म, अधर्म और आकाश इन तीन द्रव्यों को श्रस्तिकाय कहा गया 
है। पुदगल भी अ्रस्तिकाय हैं। इस तरह पाँच अ्रजीव द्रव्यों में चार श्रस्तिकाय हैं । 
ठार्णांग और तत्त्वार्थ सूत्र में भी ऐसा ही कथन हे? । 


१--पत्चा स्तिकायः अधि० १.७ : 
अण्णोण्ण पविसंता दिता ओगासमणणमण्णस्स । 
मेलंता वि य णिच्चं सगं समावं॑ ण विजहंति ॥ 
२०-(क) टाणाज़ ४.१.९५२ : 
वत्तारि, अत्थिकाया अजीव काया पं० तं?--धम्मत्थिकाए अधम्मत्यिकाए 
आगासत्थिकाए पोग्गलत्थिकाए 
(ख) तत्त्वार्थ सूत्र ५.१ : 
अजीवकाया धर्माधर्माकाशपुदूगलाः 


प्रथम ढाल गा० ४ में जीव को अस्तिकाय कहा है। इन दोनों कथनों से छ: द्रव्यों 
| काल को छोड़ कर बाकी पाँच अस्तिकाय ठहरते हैं। झागमों में भी अस्तिकाय की 
संख्या पाँच कही गई है" । दिगम्बर आचाय॑ भी रेसा ही मानते हैं । 
ग्रस्तिकाय 'प्रस्ति और “कार्या इन दो शब्दों का यौगिक दाब्द है। इसकी दो परि- 
भाषाएँ मिलती हैं : 
(१) अस्ति-प्रदेश; काय-मम्‌ह । जो प्रदेशों का समूह रूप हो वह प्रस्तिकाय है? | 
(२) 'अस्ति' प्र्थात्‌ जिसका अस्वित्त है और 'काय' प्र्थात्‌ काय के समान जिसके 
बहुत प्रदेश हैं। जो है और जिसके बहुत प्रदेश है वह अख्िकास है? । 
इन परिभाषाओओं में 'भ्रस्ति' शब्द के अर्थ में अ्रतर देखा जाता है पर फलितार्थ में 
कोई अन्तर नहीं । 
स्वाभीजी ने जो परिभाषा दी है वह उपयुक्त दूसरी परिभाषा से मम्पर्णत: मिलती 
है। प्राचार्य कुस्दकुन्द ने लिखा है: “धर्म श्रादि अपने झवने सामास्य विष अगियय मैं 
नियत हैं, अपनी सता में प्रनन्य हैं. निविभाग प्रदेशों द्वारा बड़े :अनेड़ प्रदेकी हैं। 
इनका नाना प्रकार के गुण और पर्याय सहित अस्तित्वभाव है। इससे ये भस्तिकाय 
हें । ११ 
२-.ठाणा ड़ ५.२,४४९: 
पंच अत्थिकाया पं? तं:-- प्रम्मत्थिकात अधम्मत्थिकाते आयासान्थकाते 
जीवत्थिकात पोग्गलत्थिकाण | 
२---्धव्यसंग्रह २४२ : 
एवं छब्भयमिदं जीवाजीवप्पभददों दब्वं। 
उत्तं कारुविजुत्त णायव्वा पंच अत्थिकाया दु॥ 
३---भगवती सार प्रृ० २३८ 
४--(क) द्रव्यसंग्रह २४ : 
संति जदों तणेंद अत्थीति भर्णति जिणवरा जम्हा। 
काया इव बहुदेंसा तम्हा काया य अत्थिकाया य ॥ 
(ख्र) प्रवचनसार २.४४,*२ : 
भगणणंत काया घुण बहुप्पेदेंसाण पचयत्त । 
५--पंचास्तिकाय : ४,५ 5.“ 
जीवा पुग्गलकाया धम्माघम्मा तहेव आयास॑। 
अत्थितम्हि य णियदा अणशणमइहया अणमह्ंता ॥ 
जेंसि अत्यिसहाओ गुणेहि सह पज्जएबि विविहेद्दि। 
ते होंति अत्यिकाया णिप्पर्ण जेंहि ? 
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प्रथम ढाल (गा० १) में जीव को असंख्यात प्रदेशी द्वव्य कहा है । यहाँ गा० ४-४ मैं 
धर्म, प्रधर्म द्रव्य के भी इतने ही प्रदेश बतलाये गये हैं। आकाश के प्रदेश अ्रनन्‍्त हूं 
( गा० ६ )। पुदुगल संख्यात, अ्रसंख्यात और अनन्त प्रदेशी हे । 
दिगम्बर आचार्य भी यही प्रदेश संख्या मानते हैं । 
. इस तरह जीव, धर्म, भ्रधर्म, आकाश और पुद्गल सब अ्रस्तिकाय ह । 
: जीव, धर्म, अ्वर्म, आकाश, काल और पुदूगल सभी अस्तित्ववाली वस्तुएँ हैं। 
इनका अस्तित्व तर्क से सिद्ध किया जा सकता है। 
जीव के अस्तित्व को हम पहले सिद्ध कर चुके हैं ( पु० २५टि० ५ )। अजीव न 
हो तो जीव संज्ञा ही नहीं बन सकती। इस तरह जीव का प्रतिपक्षी अ्रजीव पदार्थ होगा 
ही यह स्वयंसिद्ध है। अजीव पदार्थों में पुदूगल रूपी--वर्ण, गंध, रस, और स्पर्दी युक्त 
होने से प्रगट दृश्य है। सोना और चांदी, आक्सीजन और हाइड्रोजन सब पुदुगल हैं । 
स्थान के ब्रिना जीव और पुदूगल का रहना सम्भव नहीं हो सकता इसलिये स्थान--- 
आकाश का भी अस्तित्व सिद्ध होता है। आकाश के सहारे ही यदि जीव और पुद्गल 
की गति या स्थिति होती तब तो लोक अलोक का ही अस्तित्व नहीं रहता । इसलिये 
झाकाश से भिन्‍न गति स्थिति के सहायक पदार्थ धर्म और अधर्म का अस्तित्व सिद्ध 
होता है। नया, पुराना आदि भाव काल बिना नहीं होते | भ्रत: काल द्रव्य भी है। 
इस तरह जीव, धर्म, अ्रधम, श्राकाश, काल और पुद्गल ये छहों सद्भाव द्रव्य हैं। 
जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्य की अनेक प्रदेशात्मकता भी साबित की 
जा सकती है। जीव देह संयुक्त होता है। देहवान होने से स्थान आकाश को अ्रवश्य 
रोकेगा। एक अविभागी पुद्गल परमाण जितने आकाश को स्पर्श करता है उतने को प्रदेश 
कहते हैं यह पहले बतलाया जा चुका है। जीव ऐसे अनेक प्रदेशों को स्पर्श करता है 
इसलिये जीव का कायत्व सिद्ध है। परमाण एक ही आकाश-प्रदेश को रोकता है। परमाणु 
को ध्यान में रखने से पुद्गल के प्रदेशत्व नहीं है परन्तु परमाणओ्रों में पारस्परिक मिलन 
की स्वाभाविक शक्ति रहती है। अ्रतः उनसे बने स्कन्ध श्राकाश के श्रनेक प्रदेशों को 
रोकते हैं। यही पुदूगल का कायित्व है। धर्म और अ्रधर्म अखण्ड और विस्तीर्ण होने से 
भनेक प्रदेशों को रोकेंगे ही । तिल में तेल की तरह धर्म और श्रधर्म लोक-व्यापी हैं श्र 


१--दन्यसंग्रह : २४५ 





* उस व्यापकता के कारण अनन्त प्रदेशात्मकता झ्पने आप झा जाती है। धर्म, अघर्म 
और झाकाश के परमाणु जितने छोटे अ्शों की कल्पना की जा सकती है परन्तु इस 
पदार्थों के विभक्त टुकड़े नहीं किये जा सकते हैं इसलिये अनेक प्रदेशों का रोकना अनिवार्य 
है। श्राकाश लोकालोक व्यापी श्रौर विस्तृत है। उपर्युक्त रूप से जीव, पुदुगल, धर्म, 
ग्रधर्म और आकाश का ग्रस्तित्व और बहुप्रदेशीपन साबित है। अतः इनका अस्तिकाय 
नाम उपयुक्त ही है । 

पंचास्तिकायों के सिद्धान्त को लेकर भगवान महावीर के समय में भी बड़ा 
वादविवाद था । श्रमणोपासक मद्र क और गणघर गौतम से अन्ययधिकों ने चर्चाएँ कीं । 
फिर महावीर से समझ कर अनुयायी हुए* । 
६--धमम, अधम, आकाश का क्षेत्र-प्रमाण (गा० ७) : 
इस गाथा में धर्म, भ्रधर्म और आकाश इन अस्तिकायों के क्षेत्र-प्रमाण पर प्रकाश 
डाला है। स्वामीजी ने प्रथम दो को लोक-प्रमाण कहां है और प्राकाशास्लिकाय को 
लोक-प्रलोक-प्रमाण । यही बात उत्तराध्ययन सूत्र की निम्न गाथा में सूचित है : 
धम्माधम्मे य दो चेव, लोगमिता विय्याहिया। 
लोगाछोगे य आगासे, समए समयर्रेलिए ॥ 
३१.७ । 
एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पूछा-- भन्‍्ले | धर्मास्तिकाय कितनी बड़ी 
है १? महावीर ने उत्तर देते हुए कहा--गौतम ! यह लोक है, लोकमात्र है, लोक-प्रमाण 
है, लोक-स्पृष्ट है, लोक को स्पुष्ट कर रही हुई है । गौतम ! प्रधर्मास्तिकाय, जीवास्तिका: 
झौर पुद्वलास्तिकाय के विषय में भी ऐसा ही समझना चाहिए* |! 
इस विषय में इन द्र॒व्यों से श्राकाश का वंधर्म्य है। प्राकाश नोक-प्रमाण ही नहीं 
अलोक-प्रमाण भी है । इसीलिए श्राकाश के विषय में कहा गया है--...' लेत्तणों 
प्रमाणमित्ते” ठा० ५.३.४४२ । 


१---भगवती १८.७; ७.१० 

२०-भगवती २.१०: 
धम्मत्थिकाय ण॑ भन्‍्ते ! केमहारूए पणणत्त 
गोयमा ! छोए, छोयमेत्ते, छोयप्पमाण, लोयफड कोय॑ चेव फुसित्ता ण॑ चिट; 
पुवमहम्मत्थिकाए, छोयाकासे,जीवत्थिकाएं, पोग्गर॒त्थिकाए पंच वि एक्कामिछावा 
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यहाँ यह स्मरणीय है कि जीव का क्षेत्र लोक-प्रमाण है। काल केवल ढाई द्वीप मैं 
है--- समय समयसेत्तिए”” 
3--घर्म, अधर्म, आकाश शाइवत और स्वतत्त्र द्र य (गा० ८-६ )१ 

इन गाथाओं में धर्म, अधर्म और झाकाश इन तीनों द्रव्यों के बारे में निम्नलिखित 
बातें कही गई हैं: (१) तीनों शाश्वत हैं, और (२) तीनों के गुण, पर्याय - भिन्‍त-भिन्‍न 
और तीनों काल में अपरिवर्तनशील हैं । हम यहाँ इन दोनों बातों पर क्रमश: प्रकाश 


डालेंगे । 
(१) उत्तराध्ययन सूत्र में कहा है---“धर्म, अधर्म और प्राकाश--ये तीनों द्र्व्य 


सवकालिक और अनादि अनत्त हैं*।” 

आ्रागमों में अस्तिकाय द्रव्यों का विवेचन करते हुए कहा गया है: “वे कभी नहीं थे 
ऐसा नहीं, वे कभी नहीं हैं ऐसा नहीं, वे कभी नहीं होंगे ऐसा नहीं; वे थे, हैं और रहेंगे। 
वे प्र व, नियत, शाइदत, अक्षत, अव्यय, अ्रवस्थित और नित्य हैं।।” इससे पाँचों द्रव्यों की 
शाइवतता पर प्रकाश पड़ता है। 

एक बार गौतम ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा--“भन्ते | धमास्तिकाय, धर्मा- 
स्तिकाय रूप में काल की अपेज्ञा कब तक रहती है?” महावीर ने उत्तर दिया 
“गोतम ! “सब्बद्धं" - सर्वकाल३।” यह उत्तर केवल धर्मास्तिकाय पर ही नहीं श्रद्धाकाल 
तक सब द्रव्यों पर घटित होता है। इससे धर्म आ्रादि तीन ही नहीं सर्व द्रव्य शाइवत माने 
गये हैं, यह स्पष्ट हो जाता है। 

(२) धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशास्तिकाय इन तीनों के लक्षणों का 
वर्णन श्रागे चल कर गाथा ११ से १३ में आया है । इनके गुण और कार्यो' की भिन्‍्तता 
वहाँ से स्पष्ट है । जो द्रव्य और गुण के आ्राश्वित होकर रहे वह पर्याव है। पर्याय द्रव्य और उनके 
गुण के अनुकल होती हैं। भिन्‍न-भिन्‍न गणों वाले अस्तिकायों की पर्यायें भिन्‍न-भिन्‍न ही 


१--उत्त” ३६.८ : 
धम्माधम्मागासा तिन्‍नि वि एए अणाइया। 
अपज्जवसिया चेव सब्बद्ध॑ तु॒वियाहिया ॥ 
२--ठाणाड़र ५.३२.४४१: ु ु 
कालओ ण कयाति णासी न कयाइ न भवति ण कयाई ण भविस्सदइत्ति, भुवि भवति 
य भविस्सति त घुत्रे गितित सासत अक्खए अव्वत अवद्ठिते णिच्चे। भगवती २, १० 
३ -- पशणवणा : १८ कायस्थिति पद : दार २२ 
धम्मत्थिकाए ण॑ पुच्छा । गोयमा ! सब्वद्धं, एवं जाब अद्धासमए , 
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* “होंगी, यह स्वाभाविक है। धर्म, श्रधर्म और झ्राकाश तीनों काल में अपने गण और पर्यायों 
सहित विद्यमान रहते हैं। इनके गण और पर्याय भिल्ल-मिन्‍न तो हैं ही, साथ ही 
साथ किसी भी काल में एक के गुण-पर्याय दूसरे के नहीं होते । 

आ्ाचार्य कुन्दकुन्द ने कहा है--“धर्म, अधर्म और लोकाकाश प्रप्थगमत ( एक 
क्षेत्रावगाही ) और समान परिणाम वाले होने हैं पर निश्चय से तीनों द्रव्यों की पृथक 
उपलब्धि है। इन तीनों में एकता झ्नेकता है। ये तीनों द्रव्य एक क्षेत्र में रहते हैं और 
एक दूसरे में झ्ोतप्रोत होकर रहते हैं अत: एक क्षेत्रावगादी होने से प्रथर नहीं हैं फिर भी 
तीनों के स्वभाव और कार्य भिन्‍न-भिन्‍न हैं और हरएक अपनी अपनी-सत्ता में मौजद हैं । 
एक क्षेत्रावगाह की दृष्टि से भ्रमथक्त्व होते हुए मी गुण -- स्परभाव और पर्याय की दृष्टि 
से भिन्‍तता को लिए हुए हूं* ।” 

जो बात धर्म, अप्र्म श्रौर आकाण के बारे में यहाँ कही गई है वही बाकी दब्यों के 
विषय में घटती है अर्थात्‌ सभी द्रव्य शाइवत स्वतस्त्र हैं । 
८--धर्म, अधमे, आकाश विस्तीर्ण निष्क्रिय द्रव्य हैं ( गा० १० ) : 

इस गाथा में घमं, प्रधर्म और आकाश टन द्रव्यों के बारे में तीन बातें कहीं 
गई हैं : 

(१) ये तीनों द्रव्य फेले हुए हैं, 

(२) तीनों निष्क्रिय हैं, और 

(३) पुद्वल और जीव द्रव्य ही सक्रिय हैं। इनके हलन-वलन क्रिया करने का 

क्षेत्र लोक है । 

इनका स्पष्टीकरण इस प्रकार है : 

(१) यह पहले बताया जा चुका है कि धर्म, प्रधर्म और प्राकाश द्रव्य सोफ प्रमाण 
हैं । लोक इनसे व्याप्त हैं। और ये लोक में फंले हुए हैं---लोकायगाड़-- लोक-व्यापी हैं । 


७७७॥७॥७७०७७७॥७७७७७७४ ७७७ ७॥७७७७ ४४, आय ७2 


१--पश्चास्तिकाय : १.६६ 
धम्माधम्मागासा अपुधब्भूदा समाणपरिमाणा। 
पुधगुवलद्धिविसिसा करंति_ एगत्तमणणत्तं ॥ 
२- टाणाज़ः: ४.३ .३२२९ : 
चउह्टि अत्थिकाए हि छांगे फुडे पं० तं०--धम्मत्यिकाएणं अधम्मत्थिकाएणं जीब- 
त्यिकाएणं पुरगरुत्थिकाएणं 


अजीव पदार्थ ; टिप्पणी ८ ७४ 


आचाय कुन्दकुन्द ने धर्मास्तिकाय के स्वरूप का विवेचत करते हुए उसे “लोगो« 
गाढ पुद्टं पिहुछम*? कहा है। पथुल का भ्र्थ है स्वभाव से ही सवंत्र विस्तृत-....“हव- 
भावादेव सर्वतो विस्तृतत्वात्युथुलः* ।” पुथुल शब्द पर टीका करते हुए जयसेनाचार्य 
लिखते हैं-...“पृथुकोउनायंतरूपेण स्वभावविस्तीर्णः न च केवलिसमुद्धाते जीवप्रदेशवल्लो के 
वस्त्रादिप्रदेशविस्तारवद्दा पुनरिदानीं विस्तीर्ण:१ ।?? इसका भ्र्थ है : जीव-प्रदेश समुदघात 
के समय ही लोक-प्रमाण विस्तीर्ण होते हैं पर धर्मास्तिकाय श्रगादि अनन्त काल से 
अपने स्वभाव से ही लोक में विस्तृत है। उसका विस्तार वस्त्र की तरह सादि सान्‍्त 
और एक देश रूप नहीं वरन्‌ स्वभावत: समूचे लोक में भ्रनादि अनन्त रूप से है । 

(२) निष्क्रिय का श्रर्थ है गति का भ्रभाव | आचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं-..'जीव द्रव्य, 
पुद्वल द्रव्य निमित्तभूत पर द्रव्य की सहायता से क्रियावंत होते हैं। शेष के जो चार द्रव्य 
हैं वे क्रियावंत नहीं हैं। जीव द्रव्य पुद्टल का निमित्त पाकर क्रियावंत होते हँँ और पुद्धल 
स्कंध निश्चय ही काल द्रव्य के निमित्त से क्रियावंत हैं? ।” इसका भावार्थ है-.एक 
प्रदेश से प्रदेशान्तर में गमन करने का नाम क्रिया है। षट द्रव्यों में से जीव और 
पुद्रगल ये दोतों द्वव्य प्रदेश से प्रदेशान्तर में गमन करते हैं और कंप रूप अवस्था को भी 
धारण करते हैं, इस कारण ये क्रियावन्‍्त कहे जाते हैं । शेष चार द्रव्य निष्क्रिय, 
निष्कम्प हैँ । जीव द्रव्य की क्रिया के बहिरंग निमित्त कर्म नोकर्म रूप पुदुल हैं। इनकी 
ही संगति से जीव श्रनेक विकार रूप होकर परिणमन करता है॥ और जब काल पाकर 
पुद्लमय कर्म नोकर्म का अभाव होता है तब जीव साहजिक निष्क्रिय निष्कम्प स्वाभाविक 
अवस्थारूप सिद्ध पर्याय को घारण करता है। इस कारण पुद्दलका निमित्त पाकर 
जीव क्रियावान्‌ होता है। और काल का बहिरंग कारण पाकर पुद्टल अनेक स्कन्ध रूप 
विकार को धारण करता है। इस कारण काल पुद्टल की क्रिया का सहकारी 
कारण है। परन्तु इतना विशेष है कि जीव द्रव्य की तरह पुद्दल निष्क्रिय कभी भी 
नहीं होता। जीव शुद्ध होने के उपरान्त किसी काल में भी क्रियावान नहीं होगा 





शँ ' छ ५ हे 


१--पत्चमास्तिकाय : १.८रे 8 पे 
२--पद्चास्तिकाय : १.८३ की अम्रृतचन्द्रीय टीकी |... 2 
३---बही | है पक | ० 
४--पतश्चास्तिकायः १.€८ : हे. 5 मत 
जीवा पुरगलकाया सह सकिरिया हवंति ण य-लैसा |... :, -... 


पुरगलकरणा जीवा खंधा खलु कालकरणा दु ॥ 


* पुद्गगल का यह नियम नहीं है। वह परसह्ाय से सदा क्रियावान रहता है" । | 

(३) जीव और पुद्ल की हलत-चलन क्रिया का क्षेत्र लोक परिमित है। कहा है : 
“जितने में जीव और पुद्ल गति कर सकते हूं उतना लोक है। जियना लोक है उतने में 
जीव और पुदूल गति कर सकते हैं * ।” 

जीव और पुद्गलों की गति लोफ के बाहर नहीं हो सही --सते चार कारण 
कारण बताये गये हूं : (१) गति का अभाव, (६) सहायक का अभाव -(३) रू होने 
से और (४) लोक स्वभाव के कारण ३ । 

एक बार गौतम ने पूछा : “भले ! क्या महान हू /थाया देव लोकल में खड़ा रह 
अलोक में अपने हाथ भ्रादि के संकोचन ने करने प्रथवा पसारने में समर्थ है. ?'” महावीर 
ने जवाब दिया : “नहीं गौतम ! जीवों के आटारोय्नित, गरीरा यनित श्र कलेबरोपचिल 
पुदुगल होते हैं तथा पुदृगलों को ब्राश्चित कर हो जीव और अश्रजीवों ( पुदूगलों ) के 
गति पर्याय होती है। श्लोक में जीव नहीं हैँ, पुदृगल भी नही है इस हेतु से देव बंसा 
करने में असमर्थ हैँ” । 





६-धर्मे, अधर्म और आकाश के छक्षण और पर्याय ( गा० ११-१७ ) : 
धर्मास्तिकाय का स्रभाव--जीज और पुद्गल द्व्यों के गमन में सहायक होना है" । 
जीव और पुदूगल ही गमन-किया करते हँ--बर्म-दव्य उससे यह! किया नहीं करता फिर 
भी घर्म-द्रव्य के अभाव में जीव और पुद्गल द्रव्य की गमन-/ियाए, नड्ठी हो सकती । घर्म- 
द्रव्य स्वयं निष्क्रिय है। वह दूसरों की भी गति-प्रे रणा नहीं देता । परस्तु जीव और पृद्गल 
की गमन-क्रिया में उदासीन सहायक होता है। जिस तरह जल मशझलियों को तेरने की 
प्रेरणा नहीं करता परन्तु तिरती हुई मछलियों का सहारा भ्रवश्य होता है, उसी तरह धर्म 


१--पश्चास्तिकाय : ६.६८ की बालावश्ोध टीका 

*२--ठाणाँग १०.७०४ ६ 

ह जाब ताव जीवाण त पोग्गलाण त गतिपरितात ताव ताव छोए जाब ताब छोगे 
ताब ताव जीवाण य पोगस्गलाण त गतिपरितात एवंप्पेगा छोगर्द्धिती 

३--ठ5० ४.३.३३७ : चउहि ठाणद्वि जीवाय पोरगछा य णो संचातेंति बहिया छोगंता 
गमणताते तं ० गतिभभावेणं णिख्वग्गहदतात लब्खतात छोगाणुमावेर्ण | ह 

४--भगवती १६ . ८ ह 

४५--उत्त० *े८, € : गइलक्खणो उ धम्मो 














अजीब पदार्थ : टिप्पणी ६ ७७ 


द्रव्य गति की प्रेरणा नहीं करता परन्तु क्रिया करते हुए, गति करते हुए जीव भर पुद्गल 
का सहायक अवश्य होता है* । बिना धर्म-द्रव्य के जीव पुदुगलों का स्थानान्तर होना 
सम्भव नहीं है। धर्मास्तिकाय समूचे लोक में व्याप्त है, सब जगह फलाः हुआ है । 

श्रधर्मास्तिकाय और धर्मास्तिकाय एक ही तरह के द्रव्य हैं। धर्मास्तिकाय की तरह 
ही भ्रवर्मास्तिकाय लोक-प्रमाण विस्तृत है; पर दोनों-के कार्यो में फर्क है। जसे 
धर्म-द्रव्य गति सहायी है उसी तरह अवधर्म-द्रव्य स्थिति सहायक है* । जिस तरह 
गतिमान जीव और पुद्गल को धर्म का सहारा रहता है उसी तरह स्थिति पंरिणत 
जीव और पुद्गल को श्रवर्म के सहारे की आवश्यकता पड़ती है। बिना इस 
द्रव्य की सहायता के जीव और पुदुगल की स्थिति नहीं हो सकती । 


ग्रवर्म-द्रव्य जीव और पुदुगल की स्थिति का उदासीन हेतु है। जिस तरह वृक्ष की 
छाया चलते हुए यात्रियों को पकड़ कर नहीं ठहराती परन्तु ठहरे हुए गुसाफिरों का 
आय होती है उसी तरह अधर्म गति-क्रिया करते हुए जीव पुद्गल द्वव्यों को नहीं रोकता 
परन्तु स्थिर हुए जीव पुदुगलों का सहारा होता है। जिस तरह पृथ्वी चलते हुए प्ुओरं 
को रोककर नहीं रखती अ।र न उनको ठहरने की प्रेरणा करती है परन्तु ठहरे हुए पशुआ्रो 
का आ्राधार अ्रवश्य होती है उसी तरह अ्रधर्म द्रव्य न तो स्वयं द्रव्यों को पकड़ कर स्थिर 
करता है और न स्थिर हने की प्रेरणा करता है परल्त श्रपने झ्राप स्थिर हुए द्रव्यों को 
पृथ्वी की तरह सहारा देता है। 


धर्म और भ्रधर्म द्रव्य गति स्थिति के हेतु या इन परिस्थितियों के प्रेरक कारण नहीं हैं 
परन्तु केवल उदासीन या बहिरज्भ कारण हैं। यदि धर्म और अधर्म ही गति स्थिति के 
मुश्य कारण होते तब तो गतिशील द्रव्य गति ही करते रहते और स्थित द्रव्य स्थित ही 
रहते, परन्तु वस्त॒स्थिति ऐसी नहीं है। हम हरएक चीज को गति करते हुए और स्थिर 
होते हुए देखते हैं श्रतः गति या स्थिति का प्रेरणात्मक या हेतु करण धर्म या भ्रधर्म नहीं 
परन्तु वे चीजें खुद हैं। चीजें अपनी ही प्रेरणा से गमन, स्थिति आदि क्रियाएँ करती हैं 
भ्रोर ऐसा करते हुए धर्म, अबर्म द्रव्य का सहारा लेती हैं? । 


 १--पंचास्तिकाय : १. ८४-८' 
२---उत्त> ८. € : अइम्मो झाणलक्खणों , 
३--पंचास्तिकाय : १, ५६, ८८-८६ 


क्र 


आकाश द्रव्य का स्वभाव जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म और काल को स्थान देना- -- 
अवकाश देना है? । आकाश जीवादि समस्त द्वव्यों का भाजन--रहने का स्थान है । ये 
द्रव्य आकाश के प्रदेशों को दूर कर नहीं रहते परन्तु श्राकाश के प्रदेशों में अ्रनप्र वेश कर रहते 
हैं । इसलिये आकाश का गुण ग्रवगाह कहा गया है| झाकाश पपने में प्रनन्‍्त जीव और 
पुद्गलादि शेष द्वव्यों को उसी तरह स्थान देता है जिस तरह जल नमक को स्थान देता 
है। फर्क केवल इतना ही है कि जल केवल खास सीमा (56 घा७0॥ 2077/) तक 
ही नमक को समाता है परन्तु श्राकाश के समाने की सीमा नहीं है । जिस तरहु नमक 
जल को हटा कर उसका स्थान नहीं लेता परन्तु जल के प्रदेशों में प्रवेश करता है ठीक 
उसी तरह जीवादि पदार्थ आकाश को दूर हटा कर उसका स्थान नहीं लेते परन्त उसमें 
ग्रनुप्रवंश कर रहते हैं । 

धर्म, अधर्म और आकाश के अवगाढ गुण पर शअ्रकाश डालने वाला एक सुन्दर 
वार्तालाप इस प्रकार है : “एक बार गौतम ने पूछा : एस बर्मास्लिफाय, अपर्मासिलिकाय 
ओर आकाशास्तिकाय में कोई पुरुष बेठने, खड़ा होने भ्रथवा लेटने में समर्थ है !' महावीर 
ने उत्तर दिया : नहीं गौतम ! यह अर्थ समर्थ नहीं। पर उस स्थान में प्रवन्त जीव 
भ्रवगाढ़ हैं। जिस प्रकार कोई कूटागारगाला के द्वार बन्द कर, उसमें एक यावत्‌ 
हजार दीप जलावे, तो उन दीपों के प्रकाश परस्पर मिलकर, स्पर्श कर यावत्‌ एक रूप 
होकर रहते हैं पर उनमें कोई सोने बंठने में समर्थ नहीं होता हालांकि अनन्त जीव वहाँ 
प्रवगाढ़ होते हैं । उसी तरह धर्मास्तिकाय आ्रादि में कोई पुरुष बंठने प्रादि में समर्थ नहीं 
हालांकि वहाँ अनन्त जीव अ्रवगाड़ होते हैं*! । 

झाकाश के दो भेद हैं---एक लोक और दूसरा अझलोक | गनन्त आकाश में जो क्षेत्र 
पुदूगल और जीव से संयुक्त है और धर्मास्तिकाय, श्रधर्मास्तिकाय से भरा हुआ्ना है बही 
क्षेत्र तीनों काल में लोक कहा जाता है। लोक के बाद जो द्रव्यों से रहित प्रनन्त झ्ाकाश 
है उसको अलोक कहते हैं। इस तरह साफ प्रगट है कि घर्म, प्रधर्म, काल, पुदूगल, जीव 
द्रव्य आकाश बिना नहीं रह सकते परन्तु इनसे रहित झ्राकाश हो सकता है। इसी 
पंचास्तिकाय ग्रन्थ में कहा है---“जीव, पूद्गलसमूहू, धर्म और भ्रधर्म ये द्रव्य लोक 












१---(क) पल्चास्तिकाय : १. €० 
(स्र) उत्ताध्ययन र२े८, € : भायणं सच्त्रदुग्याणं, नहं आओगाहलब्खर्णं । 
२---भगवती १३,४ 
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भ्रनन्‍्य हैं श्र्थात्‌ लोक में हैं। लोक से बाहर नहीं हैं। भ्राकाश लोक से बाहर भी है। - 
यह अनन्त हे इसे अलोक कहते हैं। श्राकाश नित्य पदार्थ है, क्रियाहीन द्रव्य है और 
वर्णादि रूपी गुणों से रहित ग्र्थात्‌ अमूर्त हैं ।” 

भ्रव यहाँ प्रइनन उठ सकता है कि आकाश जैसे द्रव्यों का भाजन माना जाता है वैसे 
ही उसे गति और स्थिति का कारण क्‍यों नहीं माना जाय ? ऊपर दिखायाजा चुका है कि 
आकाश लोक और अलोक दोनों में है। जन मान्यता के अ्रनुसार सिद्ध भगवान का स्थान 
ऊध्व॑ लोकान्त है। इसका कारण यइ है कि धर्म और प्धर्म द्रव्य उसके बाद नहीं हैं । भ्रब 
यदि धर्म और अधर्म का.अस्तित्व स्वीकार न किया जाय और आकाश ही को गमन 
और स्थिति का कारण मान लिया जाय तब तो सिद्ध भगवान का अलोक में भी गमन 
होगा जो वीतराग देव के वचतों के विपरीत होगा । इसलिये गमन और स्थान का कारण 
आकाश नहीं हो सकता। यदि गमन का हेतु आकाश होता अथवा स्थान का हेतु आकाश 
होता तो अलोक की हानि होती और लोक के अन्त की वृद्धि भी होती। इसलिये धर्म 
और अ्रधर्म द्रव्य गसन और स्थिति के कारण हैं परन्तु आकाश नहीं है। धर्म, अधर्म 
और आकाश एक-एक द्रव्य हैं; पर ये क्रमशः अनन्त पदार्थों को गमन, स्थिति और 
अवकाश देते हैं। इन अनत्त वस्तुओ्रों की उपेज्ञा से इनकी पर्यायें अनन्त कही गयी हैं । 


१०--धर्मा स्तिकाय के स्कंघ, देश, प्रदेश भेद्‌ (ग।० १५-१६) 

घर्मास्तिकाय को एक नियत, अ्रक्षत, अव्यय और अ्रवस्थित द्रव्य बताया गया है 
ऐसी हालत में उसके विभाग कसे हो सकते हैं--यह एक प्रइन है? इसका उत्तर इस 
प्रकार है : वास्तव में धर्मास्तिकाय श्रखण्ड द्रव्य है और उसके जुदे-जुदे अ्ंश--..विभाग--- 
टुकड़े नहीं किये जा सकते पर अखण्ड द्रव्य में भी अंशों की कल्पना तो हो ही सकती है। 
एक स्थूल उदाहरण से इसे समझा जा सकता है। धूप और छाया को अगर हम चाक्‌ 
से काटना चाहें और उनके श्रलग-अ्रलग अंश या टुकड़े करना चाहें तो यह अ्रसम्भव होगा 
फिर भी,छोटे-बड़े किसी भी माप से हम उसके अ्रंशों की कल्पना कर सकते हैं। इसी 
तरह धर्मास्तिकाय में भी अंशों की कल्पना कर उसके विभाग बताये गये हैं। 


प्रदेश” का श्रथ है वस्तु का उससे अभिन्न संलझ सूक्ष्मतम अंश । समूचा अन्यून धर्मा- 
स्तिकाय स्कंघ है। संलग सुक्ष्मतम अंश की श्रलग कल्पना से भ्रगर एक सुक््मतम अंश की 
झग्लग परिंगणना की जाय तो वह धर्मास्तिकाय का एक प्रदेश कहा जायगा। दो प्रदेश, 
तीन प्रदेश यावत्‌ एक कम सर्व प्रदेश जसे अंशों--भागों की कल्पना की जाय तो ये धर्मा- 
स्विकाय के देश होंगे। एक प्रदेश भी कम नहीं--समूचा धर्मास्तिकाय स्कन्ध है। इस 
तरह प्रदेश-कल्पना से धर्मास्तिकाय के स्कन्ध, देश और प्रदेशों का विभाग परिकल्पित है. 


जिस तरह धर्मास्तिकाय द्रव्य के स्कन्ध, देश और प्रदेश ये तीन विभाग होते हैं उसी 
तरह अधर्मास्तिकाय और झाकराशास्तिकाय के भी तीन-वीन भाग हूते हैं। काल द्वव्य 
के ऐसा विभाग नहीं होता । _वह एक अद्धासमय रूप होता है. यह हम भागे जाकर 
देखेंगे । इसी विवज्षा से आ्रागमों में अ्ररपी अजीयों के दस भाग बतलाये हैं*। 

पुद्लास्तिकाय का एक भेद परमाणु के नाम से अधिक कहा गया है। इस तरह 
उसके स्कघ, देश, प्रदेश और परमाण ये चार भाग होते हैं। इस सम्बन्ध में अधिक 
विवेचन आगे चल कर आने वाला है। 

यहाँ जो कहा गया है कि समूची अस्तिकाय ही अस्विकाय होतो है उसका एक अंश 
नहीं, इस वियय का एक सुद्धर बावीलाप हम यहां देते हैं : 

“है भदन्त ! धर्मास्विकाय का एक प्रदेश धर्मास्तिकाय हे ऐसा कहा जा सकता है *" 

“है गौतम ! यह अर्थ संगत नहीं । इसी तरह दो, तीन, चार, पंच, &:, सात, 
आ्राठ, नव, दस, संख्येय और असंख्येय प्रदेश भी धर्मारियकाय नहीं कहे जा सकने | 

“हे भदन्त ! धर्मास्तिकाय के प्रदेश घर्माग्विकाय हैं क्या ऐसा कहा जा सकता है १४ 

“है गौतम ! यह अर्थ संगत नहीं ।” 

“है भदन्त ! एक प्रदेश न्यून घर्मास्तिकाय धर्मास्तिकाय है, ऐसा कहा जा 
सकता है ?” 

“है गौतम ! यह अर्थ संगत नहीं |” 

“है भगवन्‌ ! ऐसा किस हेतु से कहते हैं ?” 

“है गौतम ! चक्र का खण्ड चक्र होता है या सकल चक्र चक्र ?" 

“हे भगवन्‌ ! सकल चक्र चक्र होता है, चक्र का खण्ड चक्र नहीं होता ।!' 

“हे गौतम ! जिस तरह पूरा चक्र, छत्र, चर्म, दण्ड, वम्त्र, प्रायध, मोदफ - पद, 
छत्र, चर्म, दण्ड, वस्त्र, आयुध, मोदक होता है, उनका अंश चक्र, छत्र श्रादि नहीं इसी 
हेतु से गौतम ! ऐसा कहता हूं कि धर्मास्तिकाय का एक प्रदेश घर्मास्तिकाय है ऐसा नहीं 
कहा जा सकता, धर्मास्तकाय के प्रदेश धर्मास्तिकाय हैं ऐसा नहीं कहा जा सकता, एक 
प्रदेश न्यून घर्मास्तिकाय धर्मास्तिकाय है, ऐसा नहीं कहा जा सकता? ।” 





१--(क) उत्त० ३६:४-६ : 
धम्मत्थिकाए तहसे तप्पएस य आहिए । 
अहम्मे तस्स देखे य तप्पएसे ये आहिंए ॥ 
आगासे तस्स देसे य तप्पएसे यथ आाहिए | 
अद्धाससमए चेंव अरूपी दसहा भवेवा 

. ! (ख) समवायाजूः सू० १४६ 

३---भगवती २.१० “५ 
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हे डे भगवन्‌ ! फिर किसे यह धर्मास्तिकाय हैँ ऐसा कहा जा सकता हें १” 

“हे गौतम ! धर्मास्तिकाय के असंख्येय प्रदेश हूं। वे सब जब हृत्स्न, प्रतिपृण 
नि:शेष, एकग्रहणग्रहीत होते हैँ तब वे धर्मास्तिकाय कहलाते हैं ।” 

“हे गौतम ! अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, जीवास्तिकाय और पुद्व॒लास्तिकाय 
के सम्बन्ध में भी ऐसा ही वक्तव्य है । श्रन्तिम तीन के अनन्त प्रदेश* जानो । इतना ही 
अन्तर है, होष पूर्ववत्‌* ।” ' 
११--धर्मास्तिकाय विस्तृत द्रव्य है ( गा० १७ ): 

गा० १० में कहा गया है--धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय लोक में और भ्राकाशास्तिकाय 
लोकालोक में फेली हुई हैं। यह बताया जा चुका है कि वे किस तरह पथुल--विस्तीर्ण 
हैं (पु०८२ टि० ८ (१) )। इस गाथा में इसी बात को पुनः मौलिक उदाहरणों द्वारा 
समझाया गया है। कहीं पर पड़े हुए धूप या छाया पर हम दृष्टि डालें तो देखेंगे कि वे 
विस्तीर्ण हँ--भूमि पर संलग्न रूप से छाये हुए हैं। विस्तीर्ण धूप या छाया में बीच में 
कहीं जोड़ नहीं मालम देगी, न किसी तरह का घेरा दिखाई देगा । धर्मास्तिकाय आदि 
द्रव्यों का स्वरूप भी ऐसा ही समझना चाहिए । 

जीव द्रव्य के स्वरूप वर्णन में जीव को शरीर-व्याप्त बताया गया है (प० ३६ (२३) )। 
जिस तरह धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय आदि लोक-प्रमाण श्रौर आकाशास्तिकाय 
लोकालोक-प्रमाण है उसी प्रकार जीवास्तिकाय शरीर-प्रमाण है। कह सकते हैं कि आत्मा 
शरीर में धुप श्रौर छाया की तरह ही विस्तीर्ण और संलग्न रूप से व्याप्त पदार्थ है। 

इस अपेक्षा से पुद्ल और काल के स्वरूप पुथक हैं। उसका विवेचन बाद में किया 
जायगा । 
१२--धर्मास्तिकाय आदि के माप का आधार परमाणु है ( गा० १५८): 

हमने टिप्पणी १० (पु० ८० अनु० २) में कहा है कि पुद्ल का चौथा भेद परमाणु होता 
है। प्रदेश अ्रविभक्त संलझ सूक्ष्मतम अ्रंश होता है । परमाणु पुद्ल का वह सूह्रमतम भ्रंश है जो 





१--जीव के प्रदेश इसी भगवती तथा अन्य आगमों में असंख्येय ही कहे गये हैं। 
श्वे० दिग० सभी आचार्य ऐसा ही मानते हैं। यहाँ जीव की भी प्रदंश-संख्या 
अनन्त किस विवशक्षा से कही है--समम में नहीं आता । 
२--भगवती २.१० 
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उससे बिछुड़ कर प्रकेला--जुदा हो गया हो । पुद्ल का विभवत सूदुम-गें-सूद्षम ग्रंतिसम 
प्रविभाज्य खण्ड प्रमाण है। सृुतीक्षण शस्त्र से भी जिसका छेदन-भेदन नहीं किया जा 
सकता वह परमाणु है । इसे निद्धों--केवलियों ने सर्व प्रमाण का आदि भूत प्रमाण कहा 
है? । यह सूदमतम परमाण ही बर्मास्तिकाय ग्रादि द्वव्यों के माप का ग्राघार 
है श्लौर उसीसे उनके प्रदेशों की संख्या का परिमाण निकाला गया है। 

१३--धर्मादि की प्रदेश-संग्ब्या (गा० १६-२०) : 

प्रदेश की परिभाषा इस रूप में मिलती है--जितना श्राकाश प्रतिभागी पृद्दगल- 
परमाण से रोका जाय उसे ही समस्त परमाण्रों को स्थान देते में समर्थ प्रदेश जानो? ।? 

धर्मादि द्रव्यों की प्रदेश-मंव्या ऋमणः अमंख्यात प्रादि कहीं गई है। सह इसी 
आ्राधार पर कि वह द्रव्य आकाश के उपर्युक्त कितने प्रदेशों को रोकता है । 

दूसरे शब्दों में परमाण के बराबर झाकाश स्थान को प्रदेश कहां जाता है। 
आकाश के प्रदेश परमाणुओं के माप से पअ्नतन्‍्त हैं। इसी तरद घर्म दव्य, प्रधर्म द्रव्य 
के प्रदेश प्रमाण के माप से असंज्यात संख्या-रहिंत हैं। इस तरह प्रदेशों की उत्पत्ति 
परमाणु से होती है क्योंकि अविभागी पुद्दल परमाण केवल प्रदेश मात्र होता है। वह 
ग्राकाश का सूद्म-से-यूद्रम क्षेत्र रोकता है। झाचार्य कुस्दकुल्द कहते हैं--- 

“जंसे वे ( एक परमाणु बराबर कहे गये ) श्राकाश के प्रदेश परमाणओं के माप 
से अनंत गिने जाते हैं, उसी प्रकार शेप धर्म, अधर्म, प्रजीव द्रव्य के भी प्रदेश परमाण- 
रूप मापे से माप हुए होते हैं। अविभागी पृद्दल-परमाण अ्रप्रदेशी - दो अ्रादि प्रदेणों 
से रहित प्र्थात्‌ प्रदेश-मात्र होता है। उस परमाण से प्रदेशों की उत्लत्ति कही गयी हैं?। 


(--भगवती ६.७ : सत्थेण छतिक्ख्रेण वि छेत्तं भेच च ज॑ं किर न सक्का, त॑ परमाणु 
सिद्धा वयंति आईं पर्माणाणं 
२---द्धन्यसंग्रह : २७ 





+ है! सह 





+ का. ॥फ | पलग्सकाफशकम्बाफ़ काछ आ» ्॒ 


जावदिय आयास॑ अविभागी पुर्रल्ण णबहुद्धं | 

त॑ सु पदेसे जाणें सब्वाणुद्याणदाणरिहं ॥ 
२३--प्रव्चलनसार : अ २,४४५ : 

जघ ते णभप्पदेसा तथप्पदेसा हंवति सेसाणं। 

अपदेसो परमाणू तेण पदेसुब्भवो भणिदों। 


अजीव पदार्थ ; टिप्पणी १४ ८३. 


१४--कालर द्रव्य का स्वरूप (गा० २१-२२) : 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने काल के विषय में निम्न बातें कही हैं : 
(१) काल अरूपी अजीव द्रव्य है । 
(२) काल के अनन्त द्रव्य हैं । 
(३) काल द्रव्य निरन्तर उतनन्‍न होता रहता है। 
(४) वर्तमान काल एक समय रूप है। 
इन पर नीचे क्रमशः विचार किया जाता है : 
(१५) काल अरूपी अजीघ द्वव्य है: 


अहोरात्र, मास, ऋतु श्रादि काल के भेद जीव भी हैं और अ्रजीव भी हैं--ऐसा उल्लेख 
ठार्णाद्भ में मिलता है" । टीकाकार अभयदेव स्पष्टीकरण करते हुए लिखते हैं: 'काल 
के अहोरात्र आदि भेद जीव या अ्रजीव पुद्दल के पर्याय हैं। पर्याय और पर्यायी की अभेद- 
विवक्षा से जीव-ग्रजीव के पर्याय-स्वरूप काल-भेदों को जीव भश्रजीव कहा है? । यह 
स्पष्टीकरण काल द्रव्य को स्वतन्त्र द्रव्य न मानने की श्रपेज्षा से है। हम पूर्व में उल्लेख 
कर भ्राये हैं कि कुछ आचार्य काल को स्वतन्त्र द्रव्य नहीं मानते । वे काल को जीव 
भ्रजीव की पर्याय ही मानते हैं और उसे उपचार से द्रव्य कहते हैं? । काल स्वतन्त्र 
द्रव्य है या नहीं--यह प्रशत उमास्वाति के समय में ही उठ चुका था। उमास्वाति 
का खुद का अ्रभिमत काल को स्वतत्त्र द्रव्य न मानने के पक्ष में था ( पु० ६७ ठि० २ 
का प्रथम अनुच्छेद ) । 

जब आगमों पर दृष्टि डाली जाती है तो देखा जाता है कि वहाँ काल को स्पंष्टतः 
स्वतन्त्र द्रव्य कहा गया है । स्पष्ट उल्लेखों की स्थिति में विचार किया जाय तो 





(--टठाणाजूर २,४.६४५ : | 
समयाति वा... ...ओसप्पिणीति वा जीवाति या अजीवाति या पवुच्चति.... 
२--ठाणाज़ः २,४.६४५ की टीका : 
समया इति वा आवलिका इति वा यत्कालवस्तु तद॒विगानेन जीवा इति च॑, 
जीवपर्यायत्वात्‌, पर्यायपर्यायिणोश्र कथन्विदभेदात्‌ , तथा अजीवानां--पुद्गला- 
दीनाँ पर्यायत्वादजीवा इति च । क्‍ 
३--नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ( दुँवेन्द्र सूरि ) : उवयारा दृष्बपज्जाओ 
४--(क) भगवती २५.४; २५.९ (रख) देखिए पृ० ६७ पा० टि० २ 


- ठाणाड्ड के उल्लेख में काल के भेदों को जीव अ्रजीव कहने का कारण काल का दोन 
प्रकार के पदार्थों पर वतन है ! 

दिगम्बर आचाये काल को स्वतन्त्र द्रव्य के रूप में मानते हैं। प्राचार्य कुन्दकु 
लिखते हँ--'पाँच अस्तिकाय और छट्ठटा काल मिलकर छः द्रव्य होते हैं। काल परि 
वर्तन-लिंग से संयुक्त है। ये पट द्रव्य त्रिकाल भाव परिणत और नित्य हूँ? । सदभा 
स्वभाव वाले जीव और पुद्दलों के परिवर्तन पर से जो प्रगट देखने में ग्राता है वह 
नियम से-- निशच्रयपूर्वक काल द्रव्य कहा गया है? । बहु काल वर्तना लक्षण है । 
इस कथन का भावा्थ है--जीव, पुद्लों में जो समय-समय पर नथीनता-जीर्णता ऋ 
स्वाभाविक परिणाम होते हैं वे किसी एक द्रव्य की राहायता के बिना नहीं हो सकते । मै: 
गति, स्थिति, श्रवगाहना धर्मादि द्रव्यों के बिना नहीं होतीं बसे ही जीयों और पुद्टलों के 
परिणति किसी एक द्रव्य की सहायता के बिना नहीं होती । परिणमन का जो निमिर 
कारण है वह काल द्रव्य है। जीव और पुद्लों में जो स्वाभाविक परिणमन होने | 
उनको देखते हुए उनके निमित्त कारण निश्चय काल को प्रकय मानना योग्य है । 

स्वामीजी ने झ्रागमिक विचारब्रारा के अनसार काल को स्वतन्त्र द्रव्य माना है। 

ऊपर एक जगह (पु० ६७ टि० २ श्रनु० २) हम इस बात का उल्नेख कर झ्ञाये। 
कि छह द्वव्यों में जीव को छोड़ कर बाकी पांच अजीव हैं। काल इन ग्रीव द्रव्यों में र 
एक है । वह पअ्रचेतन पदार्थ है । 


भ्रजीव पदार्थों के जो रूपी प्ररपी ऐसे दो भेद मिलते हैं उनमें काल प्ररुपी है प्र्था? 
उसके वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्श नहीं---वह पभमूर्त्त है* । 





१--पश्चास्तिकाय : 
(क) १.६ ( पाद टि० ४ ४० ६७ पर उद्धुत ) 
(ख) १.१०२ 
२---पत्चास्तिकायः १.२३ : 
सब्भावसभाचार्ण जीवाणां तह य पौग्गछाणं च | 
परियट्टणसंभूदोी कालो णियमेण पणणत्तों । 
३--वही १.२४ : 
वद्टणलछक्खो य काछोत्ति। 
४--पतश्चास्तिकाय: १.२४ : 
ववगद्पणवगणरसो ववरगददोगंधअट्रफासो य। 
अगुरुलहुगो अमुत्तो वष्टणछक्खों य कालौत्ति || 
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(२) काल के अनन्त द्रव्य हें: 
यह बताया जा चुका है कि संख्या की अ्रपेक्षा से जीव अनन्त कहे गये हैं* । धर्म, 
श्रधर्म और झाकाश की संख्या का उल्लेख स्वामीजी ने नहीं किया, पर वे एक-एक व्यक्ति 
रूप हैं। पुदुगल प्रतन्त हैं। यहाँ काल पदार्थ को संख्यापेक्षा से अनन्त द्रव्य रूप कहा है 
अर्थात्‌ काल द्रव्य एक व्यक्ति रूप नहीं संख्या में अनन्त व्यक्ति रूप है। सर्व द्रव्यों की 
संख्या-सूचक निम्न गाथा बड़ी महत्त्वपूर्ण है : 
धम्मो अहम्मो आगासं दव्ब॑ इंकक्रमाहिय॑ । 
अणन्ताणि य दव्वाणि कालछो पुग्गल-जन्तवो* ॥ 
इस विपय में दिगम्बर भ्राचार्यो' का मत भिन्‍न है। उनके अनुसार कालाणु संख्या 
में लोकाकाश के प्रदेशों की तरह असंख्यात हैं? । हेमचन्द्र सूरि का अ्भिमत भी इसी 
प्रकार का लगता है” | 
हेमचन्द्रानार्य के सिवा श्वेताम्बर' श्राचार्यो' ने काल को संख्या की दृष्टि से अनन्त 
ही माना है” । स्वामीजी ने आगमिक दृष्टि से कहा है : “काल के द्रव्य अनन्त हैं ।” 
(३ ) काल निरन्तर उत्पन्न होता रहता है: 
जैसे माला का एक मनका पअंगुलियों से छूटता है श्रौर दूसरा उसके स्थान में श्रा 
जाता है। दूसरा छूटता है और तीसरा अंगुलियों के बीच में ग्रा जाता है उसी तरह 


वर्तमान क्षण जैसे बीतता है बसे ही नया क्षण उपस्थित हो जाता है। दूसरे शब्दों में 
कट्टें तो रहेटयटिका की तरह एक के बाद एक काल द्वव्य उपस्थित होता रहता है। यह 





१-- देखिये-- ए० ४३:( ८) 
२०-उत्तरा० *ए८,ए८ 
२--द्वन्यसंग्रह २९ : 
लोयायासपरदेस इक्केक्क जे विया हु इक्केकक्‍्का । 
रयणाणं रासीमिब ते कालाण असंखदब्वाणि ॥ 
४---नवतस्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ( हेसचन्द्र सूरि ): 
छोकाकाश प्रदेस्था, भिन्‍नाः कालाणवल्तु ये । 
भावानां परिवर्ताय, मुख्यकालः सा उच्यते ॥ ५२॥ 
५४--(क) सप्ततत्त्व प्रकरणम्‌ ( देवानन्द सूरि ) : 
पुरगछा अद्धासमया जीवा य अणंता 
(ख) नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ( उमास्वाति ) : 
धर्माधर्माकाशान्येकेकमत: पर ब्रिकमनन्तम्‌ 


: सन्तति-अ्रवाह अतीत में चालू रहा, अब भी चाल है, भविष्य में भी इसी रूप में चाल 
रहेगा । यह प्रवाह प्नादि अनन्त है। इस अपेक्षा से काल द्वब्य सतत उत्पन्न होता 
रहता है । 






हे, 
श्ै 






क््कः 


(४) वर्तमान काल एक समय रूप 

काल द्रव्य की इकाई को जन पदार्क-बिशञान में समय कहा गया है। समय 
काल का सूक््मतम अंश है। सुतीदण दस्त्र से छेदन करने पर भी इसके दो भाग नहीं 
किये जा सकते" । 

समय की सूद्षमता की कल्पना निम्न उदाहरण से होगी। वस्त लंलुझों से बनता है । 
प्रत्येक तंतु में अनेक रूए होते हैं। उनमें ऊपर का रूथा बहने छिंदवा है, तब कटी नीचे 
का रुआ छिंदता है। इस तरह सब रूओं के छिंदने पर तंतु छिंदता है प्रौर सत्र तंसुपओं 
के छिंदने पर वस्त्र । एक कला-फुशल युवा और बलिए जुलाहा जीणं-शीर्ण वस्त्र को 
शीघ्रता से फाड़े तो तन्‍्तु के पहले रूए के छेदन में जितना काल लगता है बड़ सृक््म काल 
असंख्यात समय रूप है? । इसी तरह से कमल-पत्र एक दूसरे के ऊपर रखे जाये भर 
उन्हें वहु युवक भाले की तोखी नोंक से छेंदे लो एक-एक पत्र से दुसरे पत्र में जाते हुए 
उस नोक को जितना वक्त लगता है वह असंख्यात समय रूप है । 

काल के तीन भाग होते हैं ... अतीत, वर्लमान और प्रतागव? । वर्लमान काल में 
हमेशा एक समय उपस्थित रहता है। अतीत में ऐसे अनल समय हुए हैं। झागामी 
काल में प्रनन्त समय होंगे । 
१०--काल द्रव्य शाश्वत-अशाश्वत कसे ? ( गा २३-२६) : 


प्रथम ढाल में जीव को गाइवत-अशाइवत कहा गया है। इन गाथाओं में काल 
किस तरह शाइवत-भ्रणाश्वत है यह बताया गया है। 

वर्तमान समय में काल द्रव्य है; प्रतीत समयों में से प्रत्येक में काल द्रव्य रहा; अ्रनागत 
समयों में प्रत्येक में काल द्रव्य रहेगा । काल द्रव्य एक के बाद एक उलस्न होता रहुता 


है। उतत्ति के इस सतत प्रवाह की दृष्टि से काल द्रव्य घाश्वत है। बहु प्रनादि 











१--भगवती ११.१० : 


अद्धादोहारच्छेदणं छिज्जमाणी जाहे विभाग नौ हन्बमागच्छद सेच। समए 
२--अनुयोग द्वार : ए्‌० १७४ 
र३-- ठाणाड़ सू० ३२,४. १६२ 
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प्रनन्त है?, उत्पन्त काल द्रव्य नाश को प्राप्त होता है और फिर नया काल द्रव्य उत्पन्त 
होता इस उत्पत्ति श्र विनाश की दृष्टि से काल द्रव्य अ्रशाइवत हैं | 

काल के सूदमतम अंश समय के सम्बन्ध में जसे यह बात लागू पड़ती है बसे ही 
प्रावलिका आदि काल के अन्य विभागों के विषय में भी समझना चाहिए। 

काल की घशाइवतता-अ्रशाइवता के विषय में दिगम्बराचार्यों ने निम्न बात कही है--. 
“व्यवहार काल जीव, पुदुगलों के परिणाम से उत्पन्न है। जीव, पुद्गल का परिणाम 
द्रव्य काल से संभूत है । निश्चय और व्यवहार काल का यह स्वभाव है कि व्यवहार 
काल समय विनाज्ञीक है और निश्चय काल नियत--अविनाशी है। 'कालः नाम 
वाला निश्चय काल नित्य है--अ्रविनाशी है। दूसरा जो समय रूप व्यवहार काल है 
बह उत्पन्न और विध्व॑ंसशील है। वह समयों की परम्परा से दीर्घांतरस्थायी भी. कहा 
जाता है? ।” 
१६--काल का क्षेत्र ( गा० २७ ) : 

एक बार गौतम ने पूछा--“भगवन्‌ ! समय क्षेत्र किसे कहा जाय ?” महावीर ने 
कहा--“गोतम ! ढाईद्वीप और दो समुद्र इतना समय क्षेत्र कहलाता है? ।” उत्तराध्ययन 
में समय-क्षेत्र की चर्चा करते हुए कहा है : “समए समयखेत्तिए (३६,७)” । समय-द्षेत्र 
का वणन इस प्रकार है 

जम्ब॒द्वीप, जम्बुद्वीप के चारों शोर लवण समुद्र, उसके चारों ओर धातकी खण्ड, 
उसके चारों भर कालोदधि समुद्र और उसके चारों ओर पुष्कर द्वीप है। इस पुष्कर 
द्वीप को मानुषोत्तर पर्वत दो भाग में विभक्त करता है। कालोदधि समद्र तक और 


उसके चारों श्रोर के श्र्द्ध पुष्कर द्वीप तक के क्षेत्र को समय-दक्षेत्र कहते हैं। इसका- दूसरा 
नाम ढाई द्वीप है। इसे मनष्य क्षेत्र भी कहते हैं । 


१--उत्त० २६,६ 
समए वि सन्‍तहू' पप्प एवमेव वियाहिए। 
आएसे पपष्प साईए सपज्जवसिए वि या॥ 
२--पत्चास्तिकाय : १.१००-१०१ : 
काछो परिणामभवों परिणामों दृव्वकालसंभूदो । 
दोयहं एस सहावो काछो खणभंगुरो णियदो ॥ 
काछो त्तिय ववदेसों सब्भावपख्वगो हवदि णिच्चो । 
उप्पणणप्पद्धंसी अवरो दीहंतरट्टाई ॥ 
३--भगवती *२,६ ' 


समय क्षेत्र का झ्रायाम विष्कंभ ४५ लाख योजन प्रमाण है" । 
काल का माप सूर्य आदि की गति पर से स्थिर किया जाता है। मनष्य क्षेत्र में जहाँ 
ये गति करता है वहीं काल के दिवस आदि व्यवहार की प्रसिद्धि है। मनप्य क्षेत्र के 
हर सूर्य स्थिर होने से काल का माप करना असंभव है। बाद में झ्राने बाली टिप्पणी 
० २१ में इसका विशेष स्पष्टीकरण है । 
इस विषय में गौतम और महावीर का वार्तालाप बड़ा रोचक है। उसे यहाँ उद्धव 
या जाता है: 
“भगवन्‌ ! क्‍या वहाँ ( नरक में ) गये नरबिक यह जातते हैं . यह समय है, सहू 
[वलिका है, यह उत्सरपिणी है, यह प्रवसपिणी है ?” 
“गौतम ! यह अर्थ समर्थ नहीं । 
“ऐसा किस हेतु से कहते हैं भगवन ! 
“गौतम ! इस मनुप्य-क्षेत्र में ही समयादि का मान है, इस मनप्य-क्षेत्र में ही 
यादि का प्रमाण है, इस मनष्य क्षेत्र में ही समयादि के बारे में ऐसा जाता जाता है 
यह समय है, यह आवलिका है, यह उत्सर्षिणी है, यह अवर्सायिणी है । चूंकि नरक में 
ती बात नहीं इसलिए कहा है--नरक में गये नरयिक यह जानते हैं. यह समय हैं, 
' झावलिका है, यह उत्पसर्रिणी: है, यह प्रवसपिणी है--यह झ्र्थ समर्थ नहीं । गौतम | 
भांति यावत्‌ पंचेच्धिय तियंडचयोनिक जीवों तक समझो | 
“भगवन्‌ ! क्‍या इस (मनृप्यलोक) में गये हुए मनष्य यह जानने हैं--गह समय है, 
' झवलिका है, यह उत्सपिणी है, यह श्रवसपिणी है !" 
“हाँ गौतम ! जानते हैं।'' 
“ऐसा किस हेतु से कहते हैं भगवन्‌ !” 
“गोतम ! इस मनुष्य-क्षेत्र में ही समयादि का मान है, दस मनप्य-पतेत में ही समयादि 
' प्रमाण है। इस मनुष्य क्षेत्र में ही समयादि के बारे में ऐसा जाना जाता है कि 
समय है, यह आ्रावलिका है, यह उत्सपिणी है, यह गअ्रवसर्पिणी है। इस हेतु से कहा 
के मनुष्य-लोक में गये मनुष्य यह जानते हँ--यह समय है, यह भावलिका है, यह 
पर्षिणी है, यह अवसर्पिणी है ।” 


“सम० सू० ४५ : 
समयसखेत्त णं पणयालीसं जोयणसयसहस्साइ आयामविक्स भेणं पन्‍्नसे। 


अजीब पदाथ ; टिप्पणी १७ ८६ 


“गौतम ! वानव्यंतर, ज्योतिषिक और वमानिकों के लिए वही समझो जो तेरमिकों 
के लिए कहा है? ।” - 

दिगम्बर श्राचार्यो' के अनुसार एक-एक कालाणु लोकाकाश के एक-एक प्रदेश में 
रत्नों की राशि के समान स्फुट रूप से पुथक्‌-पुथक्‌ स्थित हैं। वे कालाणु असंख्यात 
द्रव्य हैं? । 
१७--काल के स्कंघ आदि भेद नहीं हैं ( गा० २८-३३ ) 

प्रथम ढाल में जीव को असंख्यात प्रदेशी द्रव्य कहा है ( १.१ )। धर्म, अ्रधर्म भी 
असंख्यात प्रदेशी कहे गये हैं। आ्राकाश अनन्त प्रदेशी द्रव्य है। पुद्ल संख्यात, असंख्यात 
और गअनन्त प्रदेशी हैं। प्रश्न होता है---काल के कितने प्रदेश हैं १ 

यह बताया जा चुका है कि काल का सुक्ष्मतम अंश समय है। वर्तमान काल हमेशा 
एक समय रूप होता है। दो समय एक साथ नहीं मिलते । एक समय के विनाश के बाद 
दूसरा समय उत्पन्त होता है। इस कारण दो समय न मिलने से काल का स्कंध नहीं 
होता । स्कंबर नियम से समुदाय रूप होता है। अतीत समय परस्पर में मिलकर कभी 
भी समुदाय रूप नहीं हुए । बिछड़े हुए पुद्गल परमाणश्रों के मिलने की संभावना रहती 
है पर समयों के समुदाय की संभावना भविष्य में भी नहीं है। अतः अतीत में काल-स्कंघ 
का अभाव था, वर्तमान में केवल एक ही समय होने से उसका अ्रभाव है और आगे के 
अनुत्पन्न समय भी परस्पर मिलेंगे नहीं । अतः भविष्यत्‌ में भी उसका अभाव रहेगा? । 

स्क्रध से अविभक्त कुछ न्यून भाग को देश कहते हैं। जब काल के स्कंध ही नहीं तब 
देश कसे होगा ? स्कंघ से अविच्छिन्त सृक्ष्मतम भाग मात्र को प्रदेश कहते हैँ । स्कंध नहीं, 
देश नहीं तब प्रदेश की संभावना भी नहीं। परमाण प्रदेश-तुल्य विच्छिन्त भाग होता 


कक उमअयालाभए वात विक्का 3० नि व मी रन 


१--भगवती श० ५ उ० ६ 

२--दव्यसंग्रह गा० २९ । पू० ८५ पाद-टिप्पणी ३ में डछुत । 

३---(क) नवतत्त्व प्रकरण ( देवगुप्तसूरि ) ३४ : 
अद्धासमओ एगो जमतीताणागया अणंताबि । 
नासाणुप्पत्तीओ न संति संतोधथ पड़पन्नों ॥ 

(ख) चिरन्तनाचार्य रचित अवचूणि ( नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : ६ प्रृ० ६ ) 

तथब अदा च काल: स च कार: एकविध एवं वर्तमानसमयलक्षणो5तीता- 
नागतयो विनष्णनुत्पन्नत्वेनाउसत्त्वात्‌ 
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' है। स्कंध ही नहीं तब उससे प्रदेश के जुदा होने का प्रइत ही नहीं उठता । बगी हालत 
में काल द्रव्य का चौथा भेद परमाण भी नहीं हे।ता है। जीव अरिकाय द्रव्य है। प्रजीव 
द्रव्य हें धर्म, अधर्म, श्राकाश और पुदूगल भी अ्रस्लिकाय है? । दस तरह छह दब्यों में पांच 
श्रस्ति-काय हैँ" । काल अस्तिकाय नहीं है? । काल तीनों काल में होता है प्रत: 
अस्ति गुण तो उसमें घटता है पर 'कार्या गुण नहीं घटता कारण बहु-प्रदेशी होना तो दूर 
रहा वह एक प्रदेशी भी नहीं है । 

इस सम्बन्ध में दिगम्बर आचायों का मन्तव्य दस प्रकार है: “काल को छोड़ पांच 

द्रव्य अस्तिकाय हैं । काल द्रव्य के एक प्रदेश होता है इसलिए बहु कायावान नहीं है। ।"! 

कुन्दकुन्दाचार्य ने भी यही कहा टै--कालस्स दु णत्थि कायत्त/ काल के कायत्य नहीं 

है? । जीव, पुद्ल, धर्म, अ्धर्म और आकाश प्रदेशों से असंख्यात अ्र्थान्‌ कोई अमन 

ख्यात प्रदेशी है, कोई श्रनन्त प्रदेशी, पर काल द्रव्य के एक से अ्रधिक़ प्रदेश नहीं होने* । 

समय--काल द्वव्य--प्रदेश रहित है अर्थात्‌ प्रदेश मात्र है' | झाचार्म कुन्दकुन्द अम्यत्र 
लिखते हैं : 

“ग्राकाश्ञ के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश में मंद गति से जाने वाले परमगाण-पु//ल 
को जितना सूक्ष्म काल लगता है उसे समय कहने हैं। उसके बाद में और गहने जो 
प्र्थ नित्य भूत पदार्थ है वह कालनामा द्रव्य है। काल द्रव्य के बिना पाँस द्रव्यों के 
प्रदेश एक श्रथवा दो अथवा बहुत और असंख्यात तथा उसके बाद अनन्त उस तरह यथा- 
योग्य सदा काल रहते हैं । काल द्रव्य का समय पर्याय रूप एक प्रदेश निदयय कर 


१--ठाणाज़ः ४.१.२४५२ 
२--(क) ठाणाड़ः ५.३२.४४१ 
(सत्र) पंचास्तिकाय: १.२२ 
३--(क) सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ( हमचन्द्र सूरि ) : 
तत्र कार विना सब, प्रदेशप्रचयात्मका: ॥ ४२ ॥ 
(ख) सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ( देवनन्द सूरि ) : 
कारू विणा पएसबाहुल्‍लेणं अत्थिकाया 
४--ब्रन्यसंग्रह् : २३.२५ कालस्सेगो ण तेण सो काओ 
५--पत्चास्तिकायः १,१०२ 
६-- प्रवचनसार २.४३ : णत्थि पदेस स्ि काछस्स| अमृतचरत टीका--अप्रदेश: 
काछाण:ः प्रदेशमात्रत्वात्‌ 
७--वद्दी २.४६ : समओ दु अप्पदेसों 


अजीब पदार्थ ; टिप्पणी १८-१६ ६१ 


जानना चाहिए। जिस द्रव्य समय का एक ही समय में यदि उत्पन्न होना, विनाश 
होना प्रवंतता है तो वह काल पदार्थ स्वभाव में अवस्थित है। एक समय में काल 
पदार्थ के उत्पाद, स्थित, नाश नाम के तीनों श्र्थ--भाव प्रवर्तते हैं। यह उत्पाद, व्यय और 
थ्रौव्य रूप ही काल द्रव्य का अस्तित्व सर्व काल में है। जिस द्रव्य के प्रदेश नहीं हैं और 
एक प्रदेश मात्र भी तत्त्व से जानने को नहीं उस द्रव्य को शून्य श्रस्तित्व रहित समझो १ ।”? 
१८--( गा० ३४ ): 

इस गाथा के भाव के स्पष्टीकरण के लिए देखिए बाद की टिप्पणी नं० २१ । 
१६--काल के भेद ( गा० ३०-३७ ) : 

स्वामीजी ने इन गाथाओ्ं में जो काल के भेद दिये हैं उनका आधार भगवती सूत्र 
है । वहाँ प्रश्नोत्तर रूप में काल के भेद का वर्णन इस प्रकार है : 

“हे भगवन्‌ ! श्रद्धाकाल कितने प्रकार का है ?”' 


“हे सुदर्शन ! अद्धाकाल अनेक प्रकार का कहा गया है। दो भाग करते-करते जिसके 
दो भाग न हो सके उस कार्लाश को समय कहते हैं। असंख्येय समयों के समुदाय की 
आवलिका होती है। असंख्यात झ्रावलिका का एक उच्छुवास, संख्यात झ्रावलिका का 
एक निःश्वास, हुष्ट, अ्रनवकल्य और व्याधिरहित एक जंतु का एक उच्छुवास और 
निःश्वास एक प्राण कहलाता है। सात प्राण का स्तोक, सात स्तोक का लव, ७७ लव 
का एक मुहत्त, तीस मुहूत्त का एक अहोरात्र, पद्धह अहोरात्र का एक पक्ष, दो पक्ष का 
एक मास, दो मास की एक ऋतु, तीन ऋत का एक अयन, दो भ्रयन का एक संवत्सर, 
पाँच संव॒त्सर का एक युग, बीस यूग का सौ वर्ष, दस सौ वर्ष का एक हजार वर्ष, सौ 
हजार वर्ष का एक लाख वर्ष, चौरासी लाख वर्ष का एक पूर्वाज्ध, चौरासी लाख पर्वाद्ध 
का एक पूर्व और इसी तरह त्रुटितांग, त्रुटित, भ्रडडांग, अडड, अववांग, अवव, हूहुकांग, हृहूक, 
उत्पलांग, उत्पल, पद्मांग, पद्म, नलिनांग, नलिन, अर्थनिपुरांग, अ्र्थनिपूर, श्रयुतांग, अयुत, 
प्रयुतांग, प्रयुत, नयुतांग नयुत, चुलिकांग, चुलिका, शीर्षप्रहेलिकांग और शीर्षप्रहेलिका 
होती है। यहाँ तक गणित है---उसका विषय है उसके बाद औ्रोपमिक काल है। 

“हे भगवन्‌ ! औपमिक काल क्या है ?” 


“सुदर्शन ! औ्ोपमिक काल दो प्रकार का है--पल्योपम और सागरीपम | 





१-- प्रवचचनसार : २.४ ७-५४ 


“हैँ भगवन्‌ ! पल्योपम क्‍या है और सागरोपम क्या है ' 

“सुदर्शन ! सुतीदण शस्त्र द्वारा भी जिसे छेदा भेदा न जा सके बट प्रमाण है । 
क्ेवलियों ने उसे आ्रादिभूत प्रमाण कह्दा है | अनस्त परमाणु समदाय के समहों है मिलने से 
एक उच्छुलदण छदिणका, आठ उनहदलक्णरतद्दिणिका के मिलसे से दल्या श्थिका, 
प्राठ छदणकद्तिणका के मिलने से एक ऊर्ष्बरेण, औाद ऊर्ध्धरेण के मिलते में एक 
त्रसरेण, आ्राठ त्रसरेण के मिलने से एक रबरेण, आग रखरेगु के मिलने से देव हुए भर 
उत्तरकुह के मनप्यों का एक बालाग्र, आठ बालाग्र मिलने से हरिवर्त है और स््यक के 
मनृष्य का एक बालाग्र, हरिवर्ण के झौर रम्यह के श्राद बालाबर मिलन से टेबल के 
प्रौर ऐरवत के मगप्य का एक बालाग्र और हैमवल के और ऐरबत के मल के आड़ 
बालाग्र मिलने से पर्व विदेह के मनुष्य का एक बालाग्र, पवविदेश ॥ मत्य हे प्रा 
बालाग्र मिलने ले एड लिक्षा, आठ लिक्षा का एक यह, प्राद यूड् को एक सवमध्य, 
आठ यवमब्य का एक अंगल, ६ अंगल का एक पाद, बारह अंगूल की हक विध्लि, 
चौबीस अंगूल की एक रवि (हाथ), अ्ड्रतालीस अंगुल की एक कुशि, छात्रत प्रंगेल का 
एक दण्ड, धनय, युग, सालिका, अत, अथवा मसल होता है। इस धलप के माप 
से दो हजार धनुप्र का एक गव्यत, चार गव्यूत का एक योजन हीता है । 

इस योजन के प्रमाण से आयाम और विःकंस में एक याजन, 5चाई में एक योजन 
भ्रौर परिध्ति में सविशेष त्िगुण एक पत्य ही । उस पर्य में हु दिन, दी। दिन. लीन दिन 
झौर अधिक-से-मध्िक सात रात के उग करोड़ों बालाग्र किनारे तके दस कर इस तरह 
भरे हों कि न उन्हें श्रम जला सकती हो, ने उसे बाय हर सती हो, जो ने जुत्यित हो 
सकते हों, न विश्व॑ंस दो सकते हों, ने पतिभाव - सड़ग-की प्राझ दो सकते हों । उसमें से सौ 
सौ वर्ण के बाद एक एक बालाग्र निकालते से बह पत्य जिलते काट में श्ञीण, नीरज, 
निर्मल, निष्छित निर्लेग, अवह्ुत और विशुद्ध होगा उतते काल को वत्यावम कहते हैं । 
ऐसे कोटाकोटि पत्योपम काल को जब दस गृता किया जाता है तो एक सागरोपम होता 
है । इस सागरोपम के प्रमाण से चार कोटाकीटि सागरोपम काल का एक सुध्रमगुषधमा 
गारा, तीन कोटाकोटि, सागरोपम काल का एक सुपमा, दो कोटाकोटि सागरोपम काल 
का एक सुपमदु:पमा, ४२ हजार वर्ष कम एक कोटाकोटि सागरोपम काल का एक 
दुःपमसुषमा, इकीस हजार वर्ष का दुषमा, इकीस हजार वर्ष का दूःपसदपमा झारा 
द्वोता है । इन छह्ों आरों के समुदाय-काल को अवसर्पिणी कहते हैं। फिर इक्कीस 





अजीब पदाथ : टिप्पणी २०-२१ ६३ 


वर्ण का दुःपमदू:पमा, इक्ीस हजार वर्ण का दुःप्मा, ४२ हजार वर्ण कम एक कोटाकोटि 
सायरोपम का दृष्पसम सूधमा, दो कोटाकोडि सागरोपम का सुपमद्‌:पमा, तीन कोटाकोटि 
सागरोपम का सुधा और चार कोटाकोटि सागरोपम का सुपमासुपमा आरा होता 
है। इन छः आरों के समृद्राय को उत्सविणी काल कहते हैं। दस कोटाकोटि सागरोपम 
काल की एक अवसपिणी, दस कोटाकोदि सागरोपस काल की एक अ्रवसर्पिणी होती है । 
बीस कोटाकोडि सागरोपम काल का अबसर्पिणी-उत्वर्पिणी काल चक्र होता है? ।” 
२०--अनन्त काल-बक्र का पुदल-परएंवत होता है? । ( गा० ३८ ) : 

गाथा ३६-३७ में 'समय से लेकर 'पुद्वल परावर्त' तक के काल के भेदों का वर्णन 
किया गया है। स्वामीजी कहते हँ--काल के ये भेद शाइवत हैं। अतीत में काल के 
यही भेद थे। आगामी काल में उसके यही शेद होंगे । वर्तमान काल हमेशा एक 
समय रूप होता है । 

स्वामीजी का यह कथन ठाणांग के आ्राधार पर है। वहाँ कहा गया है--“काल 
तीन तरह का है--अलीत, बर्लमान और ग्रनागत । समय भी तीन प्रकार का है--भ्रतीत, 
वर्तमान और अनागत । आवबलिका, आन प्राण, यावत्‌ पुदगल परावर्त--ये सब भी 
समय की ही तरह तीन प्रकार के हैं-- अतीत, वर्तमान श्र अझ्नागत २ ।”! इसका भ्रर्थ यही 
है कि काल के भेद सब समय में ऐसे ही होते हैं । 
२१-काल का क्षेत्र प्रमाण: ( गा० ३६-४० ) : 

काल द्रव्य के क्षेत्र का सामान्‍य सूचन पूर्व गाथा २७ में आया है। वहाँ और 
यहाँ के सूचनों से काल द्रव्य के क्षेत्र के विपय में निम्नलिखित बातें प्रकाश में आती हैं : 

(१) काल का क्षेत्र प्रमाण ढाई द्वीप है। उसके बाहर काल द्रव्य नहीं है। यह 
काल का तिरछा विस्तार है। उच्त दिशा में उसका क्षेत्र ज्योतिष चक्र तक ६०० 
योजन है। अधोदिशा में सहस्न योजन तक महाविदेह की दो विजय तक है । 

(२) काल इतने ज्षेत्र प्रमाण में ही वर्त्तन करता है। उसके बाद उसका वर्तन 


नहीं है। 

१--भगवती ६.७ 

२--भगवती १२.४ । पुदूगछक के साथ परिवर्तं-परमाणुओं के मिलने को पुन्नल-परिवत 
कहते हैं | ऐसे परिवर्त में जो काल लूगता हैँ वह यह काल हे । 


२--ठाणाड़ः ३.३. १६२ 


काल का ज्षेत्र प्रमाण ढाई द्वीप ही क्यों है इसका कारण गाथा 5४3 प्रौर ३६४ में 
दिया हुआ है? । जन ज्योतिष विज्ञान के अनसार मनाय लोक ग्रौर उसके बाहर के सूर्य 
चन्द्रमा आदि ज्योतिषी भिन्न भिन्न हैं। मनाय लोक के सूर्य चद्धमा ग्रादि गतिशील हैं । 
वे सदा मेरु के चारों ओर निदिवत चाल से परिक्रमा करते रहते #। इस गति में 
तीव्रता मंदता नहीं आती । उनकी चाल हमेशा समान होती #। उसके बाहर 
रहने वाले सूर्य रद्धमा आदि ज्योतिष्क स्थिर हैं, गतिशील नहीं हैं? । मनष्य लोक के 
सूर्य चन्द्रमा आदि की गति नियत चाल से होती है । इसी नियत गति के प्राधार पर 
काल के समय ग्रादि विभाग निर्धारित किये गये हैं। महतत, अहोराब,, पक्ष इत्यादि 
जो काल व्यवहार प्रचलित हैं वे मनृप्य लोक तक ही सीमित हँ-- उसके बाहर नहीं । 
मनुष्य लोक के बाहर यदि कोई काल व्यवहार करना हो और कोई करे शो बढ़ मनप्य 
लोक में प्रसिद्ध व्यवहार के श्राधार पर ही कर सकता है कर्वोकि स्याजला रिए काल विभाग 
का मुख्य आधार नियत क्रिया है। ऐसी किया सूर्य, चद्ध श्रादि ज्योतिषकों की गति है । 
परन्तु मनुष्य लोक के बाहर के सूर्य श्रादि ज्योतिष्क स्थिर हैं। इस कारण उनकी स्थिति 
और प्रकाश एक रूप हैं । 
२२--काल की अनन्त पर्याये और समय अनन्त कंसे ? ( गा० ४०-४२ ) : 

इन गाथाओं में स्वामीजी ने दो बातें कहीं है : 

(१) काल की ग्रनन्त पर्याय हैं । 
(२) एक ही समय अनन्त कहलाता है । 

इनका स्पष्टीकरण इस प्रकार है :--- 

(१) काल का ज्षेत्र ढाई द्वीप है। ढाई द्वीप में जीव अजीव झनन्त हैं। काल 
उन सब पर वर्तेन करता है। उनमें जो अनल परिणाम पर्याय उत्पन्त होती हैं वे काल 
द्रव्य के निमित्त से ही होती हैं। शअ्नन्त द्रव्यों पर बर्तन करने से काल की पर्यास संख्या 
ग्रनन्‍त कही गई हू । 

(२) वर्तमान काल सदा एक समय रूप होता है। यह एक समय ही प्रनन्त द्रव्यों 
१--देखिग्रे छू० ८७ टि० १६ 
२-- उत्तराध्ययन ३६.२०७ : 


चन्दा सूरा य नक्खता गहा तारागणा तहा। 
वियाविचारिणों चेंच पंचहा जोइसालया ॥ 


१७७७७॥॥७॥७७७७०० ०" न 


में से प्रत्येक पर वर्तेन करता है। समय जिन द्वव्यों पर वर्तन कर रहा है उन द्रव्यों की 
ग्रनन्त संख्या की अपेक्षा से एक ही समय को अ्रनन्त कहा गया है। 

उदाहरण स्वरूप किसी सभा में हजार व्यक्ति उपस्थित हैँ और सभापति एक मिनट 
विनम्ब से पहुँचे तो एक मिनट विलम्ब होने पर भी एक-एक व्यक्ति के एक-एक मिनट का 
योग कर यह कहा जा सकता है कि वह हजार मिनट लेट है। इसी तरह एक-एक 
वस्तु पर एक-एक समय गिनकर एक ही समय को अनन्त कहा गया है। 
२३--रूपी पुदुगल ( गा० ४३-४०) : 

इन गाथाशों में चार बातें कही गई हैं : 

(१) पुद्गल रूपी द्रव्य है। 

(२) द्रब्यत: पुदुगल अनन्त हैं । 

(३) द्रव्यत: पुद्टल शाइवत है और भावत: अदश्ञाश्वत । 

(४) द्रव्य पुदुगलों की संख्या की ह्ास-बृद्धि नहीं होती, भाव पुदुगलों की संख्या में 
ही ह्वास-बृद्धि होती है । 

इन पर यहां क्रमश: विचार किया जाता है। 

(१) पुदूगल रूपी द्वव्य है: अन्य द्रव्यों से पुद्वल का जो पार्थक्य है वह इस बात में 
है कि अन्य द्रव्य अरूपी हैं और पुदूगल रूपी । उसमें वर्ण, गंध, रस, श्र स्पर्श पाये 
जाते हैं। इन वर्णादि के कारण पुद्गल इन्द्रिय-ग्राह्म होता है। इसलिये वह रूपी है। 

पुदुगल के सूक्ष्म-से-सूक्ष्म टुकड़े परमाणु से लेकर बड़े-से-बड़े पृथ्वी स्कन्ध तक में ये 
मूर्त गुण पाये जाते हैं और वे सब रूपी हैं* । 

यहाँ यह बात विशेष रूप से जान लेनी चाहिए कि प्रत्येक पुद्ल में वर्ण, गंध, रस, 
स्पर्श चारों गुण युगपत होते हैं । वर्ण, गन्च, रस, स्पश इन चार गुणों में से किसी पुद्गल में 
एक, किसी में दो, किसी में तीन हों ऐसा नहीं है। सब में चारों गुण एक साथ होते हैं। हाँ 
यह सम्भव हैकि किसी समय एक गुण मुख्य और दूसरा गौण हो, कोई गुण एक समय इन्द्रिय- 
प्रत्यक्षऔर कोई अतीन्द्रिय हो । परन्तु इससे किसी गुण का अ्रभाव नहीं कहा जा सकता । 
उदाहरण स्वरूप विज्ञान के भ्रनुसार हाइड्रोजन ( ्रिएव4708०7॥ ) और नाइट्रोजन 
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१--.प्रवचनसार : २.४० 
वगणरसगंधफासा विज्जंते पोग्गलस्स छहुमादों । 
पुढवीपरियंतस्स य सद्दो सो पोग्गलो चित्तो ॥ 


का 


(70220 दोनों ही वाय रूप बगाएँ (5) वर्ण, गत मर रसटीन माने जाते हैं। । 
परन्तु इससे उनमें टन गुणों का सर्वथा झरभाव नहीं माला जा सफ़ता । इन गणों को एनमें 
सिद्ध भी किया जा सउता है। हाइदोजन और नाउटीजन को एक सकयंधिणएड अ्मोनियां 
( &या707078 ) नामक वायु है इसमें एक अंश हाइड्रोजन और तीन अंश नाइट्रोज़न 
रहता है। इस अ्प्रोनिया पदार्थ में रस ओर गंध दोनों होने हैं? । बह एक सर्व मान्य 
सिद्धाल है और अआवनिक विज्ञान गासत्र का तो मुलभत सिद्धाल है वि “ग्रमन की 
उत्तत्ति नहीं हो सकती और सत्‌ का विनाश नहीं हों सहता । टस सूत्र के अझनसार 
श्रमोनिया में रस और गंध का होता नए गुणों की उत्तानि नहीं कही जा सकती परन्तु 
प्रमोनिया के अवयव-तरत्र हाइड्रोजन और नाइट्रीजन में ही एस गणों ह होने का प्रमाण 
है। क्योंकि अ्रमोनिया का रस और गंध हाइड्रोजन और नाउड्रोजन के हुस्कीं गणों का 
रूपान्तर है और किन्‍्हीं गुणों का नहीं। इस अवयत्र तच्यों में यदि थे गण मौजद न होते 
तो उनके कार्य (05700 अरमोी निया में भी ये गण नहीं आ सकते थे | स्कर्य में कोई 
ऐसा गृण नहीं आरा सकता जो अशक्नों में ले पाया जाता हो । इससे अ्रपगद होने हुए भी 
हाइड्रोजन और नाएट्रोजन गैसों में रस और गंध वी सिशि होती है । देसी तरह इनमें वर्ण 
भी साबित किया जा सकता है। इससे यह निष्कर्ष लिक लेखा है कि सभी पृदुगलों में 
वर्ण, गन्ध, रस और स्वर्ण समान रूप से रहते हैं । किसी एक भी गण का प्रभाव नहीं 
हो सकता । 

पुद्गल भूतकाल में था, वर्तमान काल में है और भविष्यत काल में रहेगा? । बढ़ 
सत्‌ है। उत्पाद, विनाश और प्रौव्य संयक्त है अतः द्रव्य है । 








१--(७) विज्तातएला 8 & ९ए|७पारफ हु8$, बाते ॥5 वलतिल्क डा 
ए0०7 शायर, ( 2९७७३ विणएजााए (वीटायांड'ए 9. 200 ) 
(9) >चा0तहुणा ३5 8 000765४ हु88 ता (856 07 ग्रारो, 
(४८७६४ 0 एथशांरट (रीटायांआएए 9, 202) 

२-2 पए0ग79 48 9 00705 83, 44षएफरह ॥. [१0७ट्ीए फप्मा- 
860 80९, द्वार & "गाए (द्वाक्रांट 5009, ( रिल्एएड फित- 
शिग्या2 (टाई 9. 304 ) 

३--भगवत्ती : १-४ 


प्रशन हो सकता है कि सिर्फ वर्ण, गंध, रस, स्पश ही पुदुगल के गुण क्‍यों कहे 
गये हैं, शब्द भी उसका लक्षण होना चाहिए १ जसे वर्णादि क्रमशः चल्लु-इन्द्रिय आदि 
के विषय हैं वसे ही शब्द श्रोत्रेन्द्रिय का विषय है अतः उसे भी पुदूगल का गुण मानना 
चाहिए। इसका उत्तर यह है कि गुण द्रव्य के लिंग ( पहचानने के चिह्न ) होते हैं और 
वे द्रव्य में सदा रहते हैं। शब्द द्रव्य का गुण नहीं हो सकता क्योंकि वह पुद्गल द्रव्य में 
नित्य रूप से नहीं पाया जाता है, उसे केवल पुद्गल का पर्याय ही कहा जा सकता है। 
कारण यह है कि वह पुदुगल स्कन्‍्धों के पारस्परिक संघर्ष से उत्पन्न होता है। यदि 
शब्द को पुृदु्गल का गुण कहा जाय तो पुदुगल हमेशा छाब्द रूप ही पाया जाना 
चाहिए परन्तु वास्तव में ऐसा नहीं देखा जाता । श्रतः शब्द पुदूगल का गुण नहीं माना 
जा सकता । 

(२) द्रव्यतः पुदूगल अनन्त हैं : संख्या की दृष्टि से पुदूगल अनन्त हैं। इस-विषय 
में वह धर्म, अधर्म और आकाश द्रव्यों से भिन्न है जो संख्या में एक-एक हैं। 
जीव और काल-द्रव्य से उसकी समानता है, जो संख्या में भ्रनन्‍्त हैं। पुदुगल द्रव्यों की 
संख्या अनन्त वतलाने पर भी सूत्रों में एक भी द्रव्य पुदूगल का नामोल्लेख नहीं मिलता । 
वस्तुत: एक-एक अविभाज्य परमाणु पुदूगल ही एक-एक द्रव्य हैं। इनकी संख्यायें श्रनन्त 
हैं। एक बार गौतम ने पूछा--“भन्ते [| परमाणु संख्यात हूँ, असंख्यात हैं या झननन्‍्त १” 
भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम ! भ्रनन्त हैं। गौतम ! यही बात अनन्त प्रदेशी स्कन्ध 
तक समझो ।” 

(३) पुदुगल द्वव्यतः शाश्वत है और भावतः अशाश्वत । 

(४) द्रव्य पुद्गलों की संख्या में घट-बढ़ नहीं होती। 

इन दोनों पर बाद में टिप्पणी ३२ में विस्तार से प्रकाश डाला जायगा। पाठक 
वहाँ देखे । 
२४--पुदुगल के चार भेद (गा० ४६-४८) : 

इन गाथाओं में पुदूगल के विषय में निम्न बातों का प्रतिपादन है: 


(१) पुद्गल का चौथा भेद परमाणु है। 
(२) परमाणु पुदुगल का विभक्त अविभागी सूक््मतम अंश है भर प्रदेश अविभक्त 


अविभागी सूक्ष्मतम अंश । 


मिमिलनिनकलनननल न. म्(अमंम* रा ४४०४७४७७७७७७७७४७४७४ कक 


१--भगवती २५.४ 
॥3 


(३) प्रदेश और परमाणु तुल्य है । 
(४) परमाण अंगुल के ग्रसंख्यातत्र भाग के बराबर होगा है । 
पुद्गल की इन विशेषताओं पर तीन क्रमश: प्रकाश साला जाता है : 

(१) पुद्गछका चौथा भेद परमाणु हैं : पृदगल के चार भेद्ों में तीन तो ने ही हैं जो 
धर्म, प्रधर्म और ग्राकाश् द्रव्य के हैं; यान, देश और पदेश और चोथा भेद परमाण है। 
धर्म, अ्रधर्म, आकाश द्वव्यों से पुद्गत का जो ब्रधर्म्य है उसीम यह चौथा भेद सम्भव है। 
प्रस्तिकाय होने पर भी पुदूगल अ्रवयत्री है। बह परमाणओों से रतित है। से परमाण 
पुद्गल से भ्रलग हो सकते हैं । जब कि धर्म आदि लीनों द्ब्य अराणट हैं । उससे उनका 
कोई अंश विलग नहीं किया जा सकता । वे अबगवी नहीं एएश-7 दाग रूप #। बृदूगल 
के भ्रवयवी होने से ही उसके टुकड़े, विभाग उससे जदे की सकते /। प्रशंगल को ऐसा 
पुथक्‌ सूदमतम अंश परमाण कहलाता है। पूदंगल के सार भदीं को गणना से रुपी- 
ग्ररूपी अजीव पदार्थ के १४ भेद होते हैं : 

धम्माधम्मागासा, नियतिय भया नहेब अदा थे। 
खंधा देसपएसा, परसाणु अजीव घजदसह।" ॥ 

पुदगल के चार भेदों की व्याख्या संक्षेप में इस प्रहार वी जा सकती है: समग्र 
ुृद्गलकाय को स्कंघ कहते हैं। दो प्रदेश से लगाकर एक कम अनन्‍्श प्रदेश तक फ्रे 
उसके गअविभक्त अंशों को देश कहते हैं । सूद्गतम अविनक अधिभाज्य अ्रण मो प्रदेश 
कहते हैं। प्रदेश जितने विभक्त भ्रविभाग्य अंध को परमा ण बढ़ने # ! 

कुन्दकुन्दाचार्य ने पुदूगल के भेदों का स्वरूप बताने हर कहा है: राकल समम्त 
दुगलकाय को स्कांध कहते हैं। उस पुदूगल स्क के अर्द्ध भाग को देश और उसके 
पर्दध भाग को प्रदेश कहने हैं। परमाणु अविभागी होता है? |” हयंध-देश और 
कंध-प्रदेश की जो परिभाषा यहाँ दी गयी है बह स्वेताखरावायों मे भिन्न है। स्कस के 
र्द्भाग को ही क्‍यों दो प्रदेश से लेकर एक कम अनलल प्रदेश तक के प्रपथर विभागों 
गे स्कंध-देश कहते हैँ। प्रदेश भी स्कंध के आधे का आधा अर्थात्‌ चौथाई अंश नहीं पर 
दमतम अभ्रविभक्त अ्विभागी अंश है। इसी कारण कहा है : “द्विप्रदेश आदि से प्रनन्‍्त 





शास्‍काअपाशाकी कक पका 2यालदरप पुच्क + 


“नवतत्त्वप्रकरण (देवगुप्त सूरि) : ई 
य॑; ९१.७५ : 
खंध॑ सयलसमत्थं तस्स दु अद्धं भरणंति देसोत्ति | 
अछुछे च पदेशों परमाण चेव अविभागी ॥ 





प्रदेशी तक के पुदूगल स्कंध हैं। उनके सविभाग भागों को देश जानों। और निविभाग 
भाग रूप जो पुद्गल हैं उन्हें प्रदेश, तथा जो स्कोध-परिणाम से रहित है---उससे 
असम्बद्ध है--उसे परमाणु कहा जाता है ।” 

(९२) परमाणु पुदूगलछ का विभक्त अविभागी अंश है और प्रदेश अविभक्त अविभागी 
अंश : पुदुगल के प्रदेश और परमाण में जो अन्तर है वह पूर्व विवेचन से स्पष्ट है। 
परमाणु स्वतंत्र और झक्रैला होता है। वह दूसरे परमाणु या स्कंघ के साथ जुड़ा हुआ 
नहीं होता । जब कि प्रदेश पुदूगल से श्राबद्ध होता है--स्वतंत्र नहीं होता । प्रदेश और 
परमाण दोनों श्रविभागी सुक्ष्मतम अंश हैं यह उनकी समानता है । एक सम्बद्ध है और 
दूसरा असम्बद्ध--स्वतंत्र--यह दोनों का अन्तर है। 

आकाश, धर्म, श्रधर्म और जीव के प्रदेश तथा पुदूगलास्तिकाय के प्रदेशों में भी एक 
श्रन्तर है। दोनों माप में बरावर होते हूँ भ्रतः दोनों में परिमाण का श्रन्तर नहीं । पर 
आाकाशादि विस्तीर्ण खण्ड द्रव्य होने से अंशीभूत स्कंध से उनके प्रदेश अलग नहीं किये 
जा सकते जब कि पुदुगल का प्रदेश अंशीभत पुद्गल-स्कंध से अलग हो सकता है। अंशी- 
भूत पुदुगल-ए्कंध से विच्छिन्त प्रदेश ही परमाणु है। “परमाण द्रव्य भ्रबद्ध अ्रसमुदाय 
रूप होता है? ।” 'स्कन्धबहिभत शुद्धद्वव्यरूप एवं-- वह स्कंध से बहिर्भत शुद्ध पुदूगल 
द्रव्य है । 

(३) प्रदेश और परमाणु तुल्य हैं : प्रदेश और परमाणु दोनों पुदूगल के सूक्ष्मतम 
श्रंश हैं इतना ही नहीं वे तुल्य- समान भी हैं। परमाणु पुदूगल आकाश के जितने स्थान 
को रोकता है उतना ही स्थान पुदुगल-प्रदेश रोकता है। इस तरह समान स्थान को 
रोकने की दृष्टि से भी परमाणु शौर पुदुगल-प्रदेश तुल्य हैं। प्रदेश और परमाणु की यह 
तुल्यता पुदुगल द्रव्य तक ही सीमित नहीं है। धर्मादि द्रव्यों के प्रदेश भी परमाणु तुल्य 
हैं क्योंकि धर्मादि के परमाणु के बराबर अंशों को ही प्रदेश कहा गया है, यह पहले 
बताया जा चुका है । ह 


उमा जोसकलमाकतस-- अकाल १३थ५ भला पयकॉमा: 


१--नवतत्त्वप्रकरण (देवगुप्त सूरि) गाथा ६ का भाष्य (अभय ०) : 
दुपदेसाइअण॑तप्पएसियंता उः पोगछा. खंघा। 
तेसि चिय सविभागा, भागा देसत्ति नायव्वा॥३५॥ 
ते चेव निव्विभागा होंति पएसत्ति पुग्गुछा जे उ। 
खंधपरिणामरहिया,. ते परमाणुत्ति निदिद्ठा ॥३६॥ 
२--तत्त्वार्थसृत्र (गुज० पं? छखलाऊरूजी) ५.२५ की व्याख्या 


(४) परमाणु अंग्रुल के असंख्यातवें भाग के बराबर होता है: परमाण पुदूयल 
श्रत्यन्त सूृद्म होता है। इसकी अ्वगाहना झंगल के असंख्यातत शाग जितनी कही 
गयी है । 

आगमों में परमाणु की अनेक विद्येपताओं का वर्णन मिलता है। उनमें ने कुछ 
का उल्लेख यहाँ किया जाता है : 

(१) परमाणु-पुदू्गल तलवार की धार पर झाश्वित हो सकता है घर उससे उसका 
छेंदन-भेदन नहीं हो सकता। उसमें गरभ-क्रमण नहीं हो सहता। अगर गैसा को तो 
वह परमाणु ही नहीं रहेगा" । 

(२) परमाणु-पुद्गल अ्र्द्धरहित, मध्यरहित और पदेशरदित होता है? | 

(३) वह कदाच्‌ सकंप होता है और कदाचू निएकप3 । जब बढ़ सकते होना है तो 
स्व अंश से सकंप होता है” । 

(४) परमाणु-पुदूगल परस्पर में जुड़ सकते है क्यों/68 उनसे नियनावन होगा है। 
मिले हुए अनेक परमाण-पुदुगल पुत्र: जुदे हो सकते हैं पर जुदे होते समय जो विभाग होंगे 
उनमें से किसी में मी एक परमाणु से कम नहीं होगा। कारण प्रमाण अलिम अंश 
और अखण्ड होता है“ । 

(५) परमाणु को स्पर्श करता हुआ परमाण सर्व भाग थे रतह्टद भाग का रा्श 
करता है। परमाणु के अविभागी होने से अन्य बिझझा सहीं घटना ६ । 

(६) दो परमाणुग्रों के इक होने पर द्िप्रदेशी स्कघ होता है। देसी तरह 
त्रिप्रदेशी यावत्‌ अनन्त प्रदेशी स्कंध होता है * । 

(७) परमाणु काल की अपेक्षा से परमाणु रूप में जधन्य एक समय और उत्कृप्द से 
असंख्यात काल तक रहता है: | 





१---भगवर्ती ५.७ 
२--वही ५.७ 
३--वही ४.७ 
४--वही २५.४ 
५--वही १.१० 
६---वही ५.७ 
७--वही १२.४ 


८---वही ४,७ 


(८) परमाणु पुदूगल एक रामय में लोक के किसी भी दिशा के एक अन्त से प्रति- 
पक्षी दिया के ग्रन्त तक पहुँच सकता है? । 
(६) परमाणु द्रव्यार्थम्प से शाइवत है और वर्णादि पर्याय की शपेक्षा से ग्रशाइवत २ | 
(१०) परमाणु पुदूगल एक वर्ण, एक गंध, एक रस और दो स्पर्श यृक्त होता है। 
उसमें काले, नीले, लाल, पीले या धवल --इन वर्णों में से कोई भी एक बर्ण होता है। 
सुगंध या दूर्गन्ध् में से कोई भी एक गंध होती है । कट॒क, तीहरण, कसेला, खट्टा, मीठा-- 
इन रसों में से कोई एक रस होता है। वह दो स्वर्शवाला--या तो शीत और स्तिग्ध, 
या शीत और रूज, या उप्ण और स्निग्ध, या उप्ण और रूशक्ष होता है? । 


“बह सर्व स्क्रंधों का अंत्य है --उनका अ्रन्तिम विभाग या कारण है। वह शाइवत, 
एक, अ्रविभागी और मूर्त होता है। वह पृथ्वी, जल, श्रश्मि और वायु--इन चार 
धातओ्रों का कारण है। परिणामी है। स्वयं श्रशब्द होते हुए भी शब्द की उत्पत्ति का 
कारण है। वह नित्य है। वह सावकाश और गअनवकाश है। वह जसे स्क्रध के भेद का 
कारण है वसे ही स्कंधघ का कर्ता भी है। वह काल-संख्या का निरूपक और प्रदेश-संख्या 
का हेतु है। एक रस, एक वर्ण, एक गंध और दो स्पर्शवाला है। ऐसा जो पुद्गल- 
स्कंब से विभक्त द्रव्य है उसे परमाणु जानो ।7 

परमाणु कारण रूप है कार्य रूप नहीं, श्रतः वह अंत्य द्रव्य है। । उसकी उत्पत्ति 
में दो द्रव्यों के संघात की संभावना नहीं, अतः वह नित्य है क्योंकि उसका विच्छेद नहीं 
हो सकता । 

शब्द पुदूगल का लक्षण - गुण नहीं है अत: वह परमाणु का भी गुण नहीं । इसलिए 

परमाणु अशब्द है। पर स्वयं श्रशब्द होते हुए भी वह शब्द का कारण कहा गया है। 


१--वही १८.१० 

२--वही १४.४ 

३---भगवती १८.६ 

४--पश्चास्तिकाय १.७७, ७८, ८०, ८१ 

५--कारणमेव तदन्त्यं सूह्र्मों निद्यश्न भवति परमाणु: । 
एकरस वर्ण-गन्धो... टिस्पर्शः . कायलछिड्डश्व ॥ 


इसका हेत यह है : “शब्य स्कृधघों के संबंध थे उत्प्त होता है और रच बिना परमाण 
के हो नहीं सकने !। अत परमाण ही शब्द के कारण इट२१ ।'' 

परमाणु के बिहइने पर रकेध सूखने लगता है।. (गाजी! बड़ जवाब है: खण्ड का 
कारण है। पररमाणओं के मिलाव से सके अतता है. मा बू् होते लगता है उ्नलाश 
स्कंध का कर्ता #) । 

प्रपने वर्णादि गुणों को स्थान देता है झतः सावकाश 2ै। हक पेश मे अधिक 
स्थान को नहीं लेता अनः अनवकाश है अबवा उसके हक प्रदेश में इेसरे प्रदेश या समा- 
वेश नहीं होता अतः बहु प्रगवकाश है | 

पुदूगल सुदमतम रजनंत् देब्य होते से धर्म, अपर्म, आकाश और जीत उसे दण्ड 
और अमूर्त द्वव्यों में प्रदेशांशों की कहता की जाती। उसका ग्रावार हे । वर्मा थे जिनने 
आकाश स्थान को ग्रहण करता है उसने को हक प्रदेश मान ॥₹ ;ते दूत प्र्मश्याग था 
प्रतस्त प्रदेश बतलाये गये हैं? । [रकुन्तानार्ग कहे «दर्द र वी आकाश क एक 
प्रदेश से दुसरे प्रदेश में जाने में जो अन्तर लगता है. बट ही समय 0" ।” इस नरहू 
उनके अनुसार काल के माव का झ्राधार भी परमाण है । 
२५-पुदगल का उत्कृष्ट और जप्नन्य स्कंघ ( गा० ४६-०० । : 

धर्म, अ्रधर्म और जीव द्रव्य के प्रदेश अ्रमंख्याव हैं और ग्राकाद द्रव्य के प्रदेश अनन्त 
हैं। पुद्गल द्रव्य के स्कत्य भिन्न-भिल प्रदेशों की संख्या को लिए हू हो गण है । 
कोई पुदुगल स्कृत्ध संद्यात प्रदेशों का, कोई अ्रसंह्यात प्रदेशों का और कोई तर प्रद्ेशों 
का हो सक्रता है" । 





१--पत्चास्तिकायः १.७६ : 
सहो खंधप्पमवों खंधो परमाणसंगसंधादों। 
पुट्ंड तछ जायदि सद्दो उप्पादगों णियदों ॥ 
२--(क) स्कन्दन्ते-शुष्यन्ति पुदगकूविचटनेन, धीयन्ते पुष्यन्ति पदगब-चटननेति 
स्कंधाः 
(ख) उत्त० ३६.११ एगत्तेण पुहुत्तेण, खंधा य परमाण थ 
३--(क) प्रवचनसार २.४४ 
(ख) दखिए प्ू० ८२ पाद-टि० ३ 
४--प्रवचनसार २.४७ 
४--त त्त्वाथंसूत्र ५.७--११ 


पुदू्गल का सब-से-बढ़ा स्कन्व श्रनन्त प्रदेश्ञी होता है फिर भी उसके लिये अनन्त * 
आकाश को झावश्यक्रता नहीं पड़ती । वह केवल लोकाकाश के क्षेत्र प्रमाण ही होता है । 
उसी तरह पुदूगल का छोटा-से-छोटा स्कत्ब द्विप्रदेशी हो सकता है परन्तु वह प्रमाण में 
अंगुल के असंख्यातवें भाग अर्थात्‌ एक प्रदेश आकाश से छोटा नहीं हो सकता । श्रननन्‍्त 
प्रदेशी स्क्ंथ लोकाकाश के एक प्रदेद क्षेत्र में समा सकता है और वही स्कंध एक-एक 
प्रदेश में फेलता हुआ लोकव्यापी हो सकता है। 

दगल-स्कँच के स्थान-ग्रहण के सम्बन्ध में प्रज्ञाचभ पं० सुखलालजी ने बड़ा 

अच्छा प्रकाश डाला है* । उसको यहाँ उद्धत किया जाता है : 

“पुदुगल द्रव्य का आधार सामान्य रूप से लोकाकाश ही नियत है। फिर भी 
विशेष रूप से भिन्‍न-भिन्‍न पुदुगल द्वव्यों के आ्राधार क्षेत्र के परिमाण में फर्क है। पुद्गल 
द्रव्य कोई धर्म, अधर्म द्रव्य की तरह मात्र एक व्यक्ति तो है ही नहीं कि जिससे उसके 
लिए एकरूप आ्राधार क्षेत्र होने की सम्भावना की जा सके । भिल-भिन्‍त व्यक्ति होने 
से पुदू्गलों के परिमाण में विविधता होती है, एकरूपता नहीं। इसलिए यहां इसके 
आभार का परिमाण विकल्प से भ्रतेक रूप में बताया गया है। कोई पुदूगल लोका- 
काद के एक प्रदेश में तो कोई दो प्रदेश में रहते हैं। इस प्रकार कोई पुद्गल असंख्यात 
प्रदेश परिमित जोकाकाश में भी रहते हैं। सारांश यह है कि आधारभूत क्षेत्र के प्रदेशों 
की संख्या आधेयभूत पुद्गल द्रव्य के परमाणु की संख्या से न्‍्यून अ्रथवा इसके बराबर हो 
सकती है; अधिक नहीं | इसीलिए एक परमाणु एक सरीखे श्राकाश प्रदेश में स्थित रहता 
है; परन्तु द्यणक एक प्रदेश में भी रह सकता है और दो में भी। इस प्रकार उत्तरोत्तर 
संख्या बढ़ते-बढ़ते दृयणक, चतुरणक इस तरह संख्याताणुक स्कन्ध तक एक प्रदेश, दो 
प्रदेश, तीन प्रदेश इस तरह श्रसंख्यात प्रदेश तक के क्षेत्र में रह सकता है, संख्यातणुक द्रव्य 
की स्थिति के लिये असंख्यात प्रदेश वाले क्षेत्र की आवश्यकता नहीं होतो । श्रसंख्याता- 
णुक स्कंध एक प्रदेश से लेकर अधिक से अधिक अपने बराबर के असंख्यात संख्या वाले 
प्रदेशों के क्षेत्र में रह सकते हैं। अनन्ताणुक और अनन्तानंताणुक स्कध भी एक प्रदेश, दो 
प्रदेश इत्यादि क्रम से बढ़ते-बढ़ते संख्यात प्रदेश या अ्रसंख्यात प्रदेश वाले क्षेत्र में रह 
सकते हैं। इसकी स्थिति के लिये अ्रतन्त प्रदेशात्मक क्षेत्र की जहूरत नहीं। पुद्गल 
द्रव्य के सबसे बड़े स्क्रप जिसको अ्रचित महास्कंध कहा जाता है और जो अ्नंता- 


अमककणमप्रा३+ कक ५: 


१--तत्त्वाथंसूत्र ( गुज० ) सूृ० १४ की व्याख्या 


े कई. जैक 





नंत अणओ्रों का बना हुआ होता है वह भी ग्रसंख्यात प्रदेश लोकाकाश में ही समानता तल 
२६-२७--लोक में पुदुगल् सत्र हैं। वे गतिशीछ हैं ( गाथा> ५१ ) : 

पुद्गल के दो प्रदेशों से लगाकर अनन्त प्रदेशों तक के रहघ्र होने है। मे सकच एक 
समान स्थान ने लेकर सिन्‍न-शिस्त परिमाण में लोकाकांश क्षेत्र को रोक सकने है । 
श्रत: स्कंध लोकाकाश के एक देश में होते हैं और पृद्गल-परमाण सोक में 
सत्र; अथवा बादर लोक के एक देश में और सूद्रम सर्ब लोक में होने हैं? । अल: 
सामान्य दृष्टि से पुदुगल का स्थान तीन लोक नियत है। पृदृगल तीनों लोकों में खना- 
खच भरे हुए हैं। थोड़ी भी जगह पुदगल से खाली नहीं है । मे पूरंगल गतिशील हैं. श्र 
एक स्थान पर स्थिर नहीं रहते । 

एक बार गौतम के प्रइन के उत्तर में श्रमण भगवान महावीर ने बतलाया : “पर- 
माणु-पुदगल एक समय में लोक के पूर्व अन्त से पश्चिम ब्त्त, पश्चिम प्रेत से एवं अब, 
द््िण ब्रत्त से उत्तर अन्त और उत्तर झल से दक्षिण अल, ऊपर के अल से नीचे के प्रंग 
ओर नीचे के अन्त से ऊपर के प्रल में जाते हैं? |” परमाण-पृर्गल की शति फिससी 
तीव्र है उसका अन्दाज दस उत्तर से हो जाता है। 
२८-- पुद्गल के चारों भेदों की स्थिति ( गा० ५२ ) : 

स्कंघ, देश, प्रदेश और परमाण की जघन्य और उत्फाप्ट स्थिति का वर्णन इस गाथा 
में किया गया है। अपनी अपनी स्थिति के बाद म्कंध, देश और प्रदेश उसी अ्रवम्था में 
नहीं रहते परन्तु भेद, संघात या भेदसंघात के सहारे अवस्थालवश्ति हो जाने हैं। भेद 
के सहारे स्फंब्र छोटा हो जाता है या अगुरप, संघात से दूसरे #इकुंध यथा परभाण 
से मिल कर और बड़ा स्क्ध रूप हो जाता है, भेदमंधात में छोटा सफहंसय था प्रमाण रूप 
होकर फिर स्क्रंध रूप हो जाता है। इस तरह स्कंथ, देश प्रौर प्रदेश परमाण-पुदृगल की 
पर्याय हैं। स्कंधादि की उत्पत्ति परमाणु से होती है इसलिये रफंधादि भेद प्रयाग 


ही हैं । 


परमाणु द्वव्यों का बता हुआ नहीं होता इसलिए वित्य है, अ्रगलन्त है, फिर 


१७७७७७/७०७४४७ कर 





१--उत्त 7 ३६.११ 
लोएगदेसे छोए य, भइ्यव्वा ते उ चलेत्तओ ॥ 
छद्मा सब्वलोगम्मि, छोग देखे यथ बायरा ॥ 
१---भगवती १८.६० 


ना धकाय था दशा के भद से परमाण निकलता है इस दृष्टि से परमाणु की स्कंध से 
श्रलग स्थिति पर्याय है। इसीजिए अ्रलग हुए परमाणु की स्थिति को भाव-पुद्गल 
कहा गया है। “कभी स्कंध के अ्रवयव रूप बन सामुदायिक अवस्था में परमाणश्रों का 
रहना श्र कभी स्कंध से अलग होकर विशकलित ( स्वतस्त्र ) अवस्था में रहना यह सब 
परमाणु की पर्याय---अवस्था विशेष ही है? ।” 

स्कध, देश, प्रदेश और परमाणु अपने-अपने स्कंधादि रूप में कम-से-कम एक समय 
और अधिक-से-अधिक असंख्यात काल तक रहते हैं | स्वाभीजी के इस कथन का आधार 
भगवती सूत्र है? । 
२६-स्कघादि रूप पुदुगलों की अनन्त पर्यायें ( गा० ५३ ) : 

'पूरणगलन धर्माणः पुदूगकःः पुरण-गलन जिसका स्वभाव हो, उसे पुदूगल कहते 
हैं भ्र्थात्‌ जो इकट्ठुं होकर मिल जाते हैं और फिर जुदे-जुदे हो बिखर जाते हैं वे पुद्गल 
हैं। इकट्ठा होना और बिखर जाना पुद्गल द्रव्य का स्वभाव है। इस मिलने-बिछुड़ने 
से पुदूगल के अनेक तरह के भाव--हपान्तर होते हैं । अनेक तरह की पौद्गलिक वस्तुएँ 
उत्पन्न होती हैं। इस तरह उत्पन्त पौदूगलिक पदार्थ भाव पुद्गल हैं। भिन्‍त-भिन्‍न 
स्कंधादि रूप में इनकी अनन्त पर्यायं--अवस्थाएं होती हैं । 
३०--पौद्ग लिक घस्तुएँ विनाशशील होती हैं ( गा० ५४ ): 

पुदूगल दो तरह के होते हैं---एक द्रव्य-पुदूगल दूसरे भाव-पुदूगल । द्रव्य-पुदूगल मूल 
पदार्थ हैं। उनका विच्छेद नहीं हो सकता । चूंकि वे किन्हीं दो पदार्थों के बने हुये नहीं होते 
ग्रत: उनमें से श्रन्य किसी वस्तु को प्राप्त करना असम्भव है। ये किन्‍हीं पदार्थों के कार्य 
( 77006 प्र८ ) नहीं होते पर अन्य पदार्थो' के कारण ( (॥0787/0प76४४ ) होते हैं। 
इन द्रव्य पुदुगलों से बनी हुई जो भी वस्तुएं होती हैं उन्हें भाव-पुद्गल कहते हैं। 
द्रव्य-पुद्गल की सब परिणतियाँ--पर्यायें भाव-पुद्गल हैं। हम अपने चारों श्रोर जो भी 
जड़ वस्तुएं देखते हैं वे सभी पौद्गलिक हैं भ्र्थात्‌ द्रव्य-पुदूगल से निष्पन्न हैं और भाव- 
पुदुगल हैं। उदाहरण स्वहूप हमारी काठ की टेबुल, लोहे की कुर्सी, पीतल का पेपरवेट, 
दप्ती की फाइलें, प्लास्टिक की कंची, हमारा निजी शरीर, हमारी निज की इन्द्रियाँ 
ये सभी भाव-पुद्गल हैं । 

१---तत्त्वाथथसूत्र (युज०) ५.२७ की व्याख्या पृ० २२२ 
२--भगवती ४.७ : जहगणणं एगं समय, उक्कोसेवं असंखेज्जा काल, एवं जाबव अणंत- 
पएसिओ । 
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मूल-पुद्गल नित्य होते हैं| वे शाश्वत हैं। भाव-एएगल ग्रनित्य होते हैं और नाश- 
वान हूं । 

उदाहरण स्वरूप एक मोमबत्ती को ले लीजिये । जलाये जाने पर कुछ हो समय 
में उसका सम्पूर्ण नाश हो जायगा। प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध ढिया जा सकता है हि 
मोमबत्ती के नाश होने से प्रन्य वस्तुओं की उत्ललि 7 है | 

एसी तरह जल को एक प्याले में रसा जाय और प्याल में दो छ्िद्फर जथा उनमें 
कार्क लगाकर दो प्लेटिनम की पत्तियाँ जल में शड़ी कर दी जाे और प्रत्येक पसी के 
ऊपर एक कांच का ट्यत लगा दिया जाय और एलेडिलम की पलियों का सम्बन्ध वार 
द्वारा बिजली की बदरी के साथ कर दिया जाम तो कुछ्ध ही समग में पानी गांगव हो 
जायगा। साथ ही यदि उन लिटिलम की वलियों पर रहो गये रगयों पर ध्यान दिया 
जायगा तो दोवों में एक-एक तरह की गैस मिलेगी जो अकिमीजन और हाइड्रोजन 
होगी? । 

फेरस सलफेंट और सिल्वर सलफेठ के घोलों को एक सोथ मिलाने से उनसे सिलचर 
धातु को उत्पत्ति होती है । एस तरह पदगलों के विेद और वरशयर मिलों मे भाँति- 
भांति की पौदूगलिक वस्तुओं की निष्यत्ति होती है । 

दव्य-उुद्गल स्वाभाविक होते हूँ और भाव पृदुगत कृतिम। नःय-पुरृगत दव्य हरेशनों 
से रखित होते हैं, उनकी पर्यायें होती हूँ श्रौर : स-त रगय रपभाजिक अनन्त पदार्थ 
हैं। ऐसी कोई दो वस्तुएं नहीं हैं कि जिनसे टृ्य-युद्गत उत्पन्‍्न किए जा से । जो 
संगोग से बनी हुई चीजे हैं वे नित्य नहीं हो सकती और जो अ्रसंथोगन बरस्तुएँ हैं उनका 
कभी विनाश नहीं हो सकता, वे नित्य रहती हैं । 
३१-- गा० ७७-७८ ) : 

स्थामीजी ने इन गाथाओं में भाव-पुरुगलों के कुछ उदाहरण दिये हैं ; बथा--- 
झ्राठ कर्म, पाँच शरीर झादि । नीचे इन भाव-पुद्गनों पर कुछ प्रकाश डाला जाता है 
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१३ आठ कर्म 

पुद्गल दो तरह के होते हैं : एक वे जिनको आत्मा अपने प्रदेशों में ग्रहण कर 
सकती है और दूसरे वे जो श्रात्मा द्वारा अपने प्रदेशों में ग्रहण नहीं किए जा सकते । 
प्रथम प्रकार के पुदुगल श्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश कर वहीं स्थित हो जाते हैं। इन्हें 
पारिभाषिक शब्द में कर्म कहा जाता है। कर्म आठ हैं, जिनके अलग-अलग स्वभाव 
होते हैं। (१) ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञान को रोकता है। (२) दर्शनावरणीय कर्म दर्शन को 
रोकता है । (३) वेदनीय कर्म सुख-दुःख का अनुभव कराता है । (४) मोहनीय कर्म जीव को 
मतवाला बना देता है। (५) आयुष्य कर्म जीव की आयू नियत करता है । (६) नाम 
कर्म जीव की ख्याति, उसके स्वभाव, उसकी लोकप्रियता आ्रादि को निद्चित करता है । 
(७) गोत्र कर्म, कुल-जाति आदि को निश्चित करता है और (5) अंतराय कर्म से बाधाएं 
आती हैं । 

२ ; पाँच शरीर 

शरीर पाँच होते हैं (१) औदारिक शरीर, (२) वक्रिय शरीर, (३) आ्राहारक शरीर, 
(४) तैजस्‌ शरीर और (५) कार्मण शरीर* । 

ओदारिक शरीर : इसकी कई व्याख्याएँ की जाती हैं, जसे : 

१--जो शरीर जलाया जा सके और जिसका छेदन-भेदन हो सके वह ओऔदारिक 
शरीर है? । 

२--उदार भ्रर्थात्‌ बड़े-बड़े श्रथवा तीथंकरादि उत्तम पुरुषों की अ्रपेक्षा से उदार--- 
प्रधान पुदुगलों से जो शरीर बनता है उसे औऔदारिक' कहते हैँ । मनुष्य, पशु पक्षी आदि 
का शरीर औदारिक कहलाता है? । 

३-- उदरण का अर्थ स्थूल होता है। जो शरीर स्थल पदार्थों का बना होता है 
उसे औदारिक शरीर कहते हैं॥ श्रौदारिक शब्द की उत्पत्ति उदर शब्द से भी हो सकती 
है । इसलिए उदर-जात को श्रौदारिक शरीर कहा जायगा । 


४--जिसमें हाड़, मांस, रक्त, पीब, चर्म, नख, केश, इत्यादिक हों तथा जिस 
शरीर से जीव कर्म क्षय कर मुक्ति पा सके” । 


१--परशणवणा : १९ शरीर पद १ 
२---तत्त्वार्थसूत्र ( गुज० तृ० आ० ) पू० १२० 
३--नवतत्त्व ( हिन्दी भाषानुवाद-सहित ) छ४० १४ 
४--एिब्गणा58798938979(009॥87)790760 7ए &., ००/६73ए७/7, [2,068 
४५--श्री नवतत्त्व अर्थ विस्तार सहित ( प्रकाशक जे० जे० कामदार ) ए० ३४ । 


आदारिक शरीर की उपरोक्त व्याख्याओं में चौथी व्यास्या सदोष ग्रौर अपूर्ण है। 
क्योंकि एकेद्धिय जीवों के शरीर में यथाकथित होड़ और मांस नहीं होते फिर भी वे 
श्रौदारिक शरीरी हैं । औदारिक घरीर की तीसरी व्यास्या भी व्यागक् नहीं। ओऔदारिक 
शरीर स्थल पदार्थों का ही बना हुआ होता है ऐसी कोई बाव नहीं है। सूक्ष्म वायकाय का 
गरीर भी ओऔदारिक है, पर वह स्थूल पदों का बना हम्मा नहीं कहां जा सकता । 
उदर से उल्न्‍न्‍न जीबों के ही नहीं परन्तु सम्मच्छिम जीवों के दगरीर भी ग्रौदारिक हैँ अतः 
यह तीसरी व्यास्या भी सदोप मालूम देती है । 

दूसरी व्याख्या भी कृत्रिम-सी लगती है । 

पहली व्यास्या काफी व्यापक है और झौदारिक शरोर का टीक-डीक परिचय 
देती है । 

वेक्रिय शरीर : उस शरीर को कहते हैं जो कभी द्ोट़ा, कभी बड़ा, कभी 
पतला, कभी मोटा, कभी एक, कभी अनेक इत्यादि विधिस झपों व >्जञीकियां को 
धारण कर सके? । यह शरीर देवता श्रीर नारकीस जीवों का होता &है। कश्णवणा मैं 
वायुकाय के वक्रिय शरीर भी कहा गया है? । 

आहारक शरीर : जो शरीर केवल चलुर्दश पूर्वधारी मनि द्वारा हो रसा जा सकता 
है उसे आहारक शरीर कहने हैं । 

तजस शरीर : जो शरीर गर्मी का कारण हे और प्राहार पथ नें का काम करता है 
उसे तेजस गरीर कहते हैं | शरीर के अमुक-अमझ अंग रगट़ने से गरम सालम देने हूँ, 4 
तेजस्‌ दरीर के कारण से ही ऐसे मालूम देते हैं? । 

कार्मण शरीर : कर्म-समूह ही कार्मण शरीर है” । 

जीवों के साथ लगे हुए आठ प्रकार के कमी का विकारहप तथा सब शररों का 
कारण रूप, कार्मण शरीर कहलाता है” । जीव जिन आठ कर्मा' से अववष्टित होता हैं, 


१--तत्त्वा्थसूत्र ( गुजर तु० आ० ) पृ० १२१ 
२-- पयणवणा : १९ शरीर पद १ 
३--श्रीमद्‌ राजचन्द्र भाग २ पृ० ६८६ अंक १७५ 
४ - ततत्त्वाथसूत्र ( गुजर वृ० आ० ) ए२ १२१ 
४६ --नवतत्त्व ए० १६ 





उनक समूह का कामय शरार कहते हूँ । कोई भी सांसारिक जीव तेजस और कार्मण 
शरीर बिना नहीं होता । 
स्वामीजी कहते हँँ--ये सभी शरीर पौद्गलिक ह---परुदूगलों से रचित हैं * । पुद्गलों 
की पर्याय होने से ये नित्य नहीं हैं | ये श्रस्थायी और विनाशशील हैं। 
३: छाया, धूप, प्रभा--कांति, अंध्रकार, उद्योत आदि 
उत्तराध्ययन में कहा है : “शब्द, अंधकार, उद्योत, प्रभा, छाया, धूप तथा 
वर्ण, गंध, रस और स्पर्श पुदूगल के लक्षण हैं। एकत्व, पुथक्त्व, संख्या, संस्थान, संयोग 
और विभाग पर्यायों के लक्षण हैँ?।” वाचक उमास्वाति के प्राय: इसी भ्राशय के सूत्र इस 
प्रकार हूँ : 
स्पर्णरसगंघवर्णवस्त:. पुदूगछा : १। 
शब्दबन्धसौच्म्यस्थौल्यसंस्थानभद्तमग्छाया55तपोद्योतवन्तश्च* । 


स्वामीजी का कथन (गा० ५६-५७ ) भी ठीक ऐसा ही है और उसका आ्राधार 
उत्तराव्ययत की उपर्युक्त गायाएँ हैँ । स्वामीजी ने छाया, धृप श्रादि सबको भाव-पुद्टल 
कहा है। ये पुदुगल के भिन्‍त-भिन्‍न रूप हैं। उसकी पर्याय-अ्रवस्थाएं हैँ । इस बात से 
दिगम्बराचार्य भी सहमत हैं" । 
४--उत्तराध्ययन के क्रम से शब्दादि पुदुगल परिणामों का स्वरूप 
अ्रव हम उत्तराध्ययन सूत्र के क्रम से शब्दादि भाव-पुदुगलों पर क्रमशः प्रकाश 


डालेंगे | 


१--मिलछाचें प्रवचन सार २.७६ : 

ओरालिओ य देहो देहो वेडव्विओ य तेजइओ । 
आहारय कम्मइओ पुग्गलद॒व्वप्पपा सब्बे ॥ 

२--उत्त० २८.१२.१३२ 

३---तत्त्वाथसूत्र ४.२३ 

४--तत्त्वार्थसृत्र ५.२४ 

५--द्वव्यसंग्रह : १६ 
सद्दो बंधो छहमो थूलों संठाण भेदतमछाया । 
उज्जोदादपसहिया पुग्गलद॒व्बलत्स पज्जाया ॥ 


मक्का 


१- शब्द : शब्द का श्रथ है ध्वति, भागा। झब्द दो तरह से उत्पन्त होता है-- 
(१) पुदुगलों के संत्रात से और (२) पुदगलों के भेद से” । जब गृरगल आपस में 
टकराते हैं या एक दूसरे से अ्रतग होते हैं तो शदद की उत्तत्ति होगी है। इस तरह शब्द 
प्रत्यक्ष ही पुदूगलों की पर्याय है। शब्द के अनेक प्रकार के वर्गीकरण मिलने हैं : 
१--(१) प्रायोगिक जो शब्द आत्मा के प्रयज से उत्ास्त होते हैँ उन्हें प्राथोगिक 
कहते हैं । जसे वीणा, ताल श्रादि के बद्ध । 
(२) वेश्वसिक--जों शब्द बिना प्रयत्न सवानातिर रूप से उत्पन्न होने हैं उन्हें 
वेश्नसिक कहते हूं? । जैसे बादलों की गर्जना । 
२--(१) जीब गब्द - - जीवों की आ्रावाज, भाषा श्रादि । 
(२) अजीव शब्द “बादलों की ग्जता आदि । 
(३) मिश्र शब्द--जीव-अ्रजीव दोनों के मिलने से उत्तस्त शब्द । जैसे शंस-ध्वनि । 
३--तीसरे वर्गीकरण के अनुसार शब्द के दस भेद इस प्रकार £ 
(१) नि्ारी--घोष पूर्ण शब्द; जसे घंटे का गद्धद 
(२) पिश्डिम--घोष रदिि--डाल आदि का अब्द; 
(३) रूक्ष--काक आदि का शब्द; 
(४) भिन्न--तुतले दब्द; 
(५) जर्जरिति---वीणा आदि के शब्द; 
(६) दीघ - मेप-ध्वनि के-से शब्द अथवा दीर्घवर्णान्ित गढ्र 
(७) हस्व--मंद अथवा छूस्व वर्णानित दाद्द: 
(८) पृथ्रकत्व--भिन्‍न-भिन्‍्न स्वरों के मिश्रण बाला शब्द; 
(६) काकली--कोग्रल का शब्द और 
(१०) किकिणीस्वर... नृपुर श्राभूषण श्रादि का शब्दरे । 





१--टठाणाड़ः २.३. ८१: दोहि टाणहिंसदप्पात सिया, नंजहा--साहन्नंताण चेंब 
पुग्गछार्णं सहुप्पाए सिया भिज्जंताण चव पोग्गलछाणं सहुप्पाये सिया 

२--पतश्चास्तिकाय १-७६ की जयसेन टीका : 
“उप्पादिगो” प्रायोगिकः पुरुषादिप्रयोग प्रभवः “णियदो” नयतों वैश्वसिको 
मेधादिप्रभव : 

३--ठाणा जः : ७,४ 


४--चोथे वर्गीकरण को एक वृक्ष के रूप में नीचे उपस्थित किया जाता है: 
( ठाणाड़र : ८१ ) 
शांच्द्‌ 


जम 





भाषा दब्द* नोभापा शब्द 


| 


प्रश्षर संबद्ध: नोगम्रक्षर संबद्ध४ आतोद्य शब्द... नोग्रातोद्य शब्द ५ 


| | 


तत० वितत< भूषण शब्द११ नोभूषण शब्द१२ 





का 











७४७७७ मम फसल । 


घन १ ५ शुपिर१ ६ | 
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घन * कर १3० तालशब्द१३ लत्तिका द्ब्३१ ४ 
१--मनुप्य अथवा पशु-पक्षियों के शब्द । 
२---अजीव वस्तु का शब्द । 
३--अकार आदि वर्ण रूपी शब्द | : 
४--चर्ण रह्डित अव्यक्त शब्द । 
४--पटह आदि के शब्द । 
६--बांसस्फोट आदि के शब्द । 
७--चीणा, सारड्री आदि के शब्द । 
८--म्ंदंग, पटह आदि के शब्द । टीका--तंत्री आदि से रहित शब्द 
६--कांसे के मांक-पिजनिका आदि के शब्द । 
१०--मुरली, बांसरी, शंख भादि के शब्द । टीका के अनुसार पटह, वीणा आदि के शब्द 
पश्चास्तिकाय : १.७६ की जयसेन टीका : 
तत॑ वीणादिक ज्ञेयं विततं॑ पटहादिक । 
घनं तु कॉश्यतालादि वंशादि शुषिरं मतम्‌ ॥ 


११--नूपुर (भूषण) आदि के शब्द । 

१२ 33 कि से भिन्‍न वस्तु के शब्द । 
१३१--ताली आदि के शब्द । 

१४--पद-चाप, टाप आदि के शब्द । 

१४५--- भाणकवत्‌ ७७% 

१६--काहलादिवत्‌ 








शब्द श्रोत्रेल्विय का विषय है। शब्द या तो थभ होते हैं या ग्रशभ । इसी तरह 
वे (१) प्रात्त-अनात्त, (२) इश्-अनिष्ट, (३) कास्त-प्रडाला, (४) प्रिय-अ्रप्रिय, (५) 
मनोज्ञ-अमनोत्र और (६) मनझाम-ग्रमवग्नाम होते हैं? । 

गब्द कानों के साथ स्पष्ट होने पर सुनार पड़ता हैं? । 

भगवान महावीर ने बतलाया है कि शब्द आत्मा नहीं टै। वह अनात्म है । वह 
रूपी है। वह भाषा बर्गणा के पृदगलों का एक प्रकार का बिशिए्ट परिणाम है? । 

भाषा का आकार वञ्जकी तरह होता है। लोकाल में उसका अ्रल्ल होगा है। 
भाषा दो समयों में बोली जाती है । 


दिखलाई नहीं देता, उसे अंधकार कहते हैं । श्रातप सूर्य था दीमके के प्रकाश से जो 
पुदूगल तेजस परिणाम को प्राप्त करते हैं वे ही इमाम भाव में वरिणमन करते हैं । 
यह अंधकार पृदूगल परिणामी है। यह प्रकाश का विरोधी है । 

३--उद्योत : तारक, ग्रह, चद्धादि के शीतल प्रकाश को उद्योत बहने हैं। चद्धमादि से 
प्रति समय निकलता हुआझा उद्योत पुदूगल प्रवाह्ात्मक होता है । 

४---प्रभा : प्रदीप आदि का प्रकाश | सूर्य चद्धमा तथा !सी प्रकार के प्रन्य तेजस्वी 
पुदुगलों की प्रकाश रश्मियों से जो अन्य उपप्रकाश निकलता है उसे प्रभा कहते हैं । 
प्रकाद पुदुगलों से निर्शभरण करती हुई प्रभा पृरंगलसमटार्मिकत है। 

प्र--.छाया : यह प्रकाश पर आवरण पड़ने ने उत्पन होती है। छाबी दो तरह की 
होती है. - (१) प्रतित्रिम्ब शोर (२) परछाई”। दर्पण या जल पर पड़ी हुए छाोगा को 
प्रतिबिम्ब तथा धृप या प्रकाश में पड़ी हुई श्राकृति या बस्त की बिपरीत दिशा में पड़ती 
हुई छाया परछाई कहलाती है । 





१--टठाणाड़ २. २. ८ 
२--भगवती ५. ४ 
पुद्ठाईं छणोह, नो अपुद्वाई छणेह 
३---भगवती १३. ७ 
४--पणवगणा ११. १४ 
वजसंठिया, लोगंहपलजवसियां पंगणत्ता,.., 
दोहि ये समएदि भासती सास | 


६-+आतप : सुर्यादि का उप्ण प्रकाश । 
७--वर्ण, गंध, रस, स्पर्ण और संस्थान : उत्तराध्ययन सूत्र में कहा है : “स्कंध और 
परमाणु के परिणाम वर्ण, गंध, रस, स्पर्श और संस्थान से पाँच प्रकार के हैं : 
“वर्ण से परिणत पुदूगल काले, नीले, लाल, पीले और शुक्ल पाँच प्रकार के होते हैं। 
“गंध से परिणत पुद्गल मृगन्ध-परिणत और दुर्गन्थ-परिणत दो तरह के होते हैं। 
“रस से परिणत पुदूगल तिक्त, कटु, कपाय, खट्ट और मधुर पाँच प्रकार के होते हैं । 
“स्पर्श से परिणत पुदूगल कर्कश, कोमल, भारी, हल्का, शीत, उष्ण, स्निग्ध और 
झक्ष आठ प्रकार के होते हैं । 
“संस्थान से परिणत पुदूगल परिमण्डल, बृत्त, त्रिकोण, चतुष्कोण और लम्बे--पाँच 


प्रकार के होते हैं? ।' 

८--एकत्व : परमाणु का एक या अधिक परमाणु अ्रथवा स्कंध के साथ मिलना 
एकत्व हैं । 

६--श्थक्त्व : स्कंध से परमाणु का जुदा होना पृथकत्व हे । 

१०- संख्या : एक परमाणु रूप होना अथवा दो परमाणु से झ्रारंभ कर अ्रनन्त परमाणओओं 
का स्क्ध होता। श्रथवा द्रव्यों के प्रदेशों की संख्या के परिमणन का हेतु होना । 
११-- संस्थान : भगवती सूत्र में संस्थान (आ्राकृति) पाँच प्रकार के कहे हैं (१) परिमंडल, 
(२) बृत्त, (३) त्रयस्र, (त्रिकोण), (४) चतुरख्र, (चतुष्कोण) और (५) झ्रायत (लंबा) । 
संस्थानों की संख्या छः भी मिलती है। इसका छठाँ प्रकार श्रनित्य॑ंस्थ हैं? । संस्थान के 
सात भेद भी कहे गये हैं : (१) दीर्घ, (२) हस्व, (३) दृत्त, (४) ब्यंश, (५) चतुरस्र, 
(६) पृथूल और (७) परिमंडल* । 

१२--संयोग---बंध । यह प्रायोगिक और वंश्नसिक दो प्रकार का होता हैं । जीव और 
शरीर का सम्बन्ध भ्रथव। टंबिल के अवयवों का सम्बन्ध प्रयत्न साध्य होने से प्रयोगज है। 


बादलों का संयोग स्वाभाविक वश्रसिक है । 
१३--विभाग--भेद । मुख्य भेद पाँच हैं७। (१) उत्करिक ; चीरने या फाडने 


१--उत्त० ३६. १५-२१ 

२--भगवती २४५, ३ 

३---भगवती २४, रे 

४---ठाणाज़---७.३.५४८ 

५--पणणवणा ११.२८ 
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लकड़ी, पत्थर झादि के जो भेद होते हैं; (२) चुणिक पीसने में झ्राट़ा झादि रूप 

जा भेद हाते हैं, (३) खाइ-.. सवर्ण के टकड़े के रूप के भेद (४) प्ररर--अग्रवरण की 
चादरा के रूप के भेद और (५) झवतदिका-- छात्र दूर करने की तरह के भेद... जैसे ईखल 
का छीलना? | 
(४--सुल्मत्व स्थूलत्व--बैल से बेर का छोटा होता सुदमत्व है। बेर से बेल का बड़ा 
होना स्थूलत्व है । 
१६--अयुरुलघुत्व : लोक प्रकाश में प्रगुमतघुत्त और गति को पृदगल का परिणाम कहा 
है। परमाणु गूरलघु रूप में परिणत नहीं होता बढ़ अगुरुमघु है। पुदगल स्कृध गुसलघु- 
परिणाम वाले हैं | 
१६--गति : एक स्थल से दुसरे स्थल जाना गति परिणाम 2 | 

ऊाइ कह हु शब्दादि सोलह भेद पुरगत के परिणाम #£ । वर्ण, गंध, रम और स्पर्क 

अुक पुरगव में होने हैं, टसलिय ये गृरंगल के लग है। मे सब वदगलों में एक साथ 
वाय जाने से पृरगय के साधारण धर्म हैं। अबशेव जद्धादि वरिणाम वदगल के विशेष 
परिणाम हैं। थे पूरगलों के सामास्थ धर्म नहीं, वितव परम क्योकि कुछ में पाये जाते 
हैं और कुछ में नहीं। जब परमाण सकंध रुप में परिणन होने € हब उनकी जो अवस्थायें 
हनी हूँ, जो कार्य उपलब्ध होते हैं, वे शब्दादि रूप है। अत: थे सब्र भाव पृद्मल हूं 

अणाद्व में पुदुगल के दह ही परिणाम बसलासे गये हैं : (१) बेंघन परिणाम, (२) 
गति परिणाम, (३) संस्थान परिणाम, (४) भेद परिणाम, (५) वर्ण परिणाम (६) रस 
परिणाम, (७) गंध परिणाम, (८) स्पर्श परिणाम (६) प्रगृदनप्‌ परिणाम और (१०) 
दब्द परिणाम? 

५ ६ घतझ-पटह-बस्त्र-शस्त्र-भोजन और चिक्रतियाँ 

घट आदि का उल्लेख पौदृूगलिक वरजओं के संकेत रूप में * | पट, पटह़, वस्त्र, 
पूपण, खायनदाथ आदि उनके कुछ उदाद्वरण हैं। शित बस्न्रों में बर्ण, गंध रस स्पर्श 
हैं वे सभी वस्नाएँ पौदृगलिक हैँ । उनकी संख्या प्नस्त हे 

मन पौद्गलिक है? | 

दसों विक्ृृतियाँ घृत, दूध, दही, गुड़, तेल, मिठाई, मश्य, मंसि, मर श्र मक्खन 
पौद्गलिक हैँ । 

सारी पीदगालिक वस्तुएं द्रव्य-पुदूगलों से निष्पन्न हैं--उनके रूपान्तर हुं | उन्हें 
भाव-पुदूगल कहा जाता है । 


१-अणाजु' १०.१.७१३ की टीका । पणणवणा में फली को फोड़ कर दाने के अछग 
होने को उत्करिका और कूप, नदी आदि के अनुतदिका भेद को अनुतटिक्रा कहा है । 

*“ठाणाज़ १०.१,७१३; पश्चास्तिकाय २,१२६ 

३-- भगवती १३.७ ; प्रवचनसार २ ६6 


॥९४- 


३२--( गा०,५६-६१ ): 

इन गाथाओओं में वे ही भाव हैं जो गा० ४४-४५ तथा ५३-५४ में हैं! । स्वामीजी 
ने पुदूगल के विषय में निम्न सिद्धान्त प्रतिपादित किये हैं : 

( १ ) पुद्गल द्रव्यत: शाइवत है और भावत: अशाइवत । 

( २ ) द्रव्य-पुद्गल कभी उत्पन्त नहीं होते और न उनका कभी विनाश ही होता है । 

( ३ ) भाव-पुद्गल उत्पन्न होते रहते हैं और उन्हीं का विनाश होता है। 

( ४ ) भाव-पुद्गलों की उत्पत्ति और विनाश होने पर भी उनके आ्राधारभूत द्वव्य- 
पुदूगल ज्यों-के-त्यों रहते हैं । 

( ५ ) अनन्त द्रव्य-पुदगलों की संख्या कभी घटती-बढ़ती नहीं । 

भगवती सृत्र में पुदगल को द्र॒व्याथिक दृष्टि से शाइवत और पर्यायाथिक दृष्टि से 
अद्याइवत कहा है? । इसी तरह ठाणाज़ में पुदू्गल को विनाशी और अविनाशी दोचों 
कहा है? । इस तरह स्वामीजी का प्रथम कथन झागम आधारित है। 

जीव-द्रव्य के विषय में कहा जाता है : 

“जीव भाव-सत्रूप पदार्थ है। सुर-नर-नारक-तिर्यश्ञ रूप उसकी अनेक पर्याय हैं। 
मनुष्य पर्याय से च्यूत देही (जीव) देव होता है ग्रथवा कुछ और (नारकी, तिर्यश्व या मनुष्य) । 
दोनों भाव-पर्यायों में जीव जीव रूप में रहता है। मनुष्य पर्याय के सिवा अन्य का नाश 
नहीं हुआ। देवादि पर्याय के सिवा अन्य की उत्तत्ति नहीं हुईं। एक ही जीव उत्पन्न होता 
है और मरण को प्राप्त करता है।फिर भी जीव न नष्ट हुआ और न उत्पन्न हुआ है। पर्याय ही 
उत्पन्न और नष्ठ हुई हैं। देव-पर्याय उत्तन्न हुई है। मनुष्य-पर्याय का नाश हुआ है । संसार 
में भ्रमण करता हुआ जीव देवादि भाव--पर्यायों-कों करता है और मनुष्यादि भाव--- 
पर्यायों-का नाश करता है। विद्यमान भाव--पर्याय-का अभाव करता है और अ्रविद्यमान 
भाव---पर्याय-की उत्पत्ति करता है | जीव गुण-पर्याय सहित विद्यमान है। सत्‌ जीव का 
विनाश नहीं होता; अ्रसत्‌ जीव की उत्पत्ति नहीं होती । एक ही जीव की मनुष्य, देव 
ग्रादि भिन्‍न भिन्न गतियाँ हैं ४ ।” 


१--देखिये पू० १०४५ टि० २६, ३० 
२--भगवती १.४ ; १४.४ 
३--ठाणाड़' २. ३. ८२ : दुविहा पोगछा पं तं० भेउरधम्मा चेव नोभेडरधम्मा चेव । 
४--पत्चास्तिकाय १.१६-१८, २१, १६ का सार । 


यही बात पुद्गल द्वव्य के सम्बन्ध में भी लाग पढ़नी है । विविध लतणोंबाले द्रव्यों 


में एक सत्‌ लक्षण सत्र द्रव्यगत है। सत्‌ का अब />-उत्यादब्यसध्गव्य/न्म के होना | 
पुद्गल-द्रव्य भी सते बस्ल है। उसके एक रूप का नाश होता है, दुसरे की ती 


पर मल द्रव्य सदाकाल अपने धभावत में स्थिर रहते हैं और कभी नाश को प्राप्त 

नहीं होने । 

उदाहरण रबरूप यदि हम जल को उबालते जाये तो हम देखेंगे कि कुछ समय के 
बाद समूचा जल बिलीन हो गया। जब हम ।क मोमबतली को जलाने हैं तो देखने हैं 
कि मोम और काई की बली दोनों का अस्तित्व नहीं रहा । यदि मेगनसियम के तार 
के एक टुकड़े को अ्रश्ि में सत्र गर्म किया जाये तो देशों जाता है कि बह एक लेज 
प्रकाश देव लगता है और अन्त में एक सफेद बरलु का अखिल छोड़ देता है. जिसका 
वजन तार के टुकड़े से अधिक होता है। एक छोड ने बीज में से (ि:उद्याय वृक्ष 
लहलदायमान होता है। जब हम अपने चारों और घटित होती है विलय झौर सृष्टि 
की इस लीला को देयने हूं तो सहज ही प्रझत उठता है क्या जल नष्ठ हो गया ? क्या मोम 
प्रौर बती नाथ को प्रात हो गये / कया सफद दावे नथा उत्ननल हुप्ना है ? क्या 
वृत के गरीर की उत्तत्ति हुई है ? 

जन पदार्थ-बिनान बहता है जब, मोमबत्ती, मगने सिम और बीज का बरीर आदि सब 
कृत्रिम हैं उपोकिय दत्स पुदगली से लिभित हैं । वे इेब्य - गयी की शिल-सिन्‍न पर्याय - 

प्‌ूअजस्थालर हैं। भाव पुदगल हैं। जो नाश विगय और उत्पत्ति देखी जाती है 

बहू भावों पर्माधों और कृत्रिम पौदगालिक बस्तुओं को है । वास्तव में ही भाव पुदुगलों 
का कृत्रिम पौदयालिक पदार्थों का नाझ और विलय होता है परन भाव - पर्माय -- 
प्रिवर्नन पुद्गल-द्रव्य के ही होते हैं । वे ही इन भौतिक पीदूगलिक पदार्थों के प्राघार 
होते हैं उनका नाश नहीं होता मेशा श्रव रहते हैँ। कृत्रिम जल का साोश होता 
है, पर जिन द्रव्य-पुदूगलों से बहू निभित है उनका नाश नहीं होता । वृक्ष के शरीर की 
उत्तत्ति होती है, पर जिन द्य-गुद्गलों के ग्राधार पर उसकी उत्पत्ति हुई है वे पहले भी 
थे, प्रव भी हैं भ्रौर अनुतल हैं। मैगनेसियम के भारी श्रवर्णप पदार्थ की उत्मत्ति हुई है 
पर जिन द्रव्य-पुदृगलों को ग्रहण कर ऐसा हुमा है वे पहले भी मौजूद थे । 

द्रव्य-युदुगल की अविनादणीलता और भाव-पुदुगल की बिनाशशीलता को अन्‍य 
प्रकार से इस रूप में बताया जा सकता है : | 

पुदूगल के चार भागबतलाये हैं--( १) स्कंघ, (२) स्कं्-देदा, (३) स्कंध-प्रदेश भर (४) 


परमाणु | स्कंध-देश और स्कंब-प्रदेश स्कंध के कल्पना-प्रसृत विभाग हैं। क्योंकि-स्कंघ के जितने 
भी टुकड़े किये जाते हैं वे सब स्वतंत्र स्कंघ होते हैं। केवल प्रदेश को अ्रलग करने पर स्वतंत्र 
परमाण प्राप्त होता है। देश और प्रदेश की स्वतंत्र उपलब्धि नहीं होती । स्वतंत्र अ्रस्तित्व 
स्कंध श्रथवा परमाणु का ही होता है। इसीसे वाचक उमास्वाति ने कहा है: 
“अ्रणव: स्कंधाइच” ( ५.२५ )--पुदूगल परमाणु रूप और स्कंध रूप है। यही बात 
ठाणाड्]ु में कही गई है? । 

स्कंध परमाणुओों से उत्पन्न हैं। वे दो परमाणुओों से लेकर अनन्त परमाणुओ्नों तक के 
संयोगज हैं। अनन्तपरमाणु स्कंध यावत्‌ द्यणुक स्कंध तक का विच्छेंद संभव है 
क्योंकि स्कंध परमाण-पुद्गल के पर्याय विशेष हैं, उनसे रचित हैं, भाव-पुदूगल हैं। जब 
स्कंधों पर किसी भी ऐसे प्रकार का प्रयोग किया जाता है जिससे उनका भंग या विच्छेंद 
होता हो तो वे परमाणओ्रों को छोड़ते हैँ। पर वे परमाणु सुरक्षित रहते हैँ उनका 
नाश नहीं होता । स्कंध के सब परमाण स्वतंत्र कर दिये जाय॑ तो स्कंध का नाश होगा ; 
पर उस स्कंध के परमाण ज्यों-के-त्यों रहेंगे । बिछड़े हुये परमाणु जब इकट्ठे होते हैं तो 
स्कंध बनता है। इस तरह स्कंध की उत्पत्ति होती है परन्तु परमाणओ्रं का नाश नहीं 
होता । वे उस स्कंध रूप में सुरक्षित रहते हैं । इस तरह द्रव्य-पुदूगल हमेशा शाइवत होते 
हैं। उनकी जितने भी पर्याय हैं, वे विनाशशील हैं। उत्तत्ति पर्यायों की होती है और 
विनाश भी उन्हीं का । 

श्रणु का स्वरूप बतलाते हुये कहा गया है कि वह अच्छेय्य है, अभेय्य है, अदाह्य है, 
ग्ग्राह्म है, अनर्द्ध है, अमध्य है, अप्रदेशी है और अविभाज्य है* । ऐसी स्थिति में परमाणु 
पुदूगल के नाश का सवाल ही नहीं उठता । 

परमाणु-पुदुगल संख्या में अनन्त कहे गये हैं। श्रयोगिक और अ्रविनाशशील होने से 
उनकी संख्या हर समय अनन्त ही रहती है--उसमें घट-बढ़ नहीं होती । 

द्रव्य! के स्वरूप के विषय में आचार्य कुन्दकुन्द कहते हूँ : 
१... ठाणाड़ः २.३,८२ दुविहा पोग्गछा पं० तं० परमाणुपोग्गला चेव नोपरमाण- 

पोग्गछा चेव । 
२--ठाणाज़ः ३.१. १६५ : ततो अच्छेज्ञा पं? तं०--समये पदेसे परमाण्‌ १, एवममेज्ना 

२ अडज्फा ३ अगिज्का ४ अणडूा ५ अमज्मा ६ अपएसा ७ ततो अविभातिमा 

पं० त॑> समते पएसे परमाणू ८ 


“जो अपने सत्‌ स्वभाव को नहीं छोड़ता, उत्ताद-अय-श्रीव्य से संबद्ध होता है और 
जो गुण और पर्याय सहित है उसे द्वव्य कहते हैं। स्वभाव में प्व्रस्थित सत्‌ रूप वस्तु 
द्रव्य है। प्रर्थों में: --ग॒ण-पर्यायों में संभव-स्थिति-ताश रूप परिणमन करना द्रव्य का 
स्वभाव है। व्यय रहित उत्ताद नहीं होता, उत्ताद रहित व्यय नहीं होता । उल्माद 
और व्यय, बिना श्रौव्य पदार्थ के नहीं होते। द्वब्य संशत्र-ज्थिवि-सा- नामक गअर्थों' 
(भावों) से निश्चय कर समेत है और बह भी एक ही समय में | इस कारण निश्चय 
कर उत्नादिक त्रिक द्रव्य के स्वरूप हैँ । द्वब्य की एक पर्याय उतने होती है और एक 
विनप्ट होती है तो भी द्रव्य ने वष्ट होता है और ने उत्यन्न ? । “द्रव्य की उत्तति अथवा 
विनाभ नहीं है। द्रव्य सद्भाव है। उसी द्रव्य की प्रयोग उत्पाद-ब्यय-्ीत्य को करनी 
हैँ। भाव ( सत्‌ रूप पदार्थ ) का नाश नहीं है। अनाव की उत्पर्ति नहीं है। भाव--- 
( सत्‌ रूप पदार्थ ) गुण पर्यायों में उत्तादब्यय करने हैँ * ।' 

पुद्गल द्रव्य है अत: उस पर भी ये सिद्धान्त घटित होते हूं । 

स्वामीजी और आचार्य दुन्दकुद के कथनों में कितना साम्य है यह स्वयं रपष्ट हैं । 

हस वियय में विज्ञान क्या कहता है, अब यह भी जाने लेना झावश्यक है । 

एमपी डोक्लस (४६०-४३० ई० पु०) नामक एक ग्रीक तस्ववेत्ता ने, जड़-दार्थ 
( मिटर -ाएए ) विधयक एक सिद्धाल इस तरह रखा था--२४७०४्राए था 
39९ 799प2९ 0एां, छा ॥0॥॥9, छोर व.  ग]05500 ६0७ धयाद्वा2 
आजााए,. श। पीछा, वियीएुणाडओ ग्री सीए एकायत तरकुलातोंड 
१ 3 एाएए छा छिपा$ थाएं पाए पढ़ पफितवाए ता कली 
) 900[८58.” अर्थात्‌ श्रसत से सत््‌ की उत्पत्ति नहींकी जा सकती और न यही संभव है 
के किसी चीज का सर्वधा नाश ही किया जा सके। दुनिया में जो बुछ भी है 
हू वस्तुओं के रूप-परिवर्नन पर निर्भर है तथा उनके सम्मिश्रण और पृथक्‌ होने पर 
[धारित है | 

प्रसिद्द विज्ञानवेत्ता लेवाइसिये ( ,30५४0%»0९॥/ ) ने अनेक प्रयोग कर हसी 
द्वान्त को दूसरे प्रकार से इस तरह रक्‍्खा--“र०ांगए एक 0८ 
022९0, 0 ॥7 ९ए2"ए [70९0688 हाट 4$ उपक्क 8 कराए इप्ा- 





-- प्रव्धचनसार २. १०११ का सार | 
-पत्चास्तिकाय १, ११-१५ का सार । 


(870९ ( वृपध्यप्राप्र छा धागाल ) [7686४ 7८076 बात 80९० ४76 
7702८658 498 (8४670 9]206. "676 8 0ग्ॉप्र ७ ०90786 07 ॥700ा- 
02/07 ० ४76 7780027* ,” भझ्र्थात्‌ कोई भी चीज नई उत्पन्न नहीं की जा 
सकती । किसी भी रसायनिक प्रक्रिया के बाद वस्तु ( जड़-पदार्थकी मात्रा ) उतदी ही 
रहती है जितनी कि उस प्रक्रिया के आरम्भ होने के समय रहती हैं। केवल जड़- 
पदार्थ का रूपान्तर या परिवर्तन होता है। 


इस सिद्धान्त को विज्ञान में 'जड़-पदार्थ की अ्रनश्वरता का नियर्मा (॥.,9७ 0 
[76687प८एज|।ए 0 27206.) या “जड़-पदार्थ के स्थायित्व का नियम! 
([,8७ ० (+070527"ए409 ०0 77207067) कहा जाता है। 

इस सिद्धान्त के अनुसार वस्तु के वजन--तोल में कमी नहीं झ्ाती । मोमबत्ती में 
जितना वजन होगा प्रायः उतना ही वजन मोमबत्ती के जल जाने पर उससे प्राप्त 
वस्तुओं में होगा । जितना वजन जल में होगा उतना ही उनसे प्राप्त श्रॉक्सीजन और 
हाइडोजन में होगा । 

इसीलिए इस सिद्धान्त को आजकल इन शब्दों में रखा जाता है : 

“ [ए० दागाहुर 70 76 04 छरलंहव र् थी परी अ्पशंश068 


पातिगएु एक्मा। व] 8 दीलापंटके दाक्ाए6 98 एटा 96व7 0086ए८व,) 


प्र्थात्‌ रसायनिक परिवर्तनों में भाग लेवेवाली कुल वस्तुओं का भार परिवतंन के 
पश्चात्‌ बनी हुई वस्तुओं के कुल भार के बराबर होता है। उनके भार में कभी कोई 
परिवर्तन नहीं देखा गया । 

इस सिद्धान्त का फलितार्थ यह है कि किसी भी रसायनिक या भौतिक परिवर्तन में 
कोई जड़-पदार्थ न नष्ट होता है और न उत्पन्न होता है केवल उसका रूप बदलता है । 
चूंकि रासायनिक परिवर्तन में भाग लेनेवाली वस्तुओं का कुल भार परिवर्तन से बनी हुई 
. वस्तुओं के कुल भारके बराबर होता है अतः सिद्ध है कि जड़-पदाथ उत्पन्न या नष्ट नहीं 


होता । 
पदार्थ के स्थायित्व विषयक उपयुक्त नियम ([,98७ ०0 (॥07867ए७४07 0 


निनिनलिललिीललिलनीन न. 022220॥"८#एएशशशआछ 


१ --ठब्यलाथे क्या [रण एक्ट दीलाांआाफ 09 कि, |. एिफाशा। 
0. .3., (00. 7), 0. > 


१२० नव पदार्थ 


७८27) की तरह ही बक्ति* (लाटाएुए) के विपय में भी स्थायित्व का नियम है। 
इसका श्र्थ है एक प्रकार की गक्ति अन्य प्रकार की शक्ति में परिवतवित की जा सनी 
हैं । पर जड़ पदार्थ की तरह शक्ति भी न नाग ही सकती है श्लीर ने नई उतयसत की जा 
सकती है? । शक्ति के सप्द ने होने के इस तिबम को कि के स्थायित्र का निमम' 
([,8७ ता 0गराहाध्यता ते लाताए) ) कहा जाता है | 

इन दोनों नियमों को बजानिकों ने अनेक प्रयोगों द्वारा सिद्ध किया है । 

डाल्टन ने १८०३ में परमाणवाद [ :रताशाएं ७ ) के नियम को विज्ञान 
जगत के सम्मुख रकबा । परमाणवाद के कई महत्वपूर्ण प्रतिवादयों में से पहला इस 
प्रकार है : 

“प्रत्येक रमायनिक तत्व ( (गीलायरटओ लेलातयए » अत्यल सूह्म कणों 
का बना हुआ है। इन कणों को परमाण ( ता] ) कहते हैं। ये कण रसायनिक 
क्रियाओं से विभाजित नहीं किये जा सकते । परमाणु रसायनिक उच्य [ (वल्वाओंएसों 
टोेटाधलाओ ) का सूदमतम भाग है जो किगी रसायनिक परिवर्तन [ (॥]एमात्सा 
टशग26 ) में भाग ले सकता है” ।' 


१--गर्मी, ध्वनि, प्रकाश आदि शक्ति के भिन्‍न-मिन्‍न रूप भाने जाते हैं । 

२-०7 िट पापा 0640 0080७" ता त्वाएवए६ [7७5 पीता 
टालाएए एच गाल 76९6 टाल्याल्ए ग्रत्ता पएआा0०त) रीएा) 
हालाएुफ 78 ता ाएणावा ७ पढ़ती क 8 ॥7008 द्तारीजाहत्वा ता 
क॥ ९्तृपए्जॉला। तृपतावए ता छताफ ता विछ्ा (उारकर्तों त0 
[ाणएथांर दीलांडएए 99५ के, |. पा 9, 48) 

३--इस नियम को इस प्रकार रखा जाता हैं: ै]6 कतातोँ लालएुए तीर 
प्रढालापकं ४५9४ 48 ७ तप ए छींएी हा) ॥6॥॥67 ९ 
7072882त 007 एशएंड(त ७ए बहावता छत टटा (॥6 [775 
006 $५8270, था]॥0प9॥ लाटाएुए ॥89५ 906 (क्ताएलतें ग'ता॥ 
006 6007 70 87000". ( #& (5५ 9009 0 ]0/एव70 (!॥6- 
ग्रांड0५ 09५ 4., 0(., 0778, 2४. 8८., 8. 4,., 99. 5 ) 

४-7९ टाढणाटक लुटगटाएड छाट ८0779082८0 0 एल'ए फ्रातपा८ 
एब्णाटा58 6 गदर टर्गीटत 0758, णांदी जलाशां) घायतीएं- 
तहत क्र थी टाटयगाटडईों टागगाए2ट8,.. 76 077 8 ४6 शाह 
77893 ता का लुट्शाटए श्गांदा दक्का। (बपट एव ॥॥ 8 टीटाशाटशों 
एक्याहुट, ( 6 ९०% 900 एी [606 (सत्य 99]. ९ 
रिक्रापएहराठण, )ै, 8. &£., 70. 8९. ( झंडा) ८ता0॥ ) 9. 92 ) 


डाल्टन के अणुवाद से “जड़-पदार्थ के स्थायित्व के नियम” का स्पष्टीकरण इस 
प्रकार होता है : 

डाल्टन के अनुसार प्रत्येक वस्तु श्रणुओं से बनी हुई है। ये श्रण नित्य, 
भ्रनुत्पन्‍त और अविनाशी हैं। इसलिए रासायनिक क्रिया से पूर्व श्रणुओं की संख्या व 
क्रिया के अन्त में भ्रणुओं की संख्या निश्चित रहती है और चूंकि प्रत्येक अणु का 
भार निश्चित है अतः रासायनिक क्रिया के पूर्व व पश्चात्‌ कुल वस्तुओं का भार वही 
रहेगा। अत: जड़-पदार्थ न उत्पन्न किया जा सकता है और न नष्ट ही हो सकता है* ।” 

डाल्टन ने जो अ्रणुवाद का सिद्धान्त दिया है वह जन परमाणुवाद से सम्पूर्णत: 
मिलता है । 

डाल्टन के अगुवाद के आधार से जसे विज्ञान का “जड़-पदा्थ के स्थायित्व 
का नियम” सिद्ध होता है वसे ही जन परमाणुवाद के अनुसार जन पदार्थवाद के 
द्रव्य-पुदूगल के स्थायित्त का नियम सिद्ध होता है। 

जन पदार्थवाद के अनुसार परमाणु ही द्वव्य-पुदूगल हैं। वे नाशशील नहीं पर 
उनसे उत्पन्न वस्तुएं नाशशील हैं । द्रव्य-पुद्गलों के संयोग से नये पदार्थ बन सकते हैं 
और उनके बिछड़ने से विद्यमान वस्तुओं का नाश हो सकता है। उत्पत्ति और विनाश 
थ्रुव द्रव्य-पुदूगल के स्वाभाविक अंग हैं । 

इधर के वज्ञानिक श्रन्वेषण भी इसी बात को सिद्ध करते हैं । 

आ्राघुनिक रेडियम (२४०४प7) धर्मी तथा श्रणु सम्बन्धी श्रनुसन्धानों से ज्ञात हुप्ना 
है कि जड़-पदार्थ (77272 ) शक्ति ( 7672५ ) में परिवर्तित हो सकता है 
गौर शक्ति जड़-पदार्थ में । 

जड़-पदार्थ से शक्ति गर्मी, प्रकाश श्रादि के रूप में बाहर निकलती है। इस तरह 
जड़-पदार्थ अब अ्रविनाशशील नहीं माना जाता । शक्ति के रूप में परिवर्तित होने पर 
पदार्थ के भार में कमी आती है। भार की कमी अत्यन्त अल्प होती है और सूक्ष्म साधनों 
से भी सरलता से नहीं पकड़ी जाती फिर भी वस्तुत: कमी होती है, ऐसा वज्ञानिक 





१-४6 छएरलएुर्क णी 8 एीलांएन] $एशंटा। 45 ६76 8पा। ० ॥76 
एलांश09 ण थी 076 80778 कं ३. (ग्ध्याणश ८०286 ०07885 
णीएणात्रर दंडद प्रद्या 6 ठ0णराणंग्रक्कांणा 07 5९०९९४४०॥१ 
पिटइट.. ४079, गि0४०ए७' थ6 ४0075 747 ९786 एछा' 
श70०पणए78, परस्‍6 8पा  ध्राढंए जटांड8, था 6706 86 
एलंश। ण॑ 776 #एशटाए, एलाान्ातड ००ाइंक्ाए, ( लाल बात 
[झणएथ्ययां० एपल्ायरांडएए 9 |. 0फाका।: 9. 9-0 ) 
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मानत है । 
इस तरह जड़-पदार्थ की झ्नइवरता के नियम ही श्दा वि में परिवर्तन की आवश्यकता 
वेज्ञानिकों को मालूम पड़ने लगी और उनका सुझाव है कि पमादिकला की 27: से जड़ 
पदार्थ के सथा गिल्व का नियम (पह8७ ता एछा6ै ७ ता ता 09607) श्री र' शक्ति 
के स्थायित्व का नियम (7[]6 |9छ छा एछाइएा दाता छह तवाताए ५७) इन दोनों 
नियमों को एक ही नियम में समा देना चाहि! लथा उसड़ा नाम जदनदा् और गक्ति 
के स्थायित्व का नियम [705छ ता 0" ए्क्वा 0 0 70 55] 77 देना चाहिए? | 
प्‌ृ-जआट शात्ताए 7 ७४.७१ ७ [९५ [74*5 0७3, 4) ७॥॥775-09] (४६ 
छह ह५ 4५ ख 9 लाएं 0 जाएए छीणाते ॥७ वणएजाएुयशाएँ- 
९0 #9ए 8 088 छा गर95 स्तूपख ६0 /75 + धवीलाह ए 45 0 ए९- 
[06009 09770. चिट 8 पीए'एछिए व0 शछीएल' एछएफातेल्त 
ह$ ग00पटा)ंए 9५७ 8 साएाआाओएएों दीजझाएए, घी व) ही6 
77899 08 99 2070 एफ 00 शाह एव शा एतगाएए छएं। 
टक 926 ००7रततवदत व पीछे वछााताजए 8 तृण्योए ॥09४गोर्ं 
त2(९०000 9५9 +06 गाता, इलाफीहह विवाक्ताएए: 6 ]0588 0| 
77888 ता.टाएवए रह (ताजा जे | हा्या। जा शत 
एपघ8 ३8 2.020-7 [ (हा खाते विजाएजावए ताजा 
99५ 2, |. [777ग7 0. 38 ) 
२-- यओं ९ [7608एक, एलशाए दी, छद्3 गाइ0 पिएं शीक्षा 
प्रा 00पत पता 9९ एाठछाटरत ता तलआा0एएते, जा ए0चोए 07५ 
(6 ८0णाएटट्त शा ताए छिपा 0 सात, टला 
ए2478 40 708, 02एटा, >एटा) 0छिपाएते [७७ ७ ६09 एफाएटा' 
पद्थाहए गश0 एकतादओं: लीएाएुए, खाते 06 एगाए्ल। फ्ातीताा 
९7९29 खषा0 ग्राद्काटा, ॥60 प885॥॥ तह शाक्ाए' तंगजाएल्त 
99 ९ ८जाएएजफाता ए का छाया, रण पाता लाए एु५ 
0०7 ०07एटएओल रात परर$ छत, ता 7छतीडा।, दाएाएुए १8 
87००३ 7०9५ ॥॥6 एटा ट्[ूप७0॥) ( व्य07 ), 
एज एए6 ए728९2४ टला पाए इटॉटाडॉड वराद्चतंट पड़ए छा 8 99७ 
0६ ८0083८7ए ६07 0 फ्रद्वा(टए बाते & छछ ती (जाए ५07 
ण लालाएुए, 4॥॥28९0 ए0० ९0 वात 8छ१ गाए़ा ॥0७ 72९ 
८०गाजिएलर्द गा0 3 डगह]० 9९, पीर 9७छ छी ट0ए7ए३५07 ० 
78598, 37. शरररा) 6 गबछ8 0 #९ जाइए रत ग्राटीप्रतेष्ठ 
900 (९ 7453 07 रद 4॥ ह2 3५छ४८एआक बाएं पीट गरा858 
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९७ 728८0078 ७८ 7389 809] 77870 पड८ छा ॥6 “(8७7 5[ 
९०ऋऋटाएडा07 ता एरद९--िक्व, 70 28॥7000 9९ (72८४८ 
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[६ 75 70 ६0 96 व व 006 ठ 0९ 970223828 4700 गाए 
(९ ए०0एटाइता ता ॥बतीदा टालाएफ. ग्र॥0 शाह 0 
ए%067 द॥0 इबतीबा: टाढाहुए (4828 00806 40 6 ४४४) 
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जून पदाथविज्ञान उष्णता, शब्द, प्रकाश, गति आदि को द्रव्य-पुदू्गल का परिणाम 
मानता रहा है। आज का विज्ञान जड़-पदार्थ ( 770८7 ) और शक्ति (६7०८४) 
को एक दूसरे से भिन्‍न चीजें भले ही माने* पर इतना अवध्य स्वीकार करता हे कि 
ये एक दूसरे में परिवर्तित हो सकते हैं (देखिये पृु० १२१२ पा० दठि० २)। आइन्स्टीन 
ने सिद्ध कर दिया है कि शक्ति ( 7८८४५ ) में भी भार होता है? । पुदूगल की जन 
परिभाषा के अनुसार शक्ति के भिन्‍न भिन्‍न रूप पौद्गलिक पर्याय हैं । 
शक्ति को जड़-पदार्थ से भिन्‍न मानने के कारण ही विज्ञान आज जड़-पदार्थ 
को विनाशशील और उत्पत्तिशील मानने लगा है। जन पदार्थविज्ञान के 
अनुसार शक्ति द्रव्य-पुदू्गल की पर्याय मात्र है श्रत: उसकी (शक्ति की) उत्पत्ति श्ौर नाश 
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द्रव्य-पुदूगल के स्वभाव से सिद्ध है। द्रव्य-पुदुवल तीनों काल में अनत्मन्न और अवबि- 
नाशी है । 

विज्ञान की श्रण ( 8067 ) सथउस्धी घारणा में भी काफी परिवर्तन हुआ है। 
बहुत समय तक रसायन संसार का बिश्वास रहा कि अ्रण जड़-पदाथ के सूद्मतम कण 
हैं। इनको विभक्त नहीं क्रिया जा सकता है। परन्तु घीरे-घीर भीतिक विज्ञान की प्रगति 
के कारण अ्रणु का विभाजन होने लगा। ऐसे प्रयोग किये गये जिनसे स्पष्ट हो गया 
कि भ्रण विभक्त हो सकता है। और आज अणु के विभक्त होने से अनेक नवीन 
आविष्कार हुए हैं। इनमें सबसे प्रमुख भश्रणु बम्ब € /४0७0॥ ह0॥77 ) है । 

यह भी सिद्ध किया गया है कि अझण भिन्न-भिन्न सूद्षम कर्णों का बना हुआ है। 
उसकी रचना तीन प्रकार के कणों से बतायी जाती है. (१) प्रोटोन ( घतात्मक ), (२) 
इलक्ट्रोन (ऋणा[त्मक) (३) और स्यूद्रीन (उदासीन) । 

अणु को विभक्त करने की प्रक्रिया में वेजञानिक देख रहे हैं कि उसमें उपर्युक्त 
केवल तीन मूल कण ( शिरतंद्ञाातओआओं 008 ) ही नहीं है पर करीब २० 
तरह के अन्य कण हैं । 

झण को विभक्त करने के प्रयोगों से एक विचित्र स्थिति सामने झ्राई ?ै--जिसका 
चित्रण विज्ञान की पुस्तकों में मिलता है" | 
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डाल्टन के अनुसार जो अ्रण अ्रविभाज्य था वह प्राज भ्रत्य ऐसे श्रत्यन्त सूक्ष्म 
कणों से बना हुआ्ना माना गया है जो विद्य॒ त परिपूर्ण हैं और जिनको इलेक्ट्रोन कहते हैं। 

जन-पदार्थ विज्ञान का परमाण अत्यन्त सुक्ष्म और अ्विभाज्य है। वास्तव में डाल्टन 
का अगु स्कंध रहा। मूल परमाणुओं का विभाजन असंभव है। 


रासायनिक विद्वान व्यवहार में अरब भी भ्रगु को ही द्रव्य का अन्तिम अंश समझते हैं 
श्रौर उसको अभी भी सारी प्रयोग सम्बन्धी क्रियाश्रों के लिए इकाई मानते हैं? । जन दृष्टि 
से भ्रण को ही नहीं इलक्ट्रोन आदि को भी व्यावहारिक भ्रणु कहा जायगा। 
अनुयोगद्वार' में कहा है--परमाणु दो तरह के हैं : सूक्ष्म और (२) व्यावहारिक। 
सूक्ष्म परमाण अेच्, अभेद्य, अग्राह्म, अदाह्य और निविभाज्य है। व्यावहारिक परमाण 
अनन्त सूक्ष्म प्रमाण पुदुगलों की समुदाय समितियों के समागम से उत्पन्न होता है* । 


विज्ञान कहता है कि विश्व में वस्तु का वजन या परिमाण (८४97[ 07 7988) 
हमेशा समान रहता है । जन तत्त्वज्ञान कहता है कि विश्व के जितने मूलभूत द्रव्य हैं 
उनकी संख्या में कमी नहीं होती--वे नाश को प्राप्त नहीं हो सकते । मूलभूत द्रव्यों का 
नाश नहीं होता । इससे भी यही सार निकलता है कि द्रव्यों का वजन नहीं घटता; वह 
उतना का उतना ही रहता है। जंतधर्म का यह सिद्धान्त जड़-पदार्थ के लिए ही 
लागू नहीं परन्तु जीव-पदार्थ और ग्रहूपी अ्रचेतन पदार्थो' के लिए भी है इसलिए यह 
आधुनिक विज्ञान के सिद्धान्त से श्रधिक व्यापक है। 

जितनी भी पौदुगालिक चीजे बनती हुई मालूम देती हैं वे सब पुदुगल-द्वव्य की 
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२---अजुयोग द्वार प्रमाण द्वार : 
परमाणु दुविददे पन्‍नते तंजहा छहुमेय ववहारियेय । ...तत्थणं जे से ववहारिए से ण॑ 
अणंताणं छद्दुमपरमाणुपोग्गलाणं समुद्यसमितिसमागमेणं ववहारिए परमाणुपोग्गले 
निप्फज्जंति । 


पर्याय--परिवर्तन मात्र हैं और चीजों का जो वाश होता हुआ नजर झाता है वह भी इन 
पर्याय-- पुद्गल-द्वव्यों के परिवर्तित रूप का ही। मूल पुदुगल-द्रव्य की न तो उत्पत्ति 
होती है और न विनाश । वह ज्यों-का-त्यों रहता है । 

जन मान्यता के अनुसार परिणाम द्रव्य और गुण दोनों में होता है। और 
यह परिणाम पदार्थ के स्वभाव को लिए हुए होता है? । कहने का तात्यर्ग यह है 
कि जड़-पदार्थ का परिवर्तत रादा जह रूप ही होगा; वह चेतन रूप नहीं होगा 
ग्रौर इस तरह पुदुगल-द्वव्य जड़ स्वभाव को कायम रखते हुए द्रव्य और गुण पर्यायों में 
परिवर्तत करेगा । “सारांश यह हैं कि, द्रव्य हो अथवा गुण, हरेक अयनी-प्रपनी जाति 
का त्याग किए बिना ही प्रतिसमय निमितानसार शिन्‍त-सिन ग्रवस्थाप्रों को प्राप्त किया 
करते हैं । यही द्रत्यों का तथा गुणों का परिणाम कहलाता हूं ।,..द्रगणक अवस्था हो या 
ब्यणुक आदि अ्रवस्था हो, परन्तु इन अनेक अवस्थाओं में भी पुदूगल अपने पृदगलत्व को 
नहीं छोड़ता। इसी प्रकार घोलाश छोड़ कर कालाश धारण करे, कालाश छोड कर 
पीलाश धारण करे, तोभी उन सब विविध पर्यायों में रूपत्व स्वभाव कायम रहता हैं? । 
आधुनिक उदाहरण के लिए प्रमोनिया गैस को ले लीजिए । यह नाइट्रोजन और हाइ- 
ड्रोजन गैस का बना होता है। श्रमोनिया हाइड्रोजन और नाएड्रोजन गैसों की तरह ही 
जड़ पदार्थ होता है इसलिए इसमें मूलतत््तों के जड़ स्वभाव की रक्षा है। ग्रमोनिया की 
कड़वी गंध और तिस्म ((,७७७॥८) स्वाद घटक पदार्थो' के गंध और स्वाद गुण के 
रूपान्तर हैं और प्रमोनिया हाइड्रोजत झ्रौर नाइट्रोजन गैसों का रूपान्तर | इस तरह 
पुद्गल-द्रव्य स्वभाव की रक्षा करते हुए द्रव्य और गुण रूप से पर्याय करते हैं। इस 
सम्बन्ध में जन तत्त्व विज्ञान श्राधुनिक विज्ञान से श्रधिक स्पष्ट और बोधक है । 


इ३-- (गा० ३३ ) : 

पर्याय की दृष्टि से पुद्गल-द्रव्य नित्य नहीं हैं क्योंकि अ्वस्थानतर-.पश्विर्नन - प्रति 
समय होता रहता है परल्तु द्रव्य की दृष्टि से पुदूगल नित्य है। उसका कभी विनाश नहीं 
होता । इस तरह पुदुगल-द्रव्य का शाइवत और भ्रशाइवत भेद- - द्वब्या धिक और पर्याया धिक 
दृष्टि से है। उत्तराध्ययन में कहा है : “स्कंध और परमाण सन्तति की श्रपेक्षा से श्रनादि 








(-“तत्वाथसूत्र ५.४६: तदूभाव: परिणाम: 
ब्‌ --तत्त्वाथसूत्र (्‌ गु० त्‌० आ०) पृ० २४ ८] 


अनन्त है और स्थिति की श्रपेक्षा से सादि सान्‍्त हैं? ।” स्वामीजी के कथन का आधार 
यही आगम वाद्य है। 


अतिरिक्त टिप्पणियाँ 

३४- पट द्रव्य समास में 

प्रथम दो ढालों में पट द्रव्यों का वर्णन विस्तारपूर्वक आ्राया है। ठाणाड़्र तथा 
भगवत्वी सूत्र में उनका वर्णन चुम्बक रूप में उपलब्ध है। उसमें समूचे विवेचन का 
सार आा जाता है श्रतः उसे यहाँ देना पाठकों के लिए बड़ा लाभदायक है : 

“संक्षेप में धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय, जीवास्तिकाय, पुद्गला- 
स्तिकाय और काल प्रत्येक के द्रव्य क्षेत्र, काल, भाव और गुण से पाँच-पाँच प्रकार हैं। 

“द्रव्य से धर्मास्तिकाय एक द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, वह प्रुव, नियत, शाइवत, 
अश्षत, अव्यय, अ्रवस्थित और नित्य है; भाव से प्रवर्ण, श्रगंध, श्ररस, अ्रस्पश--अरूपी 
अजीव द्रव्य है तथा गुण से ग़मनगुण वाला है। 

“द्रव्य से अर्मास्तिकाय एक द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, भ्रुव, नियत, शाइवत, 
ग्रक्षत, अव्यय, अवस्थित और नित्य है; भाव से अवर्ण, श्रगंध, भ्ररस, अस्पर्श--अरूपी 


श्रजीव द्रव्य है तथा गुण से स्थितिगुण वाला है। 

“ग्राकाशास्तिकाय द्रव्य से एक द्रव्य है; क्षेत्र से लोकालोकप्रमाण मात्र श्रनन्त है 
काल से कभी नहीं ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, ध्रुव, नियत, शाश्वत, 
अन्षत, अव्यय, भ्रवस्थित और नित्य है; भाव से श्रवर्ण, श्रगंध, भ्ररस, अ्रस्पर्श--श्ररूपी 

ग्रजीव द्रव्य है तथा गण से अवगाहनागुण वाला है । 

“जीवास्तिकाय द्रव्य से अनंत द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, ध्रुव, नियत, शाइवत, 





१--उत्त०? ३६-१३ ' 
संतद पप्प तेडणाई, अपज्जवसिया विय | 


, ठिद' पड़च्च साईया, सपज्जवसिया वि य ॥ 

२--यहाँ से जो टिप्पणियाँ हैं, उनका सम्बन्ध मूछ कृति के साथ नहीं है पर विषय 
को स्पष्ट करने के छिए वे दी गयी हैं । 

३--(क) ठाणाजूः ५.३ ,४४१ 
(ख) भगवती २.१० 


अ्रक्षत, अव्यय, अवस्थित और नित्य हैं; भाव से श्रवर्ण, श्रगंध, भ्रस, अस्पर्श-- भ्ररूपी जीव 
द्रव्य है तथा गुण से उपयोगगुण वाला है । 

“पुद्गलास्तिकाय द्रव्य से अनंत द्रव्य है; क्षेत्र से लोकप्रमाण मात्र है; काल से 
कभी नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, श्ुव, नियत, घाइवत, 
ग्रक्षत, अव्यय, अवस्थित और नित्य है; भाव से वर्ण-गंध-रस-स्पर्शवान रूपी झ्रजीव 
द्रव्य है और गुण से ग्रहणगुण वाला है । 

“काल द्रव्य से अनस्त द्रव्य है; क्षेत्र से समयक्षेत्र प्रमाण मात्र है; काल से कभी 
नहीं था ऐसा नहीं, नहीं है ऐसा नहीं, नहीं होगा ऐसा नहीं, शरुव, नियत, शाइवत, 
अफ्षत, अव्यय, अवस्थित, और नित्य है; भाव से पअ्रवर्ण, अ्रगंध, अरस, प्रस्पर्श--- प्ररूपी 
अजीव द्रव्य है तथा गुण से वर्तवा गुण है* | 
३०५ -जीव और धर्मांदि द्रव्यों के उपकार 

धर्मास्तिकाय आदि का जीवों के प्रति क्या उपकार है इस विपय में “भगवती * में 
बड़ा सारगर्भित वर्णन है : 

“धर्मास्तिकाय द्वारा जीवों का आगमन, गमन, बोलना, उन्मेष, मनोयोग, वचनयोग 
काययोग, तथा जो तथाप्रकार के भ्रन्य गमन भाव हैं वे सब प्रवर्तित होते हूँ। घर्मास्तिकाय 
गतिलक्षण वाली है । 

अझ्रवर्मास्तिकाय द्वारा जीवों का खड़ा रहना, बेठना, सोना, मन का एकाग्रभाव 
करना तथा जो तथाप्रकार के अन्य स्थिर भाव हैं वे सब प्रवतित होते हैं। अधर्मास्तिकाय 
स्थितिलक्षण वाली हैं । 

“ग्राकाशास्तिकाय जीव द्रव्य श्र अजीव द्र॒व्यों का भाजन -आश्रयरूप, स्थान- 
रूप है। अकाशास्तिकाय अवगाहना लक्षणवाली है। 

जीवास्तिकाय द्वारा जीव अभिनिबोधक--मतिज्ञान की अ्र्तत पर्याय, श्रुतज्ञान की 
झनंतपर्याय, अवधिज्ञान की अनंत पर्याय, मन:पर्यवज्ञान की भ्रनंत पर्याय, केवलज्ञान की 
श्रन॑त पर्याय, मतिग्रजान, श्रुतश्ज्ञान, विमंगग्ज्ञान की अनंत पर्याय तथा चक्षुदर्शन, 
अचक्षुदर्शन, अवधिदर्शन, केवलदर्शन की अनंत पर्यायों के उपभोग को प्राप्त करते हैं। 





१--काल का एसा वर्णन उल्लिखित सूत्रों में नहीं है पर अनेक स्थछों के आधार से 
ऐसा ही बनता है । 
२--भगवती १३.४ 


जीव उपयोग लक्षणवाला है। क्‍ 
“पुदुगलास्तिकाय द्वारा जीवों के औदारिक, वक्रिय, आहारक, तेजस और कार्म ण शरीर; 
श्रोत्रेद्धिय, चक्षुइद्धिय, ध्राणेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय भर स्पर्शनेन्द्रिय; मनोयोग, वचनयोग और 
काययोग तथा श्वासोच्छूवास का ग्रहण होता है । पुद्गलास्तिकाय ग्रहणलक्षण वाली है ।” 
३६--साधस्ये वेधस्ये 
प्रथम दो ढालों में षट्‌ द्रव्यों का विवेचन है। इन द्रव्यों में परस्पर में क्या साधर्म्य 
बंधर्म्य है वह यथास्थान बताया जा चुका है। पाठकों की सुविधा के लिए उनकी 
संक्षिप्त सूचि यहाँ दी जा रही है : 
१-घढ द्वव्यों में जीव और पुदूगल ये दो द्रव्य परिणामी हैं और बाकी चार. द्रव्य 
अपरिणामी हैं। पर्यायान्तरप्राप्ति जिसके होती हे उसे परिणामी कहते हैं। 
धर्मादि द्रव्य औपाधिक परिणामी हैं। वे सदा एक रूप में रहते हैं अतः 
स्वाभाविक परिणामी नहीं । जीव पुद्गल स्वभावतः ही परिणमन--पर्यायान्तर--- 
करते हैं अतः परिणामी कहे गये हैं । 
२--एक जीव द्रव्य जीव हैं; बाकी पाँच द्रव्य अ्रजीव हैं । 
३--एक पुद्गल रूपी हैं; बाकी पाँच अ्ररूपी हैं । 
४--पाँच द्रव्य अस्तिकाय हं--सप्रदेशी हैं केवल काल द्रव्य श्रप्रदेशी है । 
५--धर्म, अधर्म और आकाश ये तीन द्रव्य एक-एक हैं; बाकी द्रव्य श्रनेक हैं । 
६--आ्राकाझ क्षेत्र है और भ्रन्य पाँच द्रव्य उसमें रहने वाले--श्षेत्री हैं । 
७---जीव और पुदुगल दो द्रव्य सक्रिय हैं; बाकी चार अक्रिय हैं। 
८--धर्म, अधर्म, श्राकाश और काल ये चार द्रव्य एक रूप में रहते हैं भ्रतः नित्य हैं । 
जीव और पुदुगल एक रूप में नहीं रहते इस श्रपेक्षा से नित्य नहीं हैं । 
१-जीव श्रकारण है--दूसरे द्वव्यों का उपकारी नहीं; बाकी पाँच कारणरूप हैं--- 
जीव के उपकारी हैं। 
१०--जीव कर्त्ता है--पृण्य, पाप, बंध मोक्ष का कर्ता है और बाकी पाँच अकर्ता । 
११-आकाश सर्वगत हैं; और बाकी पाँच असर्वंगत। क्‍ 
१२--षट द्रव्य परस्पर नीरक्षीरवत्‌ अवगाढ़ श्र्थात्‌ एक दोत्रावगाही हैं परन्तु प्रवेश रहित 
हं अर्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य स्वरूप में परिणत नहीं हो सकता। . 
पर | 


साधर्म्य वर्धर्य की संग्राहक गाथाएँ इस प्रकार हूं : 
परिणामि जीवमुत्तं, सपएसा एग खित्तकिरियाय । 
णिच्य॑ कारणकत्ता, सब्वगयमियरेहि अपवेसे ॥ 
दुणिण य एग॑ ऐयं, पंचत्ति य एग दुणिण चउरो थ। 
पंचय एगं एगं, एएसि शुय विणणयं ॥ 
३७--लछोक और अलोक का घिभाजन 
एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पूछा : “भत्ते ! यह लोक कंसा कहा 
जाता है 2” महावीर ने उत्तर दिया गौतम ! यह लोक पश्चास्विकायमस कहा जाता 
है! ।” दूसरी बार उन्होंने कहा : धर्म, अधर्म, श्राकाश, काल, पुदूगल झौर जीव 
जिसमें है वह लोक है? ।* 
उपर्युक्त उत्तरों से यह प्रश्न उपस्थित होता है. लोक को एक जगह पंचारितिकायमय 
झौर दूसरी जगह पट द्रव्यात्मक कहा है, क्या इन कथनों में विरोध नहीं है! भगवान 
के उत्तर प्रइनकर्त्ता की भावना को स्पर्श करते हुए हैँ। जब प्रइन के पीछे प्रइनकर्ता 
की भावना यह रही कि लोक कितने पंचास्तिकाय से निष्पन्त है तो मगवान ने उसका 
पहला उत्तर दिया । जब प्रदनकर्त्ता की भावना यह पूछने की रही कि लोक कितने 
द्रव्यों से निष्पन्त है तो उन्होंने उसका द्वितीय उत्तर दिया। दोनों में परस्पर कोई 
विरोध नहीं हैं। दोनों उत्तरों का फलितार्थ इस प्रकार है--“लोक पट द्रव्यात्मक हैं 
जिसमें पाँच पश्चास्तिकाय हैं शऔरौर छठा काल है, जो भ्स्तिकाय नहीं ।” 
एक तीसरा वार्तालाप इस विषय को सम्पूर्णत: स्पष्ट कर देता है । 
गौतम के प्रइन के उत्तर में भगवान ने कहा : “शभ्राकाश दाोँ प्रकार का कहा 
है--( १) लोकाकाश ओर (२) अलोकाकाश । लोकाकाज्ञ में जीव हैं वे नियम से 
एकेन्द्रिय, द्वीनििय, त्रीनििय, चतुरेद्धिय, पंचेन्रिय भौर प्निद्धिय हैं। लोकाकागा में 
अ्रजीव हैं वे दो प्रकार के हैं---(१) रूपी श्रौर (२) अ्रूपी । जो रूपी हैं वे चार प्रकार 
के हैं---स्कंघ, स्कंध-देश, स्कंघ-प्रदेश शौर परमाणपुदूगल । जो अरूपी हैं वे घर्मास्ति- 
काय, अधर्मास्तिकाय और पद्धाकाल हैं? ।” 


१-- भगवती १३.४ 


२३---उत्त० २८.७ 
३--भगदती २.६ फ़ 


इस तीसरे वार्तालाप से स्पष्ट है कि जिन षट द्वव्यों का वर्णन प्रथम दो ढालों में 
आया है यह लोक उन्हीं से निष्पन्त है। लोक के बाद शून्य आकाश है जिसे अ्रलोक कहते 
हैं। वहाँ भ्रन्य कोई द्रव्य नहीं है । 
दिगम्बर आचार्यों ने भी लोक का वर्णन पश्चास्तिकाय और षट्‌ द्वव्य दोनों की 
श्रपेक्षाओं से किया है। आचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं :-.. 
समवाओ पंचण्ह॑ समउत्ति  जिणत्तमेहि पणणत्तं। 
सो चेंच हवदि लोओ तत्तो अमिओ अछोओ खं१ ॥ 
पोग्गलजीवणिबद्धो धम्माधम्मत्थिकायकालड्ो । 
वद्ददे आगासे जो छोगो सो सब्बकाले हु*॥ 
झ्राचार्य नेमिचन्द्र लिखते हैं : 
धम्माधम्माकालो पुग्गलजीचा य संति जावदिये। 
आयासे सो छोगो तत्तो परदो अलोगुत्तो३ ॥ 
लोकालोक का विभाजन घर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय द्वव्यों के हेतु से है क्योंकि ये 
दोनों ही लोक-व्यापी हैं। लोकालोक का विभाजन जीव, पुद्गल, काल द्वारा सम्भव 
नहीं क्‍योंकि पुदूगलों की स्थिति लोकाकाश के एक प्रदेश आदि में विकल्प से श्र्थात्‌ 
अनियत रूप से होती है। जीवों की स्थिति लोक के असंख्यातर्व॑ भागादि में होती है* । 
और काल का क्षेत्र केवल ढाई द्वीप ही है । इसीलिए कहा है---“जादो अलोगलोगो जेंसि 
सब्भावदो य गमणठिदी"”--- गमन और स्थिति के हेतु धर्म से और अ्रधमम के सद्भाव से 
लोक और अलोक हुआा है। धर्म, श्रधर्म द्रव्यों का क्षेत्र आकाश का एक भाग है। उसके 
बाहर इनके श्रमाव से जीव पुद्गल की गति, स्थति नहीं होती । इस तरह धर्म, अ्रध्म 
द्रव्यों की स्थिति का क्षेत्र उसके बाहर के क्षेत्र से जुदा हो जाता है। यही लोक अ्रलोक 
का भेद है ॥ 


१--पत्चास्तिकाय १.३ । यह बात १.२२, २३ में भी कही है। १.१०२ भी 
देखिये । 
२---प्रवचनसार २.३६ 
३--द्धव्यसंग्रह २० 
४--तत्त्वाथसूत्र ५. १२-१४ 
५--पतश्चास्तिकाय १. ८७ 


३८--मोक्ष-मार्ग में द्रव्यों का विवेचन क्‍यों ? 

प्रशत उठता है कि मोक्ष-मार्ग में लोक को निष्पन्न करने वाले पट द्रव्य अथवा पश्चा- 
स्तिकाय के वर्णन की क्‍या आवश्यकता है ? जहां बंसन और मक्ति के प्रश्नों का हो निचोड़ 
होता चाहिए वहाँ लोक-अलोक के स्वरूप का विवेचन क्यों ? इसका युक्तिसंगत उत्तर 
प्रागमों में है। दशवंकालिक सूत्र में कहा है : “जब मनुष्य जीव और अ्जीव--.इन 
पदार्थों को अ्रच्छी तरह जान लेता हैँ, तब वह सब जीवों की बहुविध गतियों को भी जान 
लेता है। बहुविध गतियों को जान लेने से उनके कारण पृष्य, पाप, बन्ध और मोक्ष को 
जान लेता हें, तब जो भी देवों और मनुष्यों के कामभोग हैं, उन्हें जानकर उनसे विरक्त 
ही जाता है। उनसे विरक्त होने पर बह अन्दर और बाहर के संयोग को छोड़ देता है 
ऐसा हो जाने पर वह मुण्ड हो अ्नगारसन्ति को ध्रारा। करता है। इससे बह उत्कृप्ट संयम 
भौर म्रनुत्तर धर्म के स्पर्श से अज्ञान द्वारा संचित कप कर्म-रज को घन डालता हैं। 
इससे उसे स्वंगामी केवल-जान और हेवल-दर्शन प्राप्त होता है और वह लोकालोक को 
जानने वाला केवली हो जाता हैं। फिर योग को तिरोध कर बह इौलेशी प्रव॒स्था को 
प्राप्त करता हैं। इससे कर्मों का क्षय कर, निरज हो, वह सिद्धि प्राप्त करता हैं और 
शाइवत सिद्ध होता है" ।” 


इस विषय में आचार्य कुन्दकुन्द लिखते हैं: “मैं मोक्ष के कारणभूत तीर्थंकर 
महावीर को मस्तक द्वारा नमस्कार कर मोक्ष के मार्ग अर्थात्‌ कारणझप प्रद द्रव्यों के 
नवपदार्थ रूप भज्ु को कहूँगा । सम्यक्लज्ञानयुक चारित्र ही मोक्ष का मार्ग हैँ। शद्ध 
चारित्र रागद्ेंप रहित होता हू और स्वपरविवेक मेंद जिनको हैं उन भध्यों की प्राप्त होता 
« हैं। भावों का--पद्द्रव्य, पश्रास्तिकाय, नवपदार्थों' का जो श्रद्धान हैं वह सग्यकदर्शन 
: हूं। उन्हीं पदार्थों का जो यथार्थ अनुभव है वहू सम्याञ्ञान है। विषयों में नहीं की 
हैं भ्रति दृढ़ता से भ्रवृत्ति जिन्होंने ऐसे भेद विज्ञानी जीवों का जो रागद्वंप रहित श्ान्त- 
स्वभाव हैं वह सम्यकचारित्र हे |” 

इस तरह जीव, अ्जीव अथवा पढ़ द्रव्यों ग्रादि का सम्यक्‌ ज्ञान और श्रद्धान 
सम्यक्चारित्र का आधार है। यही कारण है कि श्रद्धान के बोलों में लोक, अलोक 
और लोकालोक के निष्पादक जीव और श्रजीव पदार्थो' में दृढ़ श्रद्धा रखने का उपदेश 
दिया गया हू? । 





१--द्सवेका लिक ४. १४-२४ 

२--पत्चास्तिकाय : २. १०४-७ 

३--सूयगढं : २, ४-६ 
नात्थ छोए अछोपु वा नेव॑ सन्‍्ने॑ निवेसए । 
अत्यि छोए अछोए वा एवं सन्‍्मे॑ निवेसप्‌ ॥ 
नत्थि जीवा अजीवा वा नेघ॑ सन्‍न॑ निवेसए्‌ । 
अत्थि जीवा अजीवा या एवं सन्‍्ने॑ निवेसए ॥ 


पुण्य पदार्थ 


पुन पदारथ 
ढुहा 


(- पुन पदारथ छे तीसरो, तिणसे सुख मानें संसार। 
कामभोग दाबदादिक पामें तिण थकी, तिणनें लोक जांणे श्रीकार ॥ 


२-पुन रा सुख थे पुदगल तणा, कामभोग बत्रदादिक जांण। 
ते मीठा छागे छे कर्म तणे बसे, ग्यांनी तो जांणे जेंहर समांन ॥ 


रेजेंहर सरीर में त्यां लगे, मीठा लछागे नींब पांन। 
ज्यू कर्म उदय हुवे जीव रे जब, लागे भोग इमरत समांन ॥ 


४--पुत तथा सुख कारमा, तिणमें का मे जांणों काय। 
मोह कर्म वस जीवड़ा, तिण सुख में रह्मा लपटाय ॥ 


४7पुन पदारध तो सुभ कर्म छें, तिगरी मूल न करणी चाय। 
तिणनें जथातथ परगट करूँ, ते सुणज्यो चित्त लाय॥ 


ढालः १ 
( जीव मोह अनुकम्पा न आणिये ) 


१-पुन तो पुदगल री परजाय छे, जीव रे आय लागे ताम रे छाल। 
ते जीव रे उदय आबे सुभपणे, तिणसूं पुदगल रो पुन छी नांम रे लाल । 
पुन पदारथ ओलखो* ॥ 


+ यह आंकड़ी प्रत्येक गाथा के अन्त में है। 


हक 5 
पुण्य पदाथ 
दोहा 


१--तीसरा पदार्थ पुण्य है। इसके संचय से छोग छख मानते हैं। 
पुण्य से कामभोग--शब्दादि प्राप्त होते हैं। अतः छोग 
इसे उत्तम सममते हैं। 

२--घुण्य से प्राप्त छल पोदगलिक होते हैं। वे कामभोग--- 
शब्दादि रूप हैं । कर्म की अधीनता के कारण जीव को ये 


छख मीठे छगते हैं परन्तु ज्ञानी पुरुष ता इन्हें जहर के 
समान जानते हैं । 
३--जिस तरह जब तक शरीर में विष व्याप्त रहता है तब तक 


नीम के पत्ते मीठे लगते हैं, उसी तरह कर्म के उदय से जीव 
को कामभोग अमृत के समान छगते हैं। 

४--पौद्गलिक पुण्य-छल |वनाशशील हैं। इनमें जरा भी 
वास्तविकता मत समभो । मोह कर्म की अधीनता से वेचारे 
जीव नाशवान झखों में आसक्त हैं । 

५---पुणय पदार्थ शुभ कर्म हैं। उसकी जरा भी कामना नहीं 
करनी चाहिए" । अब पुण्य पदार्थ का यथातथ्य वर्णन 
करता हूँ, चित्त लगा कर छनना |, 


ढाल : १ 


१--पुण्य पुदूगल की पर्याय है। कर्म-योग्य पुद्गल आत्मा में 
प्रवेश कर डसके प्रदेशों से बंध जाते हैं । बंधे हुए जो कर्म 
शुभरूप से उदय में आते हैं उन पुदूगछों का नाम घुण्य 
हेः। 


पुष्य और लौकिक 
दृष्टि 


पुण्य भर ज्ञानी 
की दृष्टि 


विनाशशील और 
रोगोत्पन्न सुख 
( दो, ३-४ ) 


पुण्य कम है अ्रतः 


हेय है 


पुण्य की परिभाषा 


२--च्यार कर्म ते एकंत पाप छे, च्यार कर्म छे पुन नें पाप हो लाल। 
पुन कर्म थी जीव नें, साता हुवे पिण न हुवे संताप हो लाल॥ 


३--अनंता प्रदेस छे पुन तणा, ते जीव रे उदय हुवे आय हो लाल। 
अनंतो सुख करे जीव रे, तिणसुं पुन री अनंती परज्याय हो लाल॥ 


४--निरवद जोग वरते जब जीव रे, सुभपणे छागे पुदयल ताम हो लाल । 
त्यां पुदगल तणा छे जू जूआ, गुण परिणामे त्यांरा नाम हो लाल ॥ 


५--साता वेदनीय पण्ण परणम्यां, साता पणं उदय आवबे ताम हो लाल। 
ते सुखसाता करें जीव ने, तिणसं साता वेदनी दीयो नांम हो छाल ॥ 


६--पुदगल परणम्या सुभ आउखापणे, घणो रहणो वांछे तिण ठांम हो छाल । 
जाणे जीविये पिण न मरजीये, सुभ आउखो तिणरो नाम हो छाल ॥ 


७-केइ देवता नें केइ मिनल रो, सुभ आउखो पुन ताय हो लाल। 
जुगलीया तिर्यंच रो आउखो, दीसे छे पुन रे मांय हो छाल ॥ 


८--सुभ नामपणे आए परणम्यां, ते उदय आवे जीव रे ताय हो छाल। 
अनेक वाना सुघ हुवे तेह सं, नाम कर्म कह्यों जिणराय हो छाल ॥ 


६--सुभ आउखा रा मिनख नें देवता, त्यांरी गति नें आणपूर्वी सुध हो लाल । 
केइ जीव पंचिन्द्री विसुध छे, त्यांरी जात पिण पुन विसृध हो छाल ॥ 


२---आठ कमा में चार केवछ पाप स्वरूप हैं और चार कर्म 
पुण्य और पाप दो प्रकार के हैं। पुण्य कर्म से जीव को 
छख होता है, कभी दुःख नहीं होता? । 


३--घ्रुण्य के अनन्त प्रदेश हैं। वे जब जीव के उदय में आते हैं 
तो उसको अनन्त छख करते हैं। इसीलिए पुण्य की अनन्त 
पर्यायें होती हैं* । 


४--जब जीव के निरवद्य योग का प्रवर्तन होता है तो उसके शुभ 
पुदूगर्ों का बंध होता है" । इन कम-पुद्गलों के गुणा- 
नुसार अरूग-अलग नाम हैं । 


५--जो कर्म-पुदूगछ साता वेदनीय रूप में परिणमन करते हैं 
और सात रूप में उदय में आते हैं वे जीव को छख कारक 
होते हैं, इससे “उनका नाम 'साता वेदनीय कर्म' रखा 
गया हे *। 

६--जब पुदूगल शुभ आयु रूप में परिणमन करते हैं तो जीव 
अपने शरीर में दीघ कार तक जीवित रहने की इच्छा 
करता है और सोचता है कि में जीता रहँ और मरूँ 
नहीं; ऐसे कर्म-पुदूगलों का नाम 'शुभ आयुष्य कर्म है। 

७--कई देवता और कई मनुष्यों के शुभ आयुष्य होता है जो 
पुण्य की प्रकृति है। युगलियों और तिर्यश्लों का आयुष्य भी 
पुण्य रूप माछूम देता है" । 


८--जो कर्म शुभ नाम रूप से परिणमन करते हैं तथा विपाक 
अवस्था में शुभ नाम रूप से उदय में आते हैं उनसे अनेक 
बातें शुद्ध होती हैं इसलिए जिन भगवान ने इनको शुभ 
नाम कर्म” कहा है। 

६--शुभ आयुष्यवान मनुष्य और देवताओं की गति और आलु- 
पूर्वी शुद्ध होती है। कई पंचेन्द्रिय जीव विशुद्ध होते हैं। 
उनकी जाति भी विशुद्ध होती है । 
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आठ कर्मों में पुण्य 
कितने १ 


पुण्य की अनन्त 
पर्याय 


पुण्य का बंध: निरवद्य 
योग से 


साता वेदनीय कर्म 


शुभ आायुष्य कर्म : 
उसके तीन भेद- 


१-देवायुष्य 
२-मनुष्यायुष्य 
३-विर्यश्चायुष्य 


शुभ नाम कर्म : 
उसके ३७ भेद- 
( गा० ८-२९ ) 


१-मनृष्य गति 
२-मनुष्य आ्रानुपूर्वी 
३-देव गति ' 
४-देव श्ानुपूर्वी 


. प्र-पंचेन्द्रिय जाति 


१०--पांच शरीर छे सुध निरमला, त्यांरा निरमछा तीन उपंग हो लाल। 
ते पामें सुभ नांम उदय हुआं, सरीर नें उपंग सुरंग हो छाल॥ 


११--पेहला संघयण ना रूड़ा हाड छे, पेहलो संठाण रूड़े आकार हो छाल । 
ते पामें सुभ नांम उदे थकी, हाड नें आकार श्रीकार हो लछाल॥ 


१२--मला भला वर्ण मिले जीव नें, गमता गमता घणां श्रीकार हो लाल। 
ते पामें सुभ नाम उदे हुआ, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल॥ 


१३--भला भछा मिले गंध जीव रे, गमता गमता घणा श्रीकार हो छाल । 
ते पामें सुभ नाम उदे थकी, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल ॥ 


१४--मला भरा मिले रस जीव नें, गमता गमता घणा श्रीकार हो लछाल। 
ते पामें सुभ नाम उदय थकी, जीव भोगवे विविध प्रकार हो छाल॥ 


१५--भला भला मिले फरस जीव ने, गमता गमता घणा श्रीकार हो छाल। 
ते पामें सुभ नाम उदय थकी, जीव भोगवे विविध प्रकार हो लाल ॥ 


१६--तस रो दशको छे पुत्र उदे, सुभ नाम उदय सूं जांण हो छाल। 
त्यांनें जूआ जूआ कर वरणव्‌, निरणो कीजो चतुर सुजांण हो छाछू॥ 


१७---तस नाम शुभ कर्म उदय थकी, तसपणों पामें जीव सोय हों छाल। 
बादर सुभ नाम कर्म उदय हुआं, जीव चेतन बादर होय हो लाल ॥ 


१८--अ्रतेक सुम नाम उदे हुआं, प्रतेकसरीरी जीव थाय हो लाल। 
प्रज्यापता सुम नाम थी, प्रज्यापो होय जाय हो छाल॥ 


१०--शुद्ध निर्मल पाँच शरीर और इन शरीरों के तीन निर्मल 
उपाज़--थे खब शुभ नाम कर्म के डद्य से प्राप्त होते हैं । 
उन्दर शरीर और उपाड्र इसीसे होते हैं। 

१(१--पहिले संहनन के हाड़ अच्छे (मजबूत) और पहले संस्थान 


का आकार छन्द्र होता है। शुभ नाम कर्म के उदय से 
ये प्राप्त होते हैं। 


१९--अच्छे-अच्छे प्रिय वर्ण, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होते हैं । 


१३--अच्छी-अच्छी प्रिय गंध, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 
करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होती हैं। 


१४--अच्छे-अच्छे प्रिय रस, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 


करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होते हैं । 


१५--अच्छे-अच्छे प्रिय स्पर्श, जिनका जीव अनेक प्रकार से भोग 


करता है, शुभ नाम कर्म के उदय से ही प्राप्त होते हैं । 


१६--नत्रस-दशक पुण्योदय से--शुभ नाम कर्म के उदय से प्राप्त 


होते हैं। में इनका अछूग-अछग वर्णन करता हूँ, छज्ष | 


और चतुर लोग तत्त्व का निर्णय करें। 


१७---त्रस शुभ नाम कर्म” के उदय से चेतन जीव न्नसावल्था को 
पाता है; बादरशुभ नाम कर्म” के उदय से जीव बादर 
होता है । ह 

१८-- प्रत्येक शुभ नाम कर्म” के उदय से जीव प्रत्येकशरीरी होता 
है; पर्याप्त शुभ नाम कर्म” से जीव पर्याप्त होता है। 


१०-पाँच शरीर 
१३-तीन उपाड् 


१४-प्रथम संहनन 
१५-प्रथम संस्थान 


१६-शुभ वर्ण 


१७-शुभ गंध 


१८-शुभ रस 


१६-शुभ स्पर्श 


त्रस दशक ६ 


२०-त्रसावस्था 
२१-बादरत्व 


२२-प्रत्येक शरीरी 
२३-पर्याप्त 


१६--सुभ थिर नाम कर्म उदे थकी, सरीर ना अवयव दिढ़ थाय हो छाल। 
सुभनाम थी नाभमस्तक लगे, अवयव छूड़ा हुव॑ ताय हो लछाल॥ 


२०--सोभाग नाम सुभ कर्म थी, सर्व लोक नें वछभ होय हो छाल। 
सुस्वर सुभ नाम कम सं, सुस्वर कंठ मीठो हुवे सोय हो छाल॥ 


२१--आदेज वचन सुभ करम थी, तिणरों वचन मानें सहु कोय हों छाल। 
जश किती सुभ नाम उदय हुआं, जश कीरत जग में होय हो छाल ॥ 


२२--अगरुलूघ्‌ नाम कम सूं, सरीर हलको भारी नहीं लगात हो लाल। 
परघात सुभ नाम उदे थकी, आप जीते पेलो पामें घात हो लाल॥ 


२३--उसास सुभ नाम उदे थकी, सास उसास सुखे लेवंत हो लाल। 
आतप सुभ नाम उदे थकी, आप सीतल पेलो तपंत हो छाल॥ 


२४--उद्योत सुम नाम उदे थकी, सरीर नों उजवालो जाण हो लाल । 
सुभ गइ सुभ नाम कर्म सूं, हंस ज्यं चोली चाल वर्खांण हो छाल॥ 


२५--निरमांण सुभ नाम कर्म सूं, सरीर फोड़ा फूलंगणा रहीत हो छाल । 
तीथंकर नाम कर्म उदे हुआं, तीर्थंकर हुवे तीन लोक वदीत हो छाल ॥ 


२६--केइ जुगलीयादिक तिरयंच नी, गति नें आण पूर्वी जाण हो छाहू। 
ते तो प्रतंक दीसे पुन तणी, ग्यांनी वदे ते परमांण हो छाल॥ 


१६---“ल्थिर शुभ नाम कर्म” के उदय से शरीर के अवयव दृढ़ 
होते हैं; 'शुभ नाम कर्म” से नाभि से मस्तक तक के अवयच 


छन्द्र होते हैं। 


२०---सौभाग्य शुभ नाम कर्म” से जीव सर्व छोक-प्रिय होता है; 
“स्वर शुभ नाम कर्म” से जीव का कंठ छस्वर और मधुर 


होता है । 


२१---आदेय वचन शुभ नाम कर्म' से जीव के वचन सबको 
मान्य होते हैं; “यश कीत्ति नाम कर्म” के उदय से जगत में 
यश-कीत्ति प्राप्त होती है । 


२२---“अगुरुलघु शुभ नाम कर्म' से शरीर हल्का या भारी नहीं 
माल्म देता है; 'पराघात शुभ नाम कर्म” के उदय से जीव 
स्वयं विजयी होता है ओर दूसरा हारता है । 


२३---शवासोच्छ वास शुभ नाम कर्म” के उदय से प्राणी छुखपूर्वक 
श्वासोच्छवास छेता है; आतप शुभ नाम कर्म' के डद्य 
से जीव स्वयं शीतल होते हुए भी दूसरा (सामने वाला) 
आतप ( तेज ) का अनुभव करता है। 

२४---उद्योत शुभ नाम कर्म' से शरीर शीत प्रकाशयुक्त होता है; 
शुभ गति नाम कर्म! से हंसादि जेसी झन्दुर चाल 
प्राप्त होती हे । 

२४५---“निर्माण शुभ नाम कर्म! से शरीर फोड़े फुन्सियों से रहित 
होता है; “'तीथंकर नाम कर्म” के उदय से मनुष्य तीन 
छोक प्रसिद्ध तीथंकर होता हे । 

२६---कई युगलिया आदि और तिर्यज्ञों की गति और आजनुपूर्वी 


पुण्य की प्रक्रत मालूम देती है फिर जो ज्ञानी कहे वह 
प्रमाण है । 


२४-स्थिर अभ्रवयव 
२५-सुन्दर गअ्रवयव 


१६-लोक-प्रियता 
२७-सुस्वरता 


र२८-आदेय वचन 
२९-यदा कीर्ति 


३० -अगुरुलघु 
३१-पराघात 


३२-उच्छुवास 
३३-आतप 


३४-उद्योत 
३५-शुभ गति 


३६ -निर्माण 
३७-तीथंकर-गीत्र 


२७---पेहलो संघेण संठाण वरज नें, च्यार संघेण च्यार संठाण हो लाल। 
त्यांम तो भेल दीसे छे पुन तणो, ग्यांनी वदे ते परमांण हो छाल ॥ 


२८--जे जे हाड छे पेहला संघेण में, तिण मांहिला च्यारां मांय हो छाल। 
त्यांनें जाबक पाप में घालीया, मिछतो न दीसे न्याय हो छाल ॥ 


२६---जे जे आकार पेहला संठाण में, तिण मांहिला च्यारां मांय हो छाल। 
त्यांनें जाबक पाप में घालीया, ओ पिण मिलतो न दीमे न्याय हो छाल ॥ 


३०--ऊंच गोतपणे आय परणम्या, ते उदे आवे जीव रे तांम हो लाल। 
ऊंच पदवी पामें तिण थकी, उंच गोत छे तिण रो नांम हो छाल ॥ 


३१--सघली न्‍्यात थकी ऊंची न्‍्यात छे, तिणमें कठे न लागे छोत हो छाल । 
एहवा छे मिनष नें देवता, त्यांरों कर्म छें ऊंच गोत हो लाल॥ 


३२-जे जे गुण आवे जीव रे सुभपणे, जेहवा छे जीव रा नाम हो छाल | 
तेहवा इज नाम पुदगछ तणा, जीव ते संयोगे तांम हो लाल ॥ 


३३--जीव सुध हुओ पुदगल थकी, तिणसं रूड़ा रूड़ा पाया नांम हो लाल। 
जीव नें सुध कीधो पुदगलां, त्यांरा पिण सुध छे नांम तांम हो छाल ॥ 


कं 


३४--ज्यां पुदगल रा प्रसंग थी, जीव वाज्यो संसार में ऊंच हो लाल। 
ते पुदगल ऊंच वाजीया, त्यांरो न्‍्यायन जांगे भृंच हो लछाल॥ 


२७--पहले संस्थान और पहले संहनन के सिवा शेष चार संहनन 
ओर संस्थान में पुण्य का मेल मालूम देता है फिर जो 
ज्ञानी कहे वह प्रमाण है । 


२८--जो-जो हाड़ पहले संहनन में हैं उनमें सेटरंही जो शेष चार 
संहननों में है उनको एकान्त पाप में डालना न्‍्याय-संगत 
नहीं मालूम देता । 


२६---जो-जो आकार पहिले संस्थान में हैं उनमें से ही जो आकार 
बाकी के चार संस्थानों में हैं उनको भी एकान्त पाप में 
डालना न्यायसंगत नहीं मालूम देता । 


३०---जो पुद्गलू-वर्गणा आत्म-प्रदेशों में आकर उच्च गोत्र रूप 
परिणमन करती है ओर उसी रूप में उदय में आती है 
और जिससे उच्च पदों की प्राप्ति होती है उसका नाम 
“उच्च गोत्र कर्म? है । 

३१--सबसे डच्च और जिसके कहीं भी छूत नहीं रूगी हुईं है 
'ऐसी जाति के जो मनुष्य ओर देवता हैं उनके उच्च गोत्र 
कर्म है? * । 

३२--जो जो गुण जीव के शुभ रुप से उदय में आते हैं उनके 
अनुरूप ही जीवों के नाम हैं और जीव के साथ (संयोग से 
वेसे ही नाम पुद्गलों के हैं । 

३३--जीव पुदूगल से शुद्ध होकर नाना प्रकार के अच्छे-अच्छे 
नाम प्राप्त करता है। जिन पुद्गल्ों से जीव शुद्ध होता 
है उन पुदूग्ों के नाम भी शुद्ध हैं । द 

३४---जिन पुदूगलों के संग से जीव संसार में उच्च कहलाता 


है वे पुदुगल भी उच्च कहलाते हैं | इसका न्याय मूर्ख नहीं 


सममभते ११ || 


उच्च गोत्र कर्म 
(गा० ३०-३१) 


पुण्य कर्मों के नाम 
गुणनिष्पन्न हैं 
(गा० ३२०३४) 


३५--पदवी तीथंकर नें चक्रवत तणी, वासुदेव बलदेव महंत रे लाल । 
वले पदवी मण्डलीक राजा तणी, सारी पुन थकी लहंत रे लाल ॥ 


३६--पदवी देविद्र ने नरिंद नी, वले पदवी अहमिद्र बखांण हो लछाल। 
इत्यादिक मोटी मोटी पदवीयां, सहु पुन तणे परमांण हो लाल॥ 


३७-ज जे पुदगल परणम्यां सुभपणे, ते तो पुत उदा सूं जाण हो लछाल। 
त्यां सूं सुख उपजे संसार में, पुन रा फल एह पिछांण हो लाल ॥ 


३८--बाला विछुडीया आए मिले, सेंणा तणों मिले संजोंग हो छाल। 
ते पिण पुन तणा परताप थी, सरीर में न ब्यापे रोग हो छाल॥ 


३६--हाथी घोड़ा रथ पायक तणी, चोरंगणी सेन्या मिले आंण हो लाल। 
रिध विरध ने सुख संपत मिले, ते पुन त्ण परिमांण हो लाल॥ 


४०--खेंतू वत्थू हिरण सोवनादिक, घन धान नें कुम्मी धात हो छाल। 
दोपद चोपदादिक आए मिले, ते तो पुन तणों परताप हो छाल ॥ 


४१--हीरा मांणक मोती मुंगीया, वले रत्नां री जात अनेक हो लछाल। 
ते सारा मिले छे पुन थकी, पुन विना मिले नहीं एक हो छाछ॥ 


४२--गमती गमती विनेवंत अल्नी, ते अपछर रे उणीयार हो छाल। 
ते पुन थकी आए मिले, वबले पुत्र धणा श्रीकार हो छाछ॥ 


४३--वबले सुख पामें देवता तणा, ते तो पूरा कह्या न जाय हो छाल। 
पल सागरां लग सुख भोगवे, ते तो पुन तणे पसायथ हो छाल ॥ 


३५--तीथंकर, चक्रवर्ती, वाउदेव, बलदेव तथा माण्डलिक राजा 
हैं। 


३६--देवेन्द्र, नरेन्द्र और अहमिन्द्र आदि की बढ़ी-बढ़ी पदवियाँ 
सब पुण्य के प्रताप से मिलती हैं । 


३७--प्रुदूगछों का शुभ परिणमन पुण्योदय से ही होता है। 
पुदूगलों के शुभ परिणमन से संसार में छख की प्राप्ति होती 
है । इस तरह सारे रुख पुण्य के ही फल हैं, यह सममो । 


३८--शुण्य के ही प्रताप से बिछुड़े हुए प्रियजनों का मिलाप होता 
है ; सज्जनों का संग मिलता है। और यह भी पुण्य का 
ही कारण है कि शरीर में रोग नहीं व्यापता । 


३६---पुण्य के ही प्रताप से हाथी, घोड़े, रथ और पेदलों की 
चतुरंगिनी सेना प्राप्त होती है और सब तरह की कऋड़ि, 
वृद्धि और छख-सम्पत्ति भी उसीके परिमाण से मिलती है । 


४०--- क्षेत्र (खुली भूमि), वास्तु (घर आदि), हिरण्य, स्वर्ण, घन, 
धान्य, हिपद, चतुष्पद और कुम्भी धातु ये (नौ प्रकार के 
परिग्रह) पुण्य के प्रताप से ही मिलते हैं । द 


४१--छुण्य से ही हीरे, पन्‍ने, माणिक, मोती, मूंगे तथा नाना 
तरह के रत्न प्राप्त होते हैं। बिना पुण्य के इनमें से एक 
की भी प्राप्ति नहीं होती । 


४२--पुण्य से ही प्रिय, विनयी और अप्सरा के सदश रुपवती 
स्‍त्री मिलती है और अनेक उत्तम पुत्र प्राप्त होते हैं। 


४३--पुण्य के प्रसाद से ही देवताओं के अनिर्वेचनीय छख मिलते 


हैं और जीव पल्‍्यसागरोपम तक उन्हें भोगता है। 
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आदि की महान पद्वियाँ सब पुण्य के ही कारण मिलती 


पुण्योदय के फल 
(गा० ३५-४५) 


४४--रूप सरीर तों सून्दरपणों, तिणरों वर्णादिक श्रीकार हो छाल। 
ते गमतो लागे सब लोग नें, तिणरो बोल्यो गमे वारुंवार हो लाल॥ 


४५--जे जे सुख सगला संसार नां, ते तो पुन त्तणा फल जांण हो छाल। 
ते कहि कहि नें कितरो कहूं, बुधवंत लीज्यो पिछांण हो छाल ॥ 


४६--ए तो पुन तणा सुख वरणब्या, संसार लेखें श्रीकार हो लाल। 
त्यांनें मोख सुख सूं मींडीये, तो ए सुख नहीं मूल लिगार हो लाल ॥ 


४७--पुदगलीक सुख छी पुन तणा, ते तो रोगीला सुख ताय हो लाल। 
आतमीक सुख छे मुगत नां, त्यांनें तों ओपमा नहीं काय हो छाल ॥ 


४ं८प--पांव रोगी हुवे तेहनें, खाज मीठी लागे अतंत हो लछाल। 
ज्यूं पुन उदे हुआ जीव नें, सबदादिक सर्वे गमता लछागंत हो छाल ॥ 


४६--सर्प इंक लागा जहर परणम्यां, मीठा लागे नींब पान हो छाल | 
ज्यं पुन उदय हुआ जीव नें, मीठा लागे भोग परधांन हो छाल ॥ 


५०--रोगीला सुख छे पुदगल तणा, तिणमें कछा म जांणो लिगार हो लछाल। 
ते पिण काचा सुख असासता, विणसतां नहीं लागे वार हो छाल॥ 


५१--आतमीक सुख छे सासता, त्यां सुखां रो नहीं कोइ पार हो लाल। 
ते सुख सदा काल सासता, ते सूख रहे एक घार हो लाल॥ 


४४---पुणयवान के रूप--शरीर की झन्दरता होती है। उसके 
वर्णादि श्रेष्ठ होते हैं । वह सबको प्रिय छगता है | उसका 
बार-बार बोलना झहाता है। 


४५--संसार में जो - जो छुख हैं उन सबको पुण्य के फल 
जानो * * । में कह कर कितना वर्णन कर सकता हूँ, बुद्धिमान 
स्वयं पहचान ल॑ | 


४६--घुण्य के जो छख बतलाए गये हैं वे छोकिक ( सांसारिक ) 
हृष्ट की अपेक्षा से उत्तम हैं। मुक्ति-छखों से इनकी तुलना 
करने से ये एकद्म ही छख नहीं ठहरते । 


४७---पुण्य के छल पौद्ूगलिक हैं और सब रोगोत्पन्न हैं । मुक्ति 
के छल आत्सिक हैं और अनुपम हैं । 


४८--जिस तरह पाँव के रोगी को खाज अत्यन्त मीठी छुगती हे 
उसी तरह पुण्य के उदय होने पर इन्द्रियों के शब्दादि 
विषय जीव को छखकर--प्रिय छगते हैं । 

४६--जिस तरह सर्प के डंक मारने से विष फेलने पर नीम के 
पत्ते मीठे रुयने लगते हैं उसी तरह पुण्य के उदय होने पर 
जीव को भोग मीठे और प्रधान लगते हैं। 


५४०---पुण्य के छख रोगोत्पन्न हैं उनमें जरा भी सार मत 
सममो । फिर ये छख क्षण-भज्जर और अनित्य हैं। इन्हें 
विनाश होते देर नहीं लगती । 

५१--आत्मिक छख शाश्वत होते हैं। इन छस्रों का कोई अंत 
नहीं है | ये छख तीनों काल में शाश्यत हैं और सदा एक 
रस रहते हैं* ३ । 


पौदूगलिक और 

आपत्मिक सुखों की 
तुलना 

(गा० ४६-५१) 


५२--पुन॒ तणी वंछा कीयां, लागे छे एकंत पाप हो लाछ। 
तिणसुं दुःख पार्में संसार में, वधतों जाये स्तोग संताप हो छाल ॥ 


५३-- जिणसुं पुन तणी वंछा करी, तिण वांछिया काम नें भोग हो लाल। 
त्यांनें दुःख होसी नरक निगोद नां, बले वाला रा पड़सी विजोग हो छाछ ॥ 


५४--पुन तणा सुख असासता, ते पिण करणी विण नहीं थाय हो छाल। 
निरवद करणी करे तेहने, पुन तो सेहजां लागे छे आय हो लाल ॥ 


५५--पुन री बंछा सूं पुन न नीपजे, पुन तो सहजे लागे छे आय हो लाल । 
ते तो लागे छे निरवद जोग सूं, निरजरा री करणी सूं ताय हो लाल ॥ 


प१६--भली लेशया ने भला परिणांम थी, निशचेंद निरवरा थाय हो लाछू। 
जब पुन छागे छे जीव रे, सहजे सभावे ताय हो छाल॥ 


५७...-जे करणी करें निरजरा तणी, पुन तणी मन में घार हो लाल। 
ते तो करणी खोए ने बापड़ा, गया जमारों हार हो छाल ॥ 


५८--पुन तो चोफरसी कर्म छे, तिणरी बंछा करे ते मूढ हो लछाल। 
त्यां कर्म ने धर्म न ओलख्यो, करें करे मिथ्यात नीं रूढ हो छाल ॥ 


५६--जे जे पुन थी वस्त मिले तके, त्यांनें त्याग्यां निरजरा थाय हो लाल । 
जो पुन भोंगवे ग्रिघ्ी थको, तो चीकणा कर्म बंधाय हो छाल॥ 


६०--जोड़ कीघी पुन ओलखायवा, श्रीजी दुवारा सहर मझार हो छाल। 
संवत अठारे पचावनें, जेंठ विद नवमी सोमवार हो लाल ॥ 


५२--- पुगय की वाघ्छा करने से एकान्त--केवरू पाप छगता 
है जिससे इस लोक में दुःख पाना पढ़ता है और जीव के 
शोक-संताप बढ़ते जाते हैं । 


५३--जो पुगय की वाञ्॒छा--कामना करता है वह कामभोगों 
की कामना करता है। उसको नरक निगोद के दुःख होंगे 
और प्रिय वस्तुओं का वियोग होगा? ४ । 


५४---पुगय के छख अशाश्वत हैं परन्तु वे भी शुभ करनी बिना 
नहीं प्राप्त होते । जो निरवच्य करनी करते हैं उनके पुण्य 
तो सहज ही आकर लगते हैं। 


५४५--पुण्य पुएय की कामना से प्राप्तःनहीं होते, पुएय तो सहज 
ही आकर छगते हैं। पुण्य निरवद्य योग से तथा निजरा 
की करनी से संचित होते हैं । 

५६---भली लेश्या और भले परिणाम से निश्चय ही निर्जरा होती 
है और तब निजरा के साथ-साथ पुण्य सहज ही स्वाभाविक 
तौर पर आकर छग जाते हैं*५ । 


५७---जो पुण्य की कामना से निर्जरा की करनी करते हैं वे 
बेचारे उस करनी का व्यथ ही खो कर मनुष्य-जन्म को 
हारते हैं । 

८--पुण्य चतुर्स्पर्शी कर्म हैं। जो उसकी कामना करते हैं वे 

मूख हैं । वे कर्म और धर्म के अन्तर को नहीं समभते 
और केवल मिथ्यात्व की रुढ़ि में पड़े हैं* ६ । 

५६--पुणय से जो वस्तुएँ मिलती हैं उनके त्याग करने से 
निजरा होती है परन्तु जो पुण्य-फल को ग्रद्ध होकर भोगता 
है उसके चिकने कर्मा का बंध होता है* ० । 

६०--यह जोड़ पुण्य तत्त्व का बोध कराने के लिए श्रीजीद्वार में 
सं० १८५४ की जेठ बदी € सोमवार को की है। 


पुण्य की वाज्छा 
से पाप-बंध 
(गा० ५२-५३) 


पुण्य-बंध के हेतु 
“(गा० ५४-५६) 


पुण्य काम्य क्‍यों 
नहीं ! 
(गा० ५७-५८) 


त्याग से निर्जरा 
भोग से कर्म-बंध 


टिप्पणियाँ 
-दोहा : १-५: 


इन प्रारम्भिक दोहों में स्वामी जी ने पुष्य पदार्थ के सम्बन्ध में निम्न बातों का 
प्रतिपादन किया है : 
(१) पुण्य तीसरा पदार्थ है (दो० १) १ 
(२) प्रुण्य पदार्थ से कामभोगों की प्राप्ति होती है (दो०१) : 
(३) पुण्य-जनित कामभोग विध तुल्य हैं (दो० २-४) ; 
(४) पुण्योत्यन्न सुख पौदुगलिक और विनाशशील हैं (दो०२, ४) ; झौर 
(५) पुण्य पदार्थ शुभ कर्म है अतः अकाम्य है (दो० ५) । 
नीचे क्रमश: इन पर प्रकाश डाला जाता है ६ 
(१) पुण्य तीसरा पदाथ है (दो० १) : 
भगवान महावीर ने कहा है --“ऐसी संज्ञा मत करो--ऐसा मत सोचो कि पुण्य और 
पाप नहीं हैं पर ऐसी संज़ा करो कि पुण्य और पाप हैं" ।? उत्तराध्ययन में सथ्य भावों 
में पुण्य का उल्लेख किया गया है *। ठाणाडु में नवसदभाव पदार्थो' में तृतीय स्थान पर 
पुण्य की गिनती की गई है? । संसार में द्वन्द्व वस्तुओं का उल्लेख करने हुए पृष्य और पाप 
परस्पर विरोधी तत्त्व बताये गये हैं ४ । इससे प्रमाणित होता है कि जनप्र्म में पुण्य 
की एक स्वतंत्र तत्व के रूप में प्रसपणा है और नव पदार्थों में उसका स्थान तृतीय माना 
गया है। दिगम्बराचार्यों ने भी पुण्य को स्वतंत्र पदार्थ के रूप में स्वीकार किया है। 


१--छुयगई २.५-१६ : 
नत्थि पुगण व पाये वा नेवं सन्‍ने निवेसए । 
अत्थि पुगण व पाते वा एवं सन्‍ने निवेसए ॥ 
२---उत्त> १८.१४ (ए० २५ पर उद्ध त) 
३--ठाणांग ६,६६४ (पृ० २२ पा० दि० £ में उद्छ॒त) 
४--डाणांग २.५६ : 
जद॒त्थि ण॑ लोगे तं सब्पं दुपआओरं तंजहा,..पुन्‍्ने चेव पात्रे चेव 
४--(क) पंचास्तिकायः २,१०८ : 
जीवाजीवा भावा पुगर्ण पावं च आसवं तेसि ॥ 
सवंरणिज्जरबंधों मोक्खो य हृवंति ते भद्वा ॥ 
(सख्र) द्रब्यसंग्रह २८ : 
आसवबंधणसंवरणिज्जरमोकखा सपुणणपावा जे । 


तत्त्वार्थंसत्र में सात तत्त्वों का उल्लेख है* और पुण्य और पाप को आख़ब 
तत्त्व के दो भेद के रूप में उपस्थित किया है* । हेमचन्द्राचार्य ने भी सात ही तत्त्व बताए 
हैं? और शभ्रास्रव तथा बंध के भेद रूप में भी पुण्य और पाप पदार्थो' का उल्लेख नहीं 
किया है। 

संसार में हम दो प्रकार के प्राणियाँ को देखते हैं--एक सम्पन्त भौर दूसरे दरिद्र, 
एक स्वस्थ और दूसरे रोगी, एक दुःखी और दूसरे सुखी । प्राणियों के ये भेद अ्रकस्मात 
नहीं हैं, पर उनके अपने अपने कतृ तव के परिणाम हैं। जो कतृत्व प्रथम वर्ग की 
स्थितियों का उत्पादक है वही पुण्य तत्त्व है । 

स्वामी जी ने आगमिक परम्परा के मतानुसार पुण्य को तीसरा पदार्थ माना है। 
(२) पुण्य पदार्थ से कामभोगों की प्राप्ति होती है (दो० १) 

शब्द और रूप को काम कहते हैं तथा गंध, रस और स्पर्श को भोग ४ । 

शब्द, रूप, गंध, रस और स्पर्श क्रमश: श्रोत्रेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय, प्राणेन्द्रिय रसनेन्द्रिय 
और स्पर्शनेन्द्रिय के विषय हैं" । ये इष्ट या अनिष्ट, कान्‍्त या अ्रकांत, प्रिय ग्रथवा 
अप्रिय, मनोज्ञ श्रथवा श्रमनोज्ञ, मन-आम अथवा अ्रमनआम इस तरह दो-दो प्रकार के 


होते हैं । 

यहाँ कामभोग का अर्थ है---इष्ट, कांत, प्रिय, मनोज्ञ, और मन-प्राम शब्द, रूप, गंध, 
रस और स्सर्श से युक्त भोग्ययदार्थ । ये कामभोग सजीव भी हो सकते हैं और निर्जीव 
भी* । एक बार भोगने योग्य भी हो सकते हैं और बार-बार भोगने योग्य भी। पुण्य 
पदर्थ से इन इष्ट कामभोगों की प्राप्ति होती है । 
(३) पुग्य-जनित कामभोग विष-तुल्य हैं (दो २-४) : 

इन शब्दादि कामभोगों के सम्बन्ध में दो दृष्टियाँ पाई जाती हैं--(१) संसारासक्त 


१--तत्त्वार्थसूत्र ६.१-४:.... ६.१-४: 
जीवाजीवास्रवबन्धसंवर निजंरामो क्षस्तत्त्वम्‌ 
२--तत्त्वाथ सूत्र ६.१-४ : 
३---जीवाजीवाश्रवाश्च संवरो निजरा तथा | 
बन्धो मोक्षश्वेति सप्त, तत्त्वान्याहुम॑नीषिण: ॥ 
४--भगवती ७.७ 
५---उत्त> ३२---३६, २९, ४६, ६२, ७४ 
&--ठाणाँग २. ३-प३े 


७--भगवती ७.७ 


मनुष्य की दृष्टि और (२) उदासीन ज्ञानी पुरुष की दृष्टि । जो कामभोगों में ण॒द्ध हैं वे 
कहते हैं हमने परलोक नहीं देखा और इन कामभोगों का ब्रानन्द तो आँखों से देखा 
है---प्रत्यक्ष है। ये वर्तमान काल के कामभोग तो हाथ में ग्राए हुए हैं। भविष्य में काम- 
भोग मिलेंगे या नहीं कौन जानता है / और यह भो कोन जानता है कि परलोक है या 
तहीं, अतः मैं तो अनेक लोगों के साथ रहूंगा" ।” ज्ञानी कहते हँ--“कामभोग शल्यरूप 
१। कामभोग विप रूप हैं, कामभोग जहर के सदृश हैं? । सर्व कामभोग दुःखरूप 
हैं!। पझनर्थ की खान हैं* ।? 

इस दृष्टि भेद के कारण जो संसारी प्राणी हैं वे पृष्य को दब्दादि कामभोगों की 
प्राप्ति का कारण मानव उपादेय मानते हूँ और ज्ञानी शब्दादि कामभोंगों को विष 
तुल्य समझ वेपयिक सुखों के उत्पादक पुण्य पदार्थ को हेय मानते हैं । 

स्वामीजी कहते हैं जानी की दृष्टि ही यथार्थ दृष्टि है, क्योंकि वह मोह रहित शुद्ध 
दृष्टि है। संसारासक्त प्राणी की इृष्टि मोदाज्छन्त होती है जिससे वह वस्तु के वास्तविक 
स्यरूप को नहीं देख पाता और जो वास्तव में सूख नहीं है उनमें सुख मान लेता है। 
जिस तरह नीम के पत्ते वास्तव में कड़वे होते हैँ परन्तु सर्प के डंस लेने पर घरीर-व्याप् 


विप के कारण वे मीठे लगने लगते हूँ वसे ही पुण्यजात इच्द्रिय-मुख वास्तव में दुःख रूप 
ही हैं पर मोह कर्म की प्रबलता के कारण वे अमृत के समान मधुर लगते हैं । 
(४) पुगयोत्पन्न छ्र पौद्गालिक और विनाशछीछा हैं (दो० २४) : 

पुष्योदय से प्रास मुख भौतिक हैं। ये सुख्त आत्मा के स्वाभाविक नहीं पर 
प्रात्मा से भिन्‍न पौद्गलिक वस्तुओं से सम्बन्धित होते हैँ | ये सुख संयोगिक और वंषसिक 
हैं, आत्मा के सहज आनन्द स्वरूप नहीं । 

पौद्गलिक वस्तुओं पर भ्राघारित होने के साथ-साथ ये सुख स्थिर नहीं हैँ । ये 
शरीर और इन्द्रियों के अ्रधीन हैं, उनके विनाश के साथ इनका विनाञ्ञ हो जाता है। ये 
सुख विधम- चंचल- - हानि बृद्धिरुप हूँ । 





शै--उत्त 7 ५,५-७ 
२--उस ५० ६ ,४ॉ) ; 
सलल्‍्छ कामा विस कासा, कामा आसीविसोवसा । 
३--उत्त० १३.१६ : 
सब्बे कामा दुद्ढावह्दा । 
छ४--उत्त० १४.१२: 
खाणी अणत्थाण उ काममोगा 


श्रात्मिक सुख की तरह ये निराकुल नहीं होते। ये तृष्णा को उत्पल्त करते हैं और 
कर्म-बंधन के कारण हूँ । जहाँ इन्द्रिय-सुख है वहाँ रागादि दोषों की सेना होती है और 
बंधन भी अ्रवश्यंभावी है । 
(५) पुण्य पदाथ शुभ-कर्म है अतः अकाम्य है (दो० ५) : 

जीव का परिणमन दो तरह का होता है या तो वह मोह-राग-हेष श्रादि भावों में 
- परिणमन करता है अथवा शुभ ध्यान आदि भावों में। मोह-राग-देष भ्रादि अशुभ' परिणाम 
हैं और धर्म-ध्यानादि भाव शुभ परिणाम। संसारी जीव सर्व दिशाओं में अनेक प्रकार की 
पुद्गल-वर्गणाओं से घिरा हुआ है। उनमें एक वर्गणा ऐसी है जिसके पुदूगल आरात्म- 
प्रदेशों में प्रवेश कर उनके साथ बंध सकते हैं । जब जीव अशुभ भावों में परिणमन करता है 
'तब इस वर्गणा के अ्रशुभ पुदुगल आत्मा में प्रवेश कर उसके साथ बंध जाते हैं और जब 
जीव शुभ भावों में परिणमन करता है तब इस वर्गणा के शुभ पुदूगल आत्मा के साथ 
बंधते हैं। पुदूगलों की यह विशिष्ट वर्गणा कर्म-कर्मणा कहलाती है और बंधे हुए शुभ- 
प्रशुभ कर्म विपाकावस्था में सुख-दुःख फल देने की अपेक्षा से पुण्य कर्म और पाप कर्म 
कहलाते हैं। इस तरह पुण्य कर्म और पाप कर्म दोनों ही पुद्गल की क्म-वर्गणा के 
विशिष्ट परिणाम-प्राप्त स्कन्ध हैं। 

जीव चेतन है । पुदूगल जड़ है। पुद्गल की पर्याय होने से कर्म भी जड़ है। स्वामीजी 
कहते हैं कि चेतन जीव जड़ कर्मों की कामना कसे कर सकता है? पुण्य और पाप 
जड़ कर्म ही तो उसके संसार-अ्रमण के कारण हैं। 

आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं अशुभ कर्म कुशील है--बुरा है और शुभ कर्म 
सुशील है--अच्छा है ऐसा जगत्‌ जानता है। परल्तु जो प्राणी को संसार में प्रवेश कराता 
है वह शुभ कर्म सुशील-- भ्रच्छा कंसे हो सकता है १ जसे लोहे की बेड़ी पुरुष को बांधती 
है और सुवर्ण की भी बांधती है उसी तरह शुभ तथा अशुभ छत कर्म जीव को बांधते हैं । 
प्रत: जीव तू इन दोनों कुशीलों से प्रीति श्रथवा संसर्ग मत कर। कुशील के साथ संसर्ग 
और राग से जीव की स्वाधीनता का विनाश होता है। जो जीव परमार्थ से दूर हैं 
वे भ्रज्ञान से पुण्य को अ्रच्छा मान उसकी कामना करते हैं। पर पुण्य संसार-गमन का 
हेतु है। श्रतः तू पुष्य कर्म में प्रीति मत कर | ए! 
स्वामीजी और आचार्य कुन्दकुन्द की विचारधारा मैं अदुभुत सामज्जस्थ है । 


लिन आवक तिल सेलिन मरी 
१---समयसार ३ : १४५-१४७, १५४, १४० 
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२-- पुण्य शुभ फममे और पुदूगल की पर्याय है ( ढाल गाथा १ ) : 

इस गाथा में पुण्य को पुदूगल की पर्याय बताते हुए उसकी परिभाषा दी गई है। 
इस विषय में पूर्व टिप्पणी १ अनुच्छेद ५ में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है। 

स्वामीजी कहते हैं--आ्रात्मा के साथ बंधे हुए कर्म-वर्गणा के गम पुदुगल यथाकाल 
उदय में--फल देने की प्रवस्था में--श्राते हैं और शरभ फल देते हैं। इन्हें ही पुण्य-कर्म 
कहते हैं । 

जिस तरहू तेल और तिल, घृत और दूध, घातु और मिट्री श्रोतप्रोत होते हैं. उसी 
तरह जीव और कर्म-बर्गणा के पुदु्गल एक लेत्रावगाही होकर बन्ध जाते हैं। यह बन्ध 
या तो अशुभ कर्म-पुदगलों का होता है या शुभ कर्म-पुदूगलों का। घ॒भ परिणामों से 
जो कर्म बच्धते हैं वे शुभ रूप से और जो अ्शभ परिणामों से बनते हैं वे पाप रूप से 
उदय में आते हैं । 

बन्चे हुए कर्म जब तक फलावस्था में नहीं झ्राते तब तक जीव के सुख-दुभ जरा 
भी नहीं होता । उदय में प्राने तक कर्म-पुदूगल सत्तारुप में रहते हैं । कर्म के उदयावस्था 
में आने पर जब स्ॉसारिक सुख प्रा होते हैं तो बख् पुण्य कर्मो का कहा जायगा और 
विविध प्रकार के दू:ख उत्पन्त करने पर बन्ध पाप कर्मों का कहा जायगा। जीव को 
एक तालाब माने तो बस्ध उसमें ग्राबद्ध जल रूप होगा। उसे तालाब से निकलते 
हुए---भोंगे जाते हुए--जल रूप पुण्य पाप होंगे! । 

आ्राचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं : "जिसके मोह-राग-द्रेप होने हैं उसके अशम परिणाम 
होते हैं । जिसके चित्तप्रसाद -निर्मल चित्त होता है उसके शभ परिणाम होते हैं। 
जीव के शभ परिणाम पुण्य हैं और भणशुभ परिणाम पाप | शम-प्रशभ परिणामों से जीव 
के जो कर्म-वर्गणा योग्य पुद्गलों का ग्रहण होता है वहु क्रमश: द्रव्य-पुषण्य और द्रव्य- 
पाप है? । 


१---तेरा द्वार ( जाचाय॑ भीपणजी रचित ) : ताछाब द्वार 
२--पत्बास्तिकाय २.१३१-२ : 
मोहों रागो दोसो चित्तपसादों य जल्‍्स भावम्सि | 
विज्जद तस्स छट्ठो वा अछ्ठो वा होदि परिणामों ॥ 
महपरिणामों पुण्णं अछद्ो पावंति हवदि जीवस्स । 
दोगह पोग्गाढ्मेत्तो भावों कम्मत्तणं पत्तों ॥ 





जीव का शुभ परिणाम भाव पुण्य है। भाव पुण्य के निमित्त से पुदुगल की : कर्म- 
वर्गणा विशेष के शुभ पुदुगल आात्म-प्रदंशों में प्रवेश कर उनके साथ बन्ध जाते हैं। यह 
द्रव्य-पुण्य है" । 

पुण्य कर्म किस तरह पुद्गल-पर्याय है, यह इससे सिद्ध है । 
३--चार पुण्य कम (ढाल गा० २): 

इस गाथा में दो बातें कही गयी हैं : 

(१) श्राठ कर्मो' में चार एकान्त पाप रूप हें और चार पाप और पुण्य दोनों रूप । 
(२) पुण्य केवल सुखोत्पन्न करता है। 

इन मुद्दों पर नीचे क्रमशः प्रकाश डाला जाता है: 

(१) आठ कर्मा' का स्वरूप : आत्मा के प्रदेशों में कर्म-वर्गणा के पुदगलों का बन्ध 
होता है। बन्धे हुए कर्मो' में भिन्‍न-भिन्‍न प्रकृतियों का निर्माण होता है। मूल प्रकृतियाँ 
आठ हैं । इन प्रकृतियों के भेद से कर्मो' के भी झाठ भेद होते हैं* : | 

(क) जिस कर्म की प्रकृति ज्ञानको आवरण करने की होती है उसे ज्ञानावरणीय कर्म 

कहते हैं । 

(ख) जिस कर्म की प्रकृति दर्शन को अवरोध करने की होती है उसे दर्शनावरणीय 

कर्म कहते हूं । 

(ग) जिस कर्म की प्रकृति सुख-दुःख वेदन कराने की होती है उसे वेदनीय कर्म 

कहते हैं । 

(घ) जिस कर्म की प्रकृति मोह उत्पन्न करने की होती है उसे मोहनीय कर्म कहते हैं । 

(ड) जिस कर्म की प्रकृति आयुष्य के निर्धारण करने की होती है उसे आयुष्य 

कम कहते हूं । 

(च) जिस कर्म की प्रकृति जीव की गति, जाति, यश, कीति भ्रादि को निर्धारण 

करने की होती है उसे नाम कर्म कहते हूं । 
_ १--( के ) पश्चास्तिकाथ २. १०८ की अखतचन्द्राचार्य कृत तत्त्वप्रदीपिका वृत्ति 
शुभपरिणामों जीवस्य, तन्निमित्त: कर्मपरिणामः पुद्गलानाञ्व पुणयम्‌। 

(ख ) उपयुक्त स्थल की जयसेनाचारयक्रत तात्पर्यबृत्ति 

जीवस्य शुभपरिणामों भावषुण्यं भावषुग्यनिमित्तनोत्पन्नः सद्द द्यादि 
शुभप्रकृतिरूप: पुदूगलपरमाणुपिण्डोः द्वृव्यपुण्यं 
२---उत्तव ३३.२०३ $ ठाणाडूः ८.३.५६६ 


(छ) जिस कर्म की प्रकृति जीव की जाति, कुल आदि को निर्घारण करने की होती 

है उसे गोत्र कर्म कहते हूं । 

(ज) जिस कर्म की प्रकृति लाभ, दान आदि में विष्न-बाघा करने की होती है उसे 

अन्तराय कर्म कहते हैं । 

इन श्राठ कर्मों में ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अझअन्‍न्तराय ये चार 
कर्म एकान्त पाप रूप हैं । 

वेदनीय कर्म के दो भेद होते हँं---(क) साता वेदनीय और (ख) असातावेदनीय" । 
साता वेदनीय पृष्य-रूप है। 

इसी तरह आयुध्य कर्म के दो भेद हूँ... (क) शुभ आमुष्य और (ख) ग्रशुभ आयुष्य | 
हुभ आयुध्य पुण्य स्वरूप है । 

नाम कर्म भी दो प्रकार का है--(क) शुम नाम कर्म और (एब) अशुभ नाम 
कर्म * । शुभ नाम कर्म पुण्य स्वरूप है । 

गोत्र कर्म के भी दो भेद हुँ-- (क) उच्च गोत्र कर्म और (छ) नीच गोत्र कम ३। 
गोत्र कर्म पुण्य रूप है । 

(२) पुण्य केवछ सुस्तरोत्पन्न करते हैं : पुण्य और पाप दोनों एक दूसरे के विरोधी 
पदार्थ हैं। एक पदार्थ दो परिणमन नहीं कर सकता । पुण्य सुख और द:ख दोनों का 
कारण नहीं हो सकता । वहू केवल सुख का कारण होता है। पृण्य की परिभाषा 
करते हुए कहा गया है--'छहहेऊ कम्मपगई पुन्नं“'---सुख की हेतु कर्म-प्रकृति 
पुष्य है । 





१---(क) उत्त ० ३३.७ : 
वेयणियं पि थ दुविह, सायमसाय च आहिर | 
(ख) ठाणाड़! २.४.१०४५ 
२--(क) उत्त० ३३.१३ : 
नाम कम्मं तु दुविहं, छहमछह च आहिय॑ । 
(स्तर) ठाणाज़ः २,४.१०४ 
३--(क) उत्त० ३३.१४ : 
गोय॑ कम्मं तु दुविहं, उच्च नीयं च आहिय॑ 
(ख) ठाणाज़ूः २.४.१०४५ 
देवेन्द्रसूतिकृत श्री नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ( नवतत्त्वसाहिसयसंग्रह: ) गा० ८ 





एक बार कालोदायी ने श्रमण भगवान महावीर से पूछा : “भन्ते | क्या कल्याण 
कर्म (पुण्य) जीवों के लिये कल्याण फलविपाकसंयुक्त--अ्रच्छे फल के देने वाले हैं १” 
भगवान ने उत्तर दिया : “हे कालोदायी ! कल्याण कर्म (पुष्य) ऐसे ही होते हैं। 
जंसे कोई एक पुरुष मनोहर, स्वच्छ थाली में परोसे हुए रसदार अठारह व्यंजनयुक्त 
श्रोषधि-मिश्रित आहार का भोजन करे तो आरम्भ में वह भद्र--अच्छा--- नहीं लगता पर 
पचने पर वह सुरूपता, सुवर्णता, सुगन्धता, सुरसता, सुस्पर्शता, इृष्टता, कान्वता, प्रियता 
शुभता, मनोज्ञता, मनापता, ईप्सितता, उध्वता झादि परिणाम उत्पन्न करता है, बार-बार 
सुख रूप परिणमन करता है, दुःख रूप नहीं, उसी शरह है कालोदायी ! ग्राणातिपात 
सषावाद, अदत्तादान, मैथुन, परिग्रह, क्रोध, मान,माया, लोभ, राग, द्वेष, कलह, भअभ्या- 
ख्यान, पंशुन, परपरिवाद, रति-प्ररति, मायामृषा और मिथ्यादर्शनशल्य का विरमण और 
त्याग आरम्भ में जीवों को भद्र--अ्रच्छा--नहीं लगता पर बाद में परिणाम के सभय 
सुहूपता, सुवर्णता आदि भाव उत्पन्न करता है, बार-बार सुखरूप परिणमन करता है दुःख 
रूप नहीं। इसलिये हे कालोदायी ! कल्याण (पुण्य) कर्म जीवों को अ्रच्छे फल देने 
वाले होते हैं ऐसा कहा है? ।”? 

स्वामीजी ने जो यह कहा है कि पाप से सुख ही होता है दुःख जरा भी नहीं होता 
वह ॒उपर्युक्त आगम-स्थल से समथित है । 
४--पुण्य की अनन्त पर्यायें ( ढाल गा० ३) : 

इस गाथा में स्वामीजी ने जो बात कही है, उसका आधार निम्न आगम-गाथा है : 

'सव्वेसि चेव कम्माणं, पएसग्गसणंतर्ग । 
गंटियसत्ताईयं, अंतो सिद्धाण आहिय * ॥ 

“सब कर्मो के प्रदेश अनन्त हैं, जो भ्रभव्य जीवों से अ्रनन्त गुण और सिद्धों के अनन्तर्वे 
भाग हूं । 

जीव के प्रदेशों के साथ पुण्य कर्मों के अनन्त प्रदेश बंधे हुए रहते हैं। कर्मो' में फल 
देने की सक्रियता परिपाकावस्था में श्राती है। यह अवस्था कर्मो' का उदयकाल कहलाती 
है । इसके पहले कर्म फल नहीं देते । अ्रनन्तप्रदेशी पुण्य कर्म उदय में आकर भअनन्त प्रकार 
के सुख उत्पन्न करते हैं। इस तरह पुण्य कर्मो' की अनन्त पर्यायें--परिणाम---श्रवस्थाएँ 


होती हैं । 
१--भगवती ७.१० 
२--उत्त? ३३,१९७ 


|, 
2, 


"»- पुण्य निरवद्य योग से होता है ( ढाल गा० ४ ) : 
स्वामीजी ने इस गाथा सें पुण्य कंसे होता है, इस पर संक्षित्त प्रकाश डाला है। 
गत्म-प्रदेशों में कर्म-प्रवेश के निर्मित्त मुख्यतः पाँच हैं--मिथ्यात्व, ग्रविरति, प्रमाद, 
कपाय और योग । पहले चार हेतुओं से पाप कर्म का आगमन होता है । योग का अर्थ 
है-- मत, वचन और काया की प्रवृत्ति-- क्रिया। योग दो तरह के होते हँ--(१) 
निरवद्य योग और (२) सावद्य योग । अबद्य पाप को कहते हैं। मन, वचन, काया की 
जो प्रत्ृत्ति पाप-रहित होती है बह निरबद्य योग है । जो प्रवृत्ति पाप सडित होती है उसे 
सावद्य योग कहते हू । यावद्य योग से पाप-कर्मो' का श्र्जत होता है। निरवशद्य योग 
पुण्य के हेतु हं। उदाहरण स्वरूप सत्य बोलना निरबध योग है और भिव्या बोलना 
सावद्य योग । पहले से पुण्य बंधता है और दूसरे मे पाय-कर्म । 
इस सम्बन्ध में तत्यार्थगू ० ( श्र० ६) के निम्न सूत्र स्मरण रखने ज॑से हैं : 
कायावाइमनः कर्मयोगः १। 
स्‌ आस्त्रवः | 
शुभः पुगयस्य ३। 
अशुभः पापस्य ।४। 
प्राचार्य उमासवानि ने प्रन्यत्र भी लिखा है : 
योग: शुद्ध: पुगयासत्रवस्नु पापस्य तद्विपर्यास:"* 
दिगम्बराचार्य भी ऐसा ही मानते हैं * । 
प्राचाय कुन्दकुन्द के अनुसार जीव के या तो शुभ उपयोग होता है अथवा भ्रशुभ 
उपयोग । शुभ उपयोग से पुण्य का संश्जय होता है और स्वर्ग-सुर की प्रान्ति होती है। 
प्रशुभ उपयोग से पाप का सश्यय होता है और जीव को कुनर, विर्यच, नारक के रूप में 
संगार-भ्रमग करता पह़ता है। श्रमण शुद्ध उपयोगयुक्त भी होता है। शुद्ध उपयोग- 
वाला श्रमण झ्रास्रव-रहित होता है भौर उसे मोक्ष-सुख की प्राप्ति होती है? । 


'॥ कक आता उक्षकषदा कद ।मानकापकरताथका ऋ चक १ ॥ है॥ !8शक मंद भमयतआताधक्ष 


१--उमास्वातीयं नवतस्त्वप्रकरणम्‌ ( नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह) : आस्रवतस्वम्‌ 


+-- द्व्यसंगप्रह रे८ : 
छह भउह भावजुत्ता पुगर्ण पापं ह॒वंति खलु जीवा । 
२३--प्रवचनसार २.६४ ; १.११ ; १.१२ ; ३.४४ 
उवभोगों जदि हिं छहो पुगर्ण जीवस्स संचय जादि। 
असहो वा तथ पाव॑ तसिसमसाये ण॒ चयमात्य ॥ 
घम्मेण परिणद॒प्पा अप्पा जदि छद्धसंपयोगजुदों । 
पावदि णिव्वाणछह॑ छट्टोवजुतो थे सरगसहं ॥ 
अमश्होदयेण आदा कुणरों तिरियो भवीय णरइयों । 
दुक्खसहस्सेहि सदा अभिधदों भमद्‌ अच्चंतं ॥ 
समणा छद्धुबज़ता छहोवजुता य हॉँति समयम्हि। 
वि छद्धवजुता अणासवा सासवा सेसा॥ 


पुण्य का बंधन शुभ योग से कहें, शुभ भाव से कहें, शुभ परिणाम से कहें अथवा 
शुभ उपयोग से, एक ही बात है। यह केवल शब्द-व्यवहार का अन्तर है । 

श्राचार्य कुन्दकुन्द के अनुसार वह श्रमण जिसे पदार्थ और सूत्र सुविदित हैं, जो 
संयम और तप से युक्त है, जो वीतराग है और जिसको सुख-दुःख सम है वह शुद्ध 
उपयोग वाला होता है* । ऐसा श्रमण झ्राख़व-रहित होता है और पाप का तो हो ही कसे 
उसके पुण्य का भी बंधन नहीं होता है? । श्वेताम्बर मान्यता के अनुसार चौदहवें गुण 
स्थान में श्रमण अ्रयोगी केवली होता है और तभी पुण्य का सश्बय रुकता है। उसके 
पहले सब श्रमणों को शुभ क्रियाओं से पुण्य का बंध होता है । 
६--साता वेदनीय कम ( ढाल गा० ५) : 


गाथा २ ( टिप्पणी ३ ) में बताया जा चुका है कि निम्न चार कर्म पुण्य रूप हूं : 
१--सातावेदनीय कर्म, 
२--शभ आयुष्य कर्म, 
३--शुभ नाम कम, और 
४--शुभ गोत्र कर्म । 
दिगम्बराचार्य भी इन्हीं चार को पुण्य कर्म कहते है 3 । 
स्वामीजी ने गाथा ५-३१ में इन चार प्रकार के पुण्य कर्मो' का विस्तार से 
विवेचन किया है। 
प्रस्तुत गाथा में सातावेदनीय कर्म की परिभाषा देकर उसके स्वरूप पर प्रकाश 
डाला गया है। 


“यदुद्यात्‌ सात॑ सौख्यमनुभवति सत्सातवेदनीयम्‌*”--जिसके उदय से जीव 
सात--सौख्य का अ्रनुभव करता है वह सातावेदनीय कर्म है । ह 


१--प्रवचनसार १.१४ : 
छविद्दिपयस्थछत्तो संजमतवसंजुदी. विगद्रागो । 
समणो समखहदुक्खों भाणदा सुद्धोवओगो त्ति॥ 
२--पत्चास्तिकाय २.१४२ : 
जस्स ण विज्ञदि रागो दोसो मोहो व सब्वदव्वे् । 
णासवदि खहं अछहं समखहदुक्खस्स भिक्ख॒स्स ॥ 
३--द्धव्यसंग्रह र२े८ : 
सादं छहाय॑ णाम॑ गोद पुणर्ण पराणि पावं च॥ 
४--अव० वृत्त्यादिसमेतं नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ( नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह: ) ८॥१७॥ की बृत्ति 


उत्तराध्यग्रन में कहा है 'सायस्य उबहूभेया१'. सातावेदनीय कर्म के बहुत भेद होते 
हैं। साल--सौच्य--सूख झनेक प्रकार के होते हैं । जसे-जसे सौर्य का अ्रनुभव होता है 
वसे-वंसे ही भेद सातायदनीय कर्म के हुते हैं । 


सताता ( यूब ) के छः प्रकार हैं-- (१) शक्षोत्रेद्धिय साता ; (२) प्राशेद्धिय साता : 
(३) रसनेच्द्रिय साता; (४) चन्नुरिन्द्रिय साता (५); सपर्थनेस््रिय साता और (६) नो>र्द्विय 
(मन) साता* । सातावेदनीय कर्म से इन सब साताओओं (सुखों) की प्राप्ति होती है। 
मनोज शब्द, मनोज रूप, मनोज्ञ रस, मनोज्ञ गंध, मनोज्ञ स्पर्श, मनः शुभता श्र 
बचः झभवा से सब सातायेदतीय कर्म के श्रनभाव हैं? । 
७-शुभ आयुष्य कम और उसकी उत्तर प्रकृतियाँ ( ढाल गा० ६-७ ); 
इन गाशाओं में पुण्यझय शर्म आयृष्य कर्म की परिभाषा और उसकी उत्तर 
प्रकृतियों...- भेदों का वर्णन है । 
शभ झ्रायुष्य कर्म की उत्तर प्रकृतियां तीन कही गयी हैं : 
(१) जिससे देवभव की ग्रायुष्य प्राप्त हो वह देवायुप्य कर्म ; 
(२) जिससे मनृष्यमव की श्रायुष्य प्राप्त हो वह मनुष्यायुष्य कर्म ; भौर 
(३) जिससे तिर्यश्षभव की आयुष्य प्राप्त हो वह तिर्यश्ञायुष्य कर्म । 
प्रायः झाचार्यों ने सर्व देव, सर्व मनुष्य और सर्व तिर्यश्नों की ग्रायुष्य के हेतु 
भायुष्य कर्म को शुभायुध्य कर्म के प्नन्तर्गत माना है४ । स्वामीजी ने शुभ देव, शुभ 
मनुष्य और युगलिक तिर्यश्ञों की श्रायुष्य के हेतु भ्रायुष्य कर्मो' को ही पुण्यरूप हम 
झायुष्य कर्म के भेदों में ग्रहण किया है। उनके विचार से सर्व देव शभ नहीं होते, 
न सर्व मनुष्य शुभ होते हैं भौर न सर्व तिर्यश्ञ ही। शुभ देव, शुभ मनष्य भौर युगलिक 
तिर्यश्न के भव-विषयक भ्रायुष्य के हेतु कम ही शुभ प्रायुष्य कर्म के उत्तर भेद हैं। 
स्वामीजी के अनसार--- 


3७७० 





१ उसे ३ ३.७ प्र 
२---ठाणाजु ६.३.४८८ 
३---ठाणाड़ ७२,४८८ : 


४--देखिए “नवतत्त्वसाहित्यसंग्रहः' में संगहीत सभी नवतस्व प्रकरण के पुगयाधिकार 


१---जिस कर्म के उदय से शुभ देव-भव का आयुष्य प्राप्त हो वह 'शुभ्न देवायुष्य 


कर्म है। 
२--जिस कर्म के उदय से शुभ मनुष्य-भव का आयुष्य प्राप्त हो वह “शुभ मनुष्यायुष्य 
कर्म है । 


३--जिस कर्म के उदय से युगलतियंच-भव का श्रायुष्य प्राप्त हो वह “शुभ 

तिरय॑चायुष्य कर्म! है। | 

जो सर्व तिर्यचायुष्य कर्म को शुभायुष्य की उत्तर प्रकृति मानते हैं उनके सामने 
प्रथन आया कि हाथी, अद्व, शुक, पिक आदि तियंचों का आयुष्य शुभ केसे है जबकि वे 
प्रत्यक्ष क्षुधा, पिपासा, तर्जन, ताड़न श्रादि के दु:खों को बहुलता से भोगते हुए देखे 
जाते हैं ? इसके समाधान में दो भिन्‍न-भिन्‍्न उत्तर प्राप्त हैं : 

(१) ये तिर्य॑च प्राणी पूर्वक्ृत कर्मो' का फल भोगते हैं, पर उनका श्रायुष्य अशुभ 
नहीं है क्योंकि दुःख अनुभव करते हुए भी वे हमेशा जीते रहने की ही इच्छा करते हैं 
कभी मरने की नहीं। नारक हमेशा सोचते रहते हैं---कब हम मरें और कब इन दुःखों 
से छुटकारा हो? इससे उनका श्रायुष्य अशुभ है पर तियंच ऐसा नहीं सोचते । भरत; 
उनका आयुष्य अ्रशुभ नहीं है? । 

(२) तियंचों में युगलिक ति्यंच भी श्राते हैं। उनका  श्रायुष्य शुभ है। उनकी 
अपेक्षा से तियंचायुष्य को शुभ कहा है* । 

इस दूसरे स्पष्टीकरण के अनुसार सब तियंचों का आयुष्य शुभ नहीं होना चाहिए । 

ठाणाड्ु में तियंच योग्य कर्मबंध के चार कारण कहे हैं: (१) मायावीपन, 
(२) निकृृतिभाव, (३) अलीक वचन और (४) मिथ्या तोल-माप?। ऐसे कारणों से 
तिय॑च गति प्राप्त करते वाले तियंच जीवों का आयुष्य शुभ कसे होगा १ 

श्राचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं : “अशुभ उपयोग से जीव कुनर श्रादि होकर सहस्न 
दु:खों से पीड़ित होता हुआ संसार-भ्रमण करता है” ।” इससे स्पष्ट है कि वे मनुष्यों के 
१---नवतत्त्वप्रशरण ( छमड्गल टीका ) पृष्ठ ५३: न तेषामायुरशुभमुच्यते, यतो 

दुःखमनुभवन्तो5पि ते स्वाथुषस्समाप्तिपर्यन्त॑ जिजीविषयो न कदाचनाअंपि 

रत्युं समीहन्ते नारकब॒त्‌ ह 
२---श्रीनवतत्त्वप्रकरणम्‌ ६१६ की वृत्ति ( नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह: ) : ननु तिरयंगायुषः 

कथमुत्तमत्वमर उच्यते, तस्यापि युगलिकतियंगपेक्षया प्रधानत्वं, पुण्यप्रकृतित्वात्‌ । 
३--ठाणाड़ः ४.४ ,३२७३ | 

 ४--प्रवचनसार १.१२ ( टिप्पणी ४ पा० दि० ३ में उद्धुत ) 
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दो भेद करते रहे । एक कु-मनुष्य झौर दूसरे उत्तम मनप्य । उनके अ्नसार कु-मनष्यों 
का आयुष्य प्रशुभ उपयोग का परिणाम ठहरता है और वह शुभ आ्रायुप्य कर्म का भेद 
नहीं हो सकता । 

भ्रागम में कहा गया है : “चार कारणों से जीव किल्विषीदेव योग्य कर्म का बंध 
करता है--अरिहूत के अ्रवर्णवाद से, अ्रिहंत धर्म के अ्रवर्भाद से, आाचायोपाश्याय के 
प्वर्णवाद से और चतुविध संघ के प्रवर्णाद से । ऐसे कारणों से प्राप्त होने वाला 
किल्विषीदेव गति का आायुष्य शुभ कसे होगा ! 

जो कर्म शुभ योग से आते हैं प्रौर विषाकावस्था में शुभ फल देते हैं वे ही पृण्य 
कर्म हैं। कई मनुष्य, कई देव और कई तिर्यंचों का झायुष्य शुभ हैसुओं का परिणाम 
नहीं होता । फल रूप में भी उनका प्रायुष्य अत्यन्त पापपूर्ण और कप्टप्रद होता है। 

इस तरह सिद्ध होता है कि उत्तम देव, उत्तम मनृष्य और उत्तम तिर्यचों के प्रायुष्य 
को प्रात्त कराने वाले आायुध्य कर्म ही श॒भ हैं । 
८--शुम नामकम भर उसकी उत्तर प्रकृतियाँ ( ढाल गा० ६-२४ ) : 

गाया ८ में शुभ नामकर्म की परिभाषा दी गई है। बाद की ह से २९ तक की 
गायाओं में शुभ नामकर्म की उत्तर प्रकृतियों के स्वरूप का, उनके फल-कथन द्वारा 
प्रथवा उनकी परिभाषा देकर, विवेचन किया गया है। 

नामकर्म की परिभाषा टिप्पणी ३ (१) (चर) ( प० १५४५ ) में दी जा चुकी है। 
जिस कर्म के उदय से जीव को ब्रमुक गति, एकेन्दियादि अ्रमुक जाति प्रभृतति प्राप्त 
होते हैं उसे नामकर्म कहते हैं । जो उदयावस्था में जीव को गुभ गति, शुभ जाति आादि 
प्रनेक बातों का प्रापक कर्म है वह शुभ नामकर्म! कहलाता है (गा० ८ )। 

शुभ नामकर्म की उत्तर प्रकृतियां ३७ हैं। नीचे क्र: उनका विवेचन किया 
जाता है : 

(१) जिस नामकर्म से शुभ मनुप्य-गति--- उच्च मनुष्य-भत्र की प्रासति होती 
उसे शुभ मनुष्यगति नामकर्म' कहते हैं ( गा० € ) । 

(२) जिस नामक से शुभ मनुष्यानुपूर्वी मिलती है उसे शुभ मनष्यानुपूर्यी 
नामकर्म' कहते हैं ( गा० ६ )। 

जीव जिस स्थान में मरण प्राप्त करता है वहां से उत्पत्ति स्थान समश्रेणी 
में न होने पर उसे वक्र गति करनी पड़ती है।. जिस कर्म से जीव ग्राकादा प्रदेश कौ 





श्रेणी का ग्रनुसरण करता हुआ जहाँ वह मनष्य रूप से उत्पन्त होने वाला है उस उत्पत्ति 
क्षेत्र के अभिमुख गति कर सके उसे मनुष्यानुपूर्वी नामकर्म कहते हैं।. 

(३) जिस नामकर्म से शुभ देवगति प्राप्त होती है उसे शुभ देवगति चामकर्मः 
कहते हैं ( गा० ६ )। 

स्वामीजी के कथनानुसार गति और आनुपूर्वी आायुष्य के अनुरूप होती है। शभ' 
श्रायुष्य के देव और मनुष्यों की गति और आनुपूर्वी भी शुभ होती है । 

(४) जिस तामकर्म से श॒भ देवानुपुर्वी प्रात्त होती है उसे शुभ देवानुपुर्वी नाम-7 
कर्म” कहते हैं। जिस देव का आयुष्य शुद्ध होता है उसकी आनुपुर्वी भी शुद्ध होती है 
(गा० ६ )। । 

जिस कर्म के उदय से वक्रगति से देवगति की ओर आते हुए जीव के आकाश 
प्रदेश की श्रेणी के अनुसार उत्तत्ति क्षेत्र के अभिमुख गति होती है उसे “शुभ देवानुपूर्वी 
नामकर्म' कहते हैं । 

(५) जिस नामकर्म से विशुद्ध प॑चेन्द्रिय जीवों की जाति--कोटि प्राप्त होती है उसे 
शभ पंचेन्द्रिय नामकर्म' कहते हैँ (गा० ६) 

(६) जिस नामकर्म से जीव को निर्मल श्रौदारिक शरीर मिलता है उसको शुभ - 
ओऔदारिक शरीर नामकर्म कहते हैं ( गा० १० )। 

उदार श्रर्थात्‌ स्थूल । स्थल औदारिक वर्गणा के पुद्गलों से निर्मित शरीर अथवा 
मोक्ष प्राप्ति में साधन रूप होने से उदार--प्रधान शरीर औदारिक कहलाता है। 

(७) जिस नामकर्म से निर्मल वक्रिय शरीर मिलता है उसे शुभ वंक्रिय शरीर 
नामकर्म! कहते हैं (गा० १० )। | 

छोटे, बड़े, मोटे, पतले ग्रादि विविश्व प्रकार के रूप--विक्रियाओं को करने में 
समर्थ शरीर को वंक्रिय शरीर कहते हैं। यह वक्रिय वर्गणाग्रों के पुदुगलों से रचित 
दरीर है। देवों का शरीर ऐसा ही होता है। 


यह शरीर स्वाभाविक और लब्विक्ृत दोनों प्रकार का होता है। 
(८) जिस नामकर्म से निमल आहारक शरीर मिलता है उसे शुभ भ्राहदरक शरीर ! 
नामकर्म कहते हैं (गा० १० ) । ; 
आहारक शरीर चौदह पूवंधर लव्धविधारी मुनियों के होता है। संशय होने पर . 
उसके निवारण के लिए अन्य क्षेत्र में स्थित तीथेड्डर श्रथवा केवलज्नानी के पास जाने के 
लिए वह अ्रपनी लब्धि द्वारा हस्तप्रमाण तेजस्वी शरीर धारण करता है। यह शरीर 
आहारक वर्गणा के पुदुगलों से रचित होता है। इसकी स्थिति अन्तर्मुहर्त होती है। . 


(६) जिस नामकर्म से निर्मल तेजस शरीर की प्राप्ति होती है उसको 'शुभ तेजस 
शरीर नामकर्म' कहते हैं (गा० १० ) | 

पाचन क्रिया करनेंबाला घरीर तेजस शरीर कहलाता है। यह लैजस वर्गणा 
के पुदूगलों से रचित होता है। तेजालिश्या और शीतलेश्या का कारण तेजस शरीर ही 
होता है । 

(१०) जिस नामकर्म से निर्मल कामंण गरीर की प्राप्ति होती है उसको दाभ 
कार्मण घरीर नामकर्म' कहने हैं ( गा० १० )। 

कमवर्गणा के पुदुगल अत्म-ारेनों में प्रवेश कर कर्म रूप में परिणन होते हैं। 
हन कर्मो' का समह ही कार्मण शरीर है । 

(११) जिस नामकर्म से औदारिक शरीर के अज्ञोपांग सन्दर होते हैं उसको शुभ 
प्रौदारिक अद्टीपांग नामकर्म' कहते हैं ( गा० १० )। 

(१२) जिस नामकर्म से बक्रियक शरीर के अज्भोगांग सुस्दर होने हैं उसको शुभ 
वेक्रियक बरीर प्रद्भीपग यामकर्म' कहने हैं ( गा० १० ) । 

(१३) जिस नामकर्म से आहारक शरीर के अ्रद्भोवांग सुखर होने है उसे 'शभ आाहारक 

प्रंगोपांग नामकर्म' कहने हैं ( गा० १० ) | 

यह स्मरण रखना चाहिए कि अंगोपांग केबल औदारिक, बंक्रिय और आझ्राहारक 
इन तीन शरीरों के ही होते हैं, लेजग और कार्मण शरीर के नहीं । जिय तरह जल का 
स्वयं का झाकार नहीं होता पर बढ़े बरतने (पात्र) के अझनसार प्राफार ग्रहण करता 
है उसी तरह तेजस और कार्मण शरीर का झाकार अ्रन्य शरीरों के प्राकार की तरह 
होता है । इसलि! उनके अंग्रीगाँग नहीं होसे । 

(१४) जिस कर्म के उदय से प्रथम संटनन--वञ्ञ झुपननारान पी प्राप्ति होती है 
उसे शम वद्मऋपमनारान नामकर्म' कहते हैं ( गा० ११ )। 

प्रस्थियों के परस्पर गठन को संहनन कहते हैं। वकील । ऋष्भजवट । ताराच" 
मर्कटबन्ध । जहाँ अ्रस्थियाँ मर्कट-बंध से बंबी हों, उनपर अस्थि का पट हो, बीच में 
प्रस्थि की कील हो--शरीर की अस्थियों का ऐसा बखन वबरद्यकपशनारान संहनना 
कहलाता है। मोक्ष ऐसे संहननवाले व्यक्ति को ही मिलता है । 

(१५) जिस नामकर्म के उदय से प्रथम संस्थान--समसतुरस' की प्राप्ति होती है 
उसे शुभ समचतुरण संस्थान नामकर्म' कहने हैं (गा० ११ )। 


सम-समान । ,चतुर-चार। अखि-बाज | 

पर्यकासन में स्थित होने पर जिस पुरुष के बायें कंधे और दाहिने घुटने, दाहिने 
कंधे और बायें घुटने, दोनों घुटनों के बीच का अन्तर तथा ललाट और पर्यक के बीच का 
ग्रन्तर--ये चारों अन्तर समान हों उसे समचतुरस्रसंस्थान कहते हैं । 

(१६-१६) जिन नामकर्मों से शुभ वर्ण, शुभ गंध, शुभ रस और शुभ स्पर्श मिलते. 
हों अ्यवरा जिन कर्मों से शरीर के वर्ण, गंध, रस और स्पर्श शभ होते हों' 
कर्मो' को क्रमश: शुभ वर्ण नामकर्म', शुभ गव्ध नामकर्म', 'शभ रस नामकर्म' और 
शुभ स्पर्श नामकर्म' कहते हैं (गा० १२-१५ ) 

(२०) जिस नामक्र्म के उदय से जीव में स्वतन्त्र रूप से चलने-फिरने का सामर्थ्य 
उत्पन्त होता है उसे शुभ त्रस नामकर्म! कहते हैं। जिस जीव में धूप से छाया में 
और छाया से धृप में श्राने आदि रूप शक्ति हो वह त्रस जीव है (गा० १७) । 

(२१) जिस नामकर्म के उदय से जीव का शरीर नेत्रों से देखा जा सके ऐसा स्थल 
हो, उसे 'शुभ बादर नामकर्म” कहते हैं (गा० १७ )। 

२२) जिस नामकर्म के उदय से एक शरीर का एक ही जीव स्वामी हो, उसे 'शुभ- 
प्रत्येक शरीरी नामकर्म” कहते हैं ( गा० १८ )। 

(२३) जिस नामकर्म के उदय से जीव स्वयोग पर्याप्तियाँ पूरी कर सके--शरीर, 
इन्द्रियादि की पूर्णताएँ प्राप्त कर सके, उसे 'शुभ पर्याप्त नामकर्म' कहते हैं* 
( गा० १८ )। 

(२४) जिस नामकर्म के उदय से शरीर के अ्रवयव दाँत, श्रस्थि आदि मजबूत हों उसे 
'शुभ स्थिर नामकर्म' कहते हैं (गा० २१ )। ु 

(२५) जिस नामकर्म से जीव के नाभि से मस्तक तक के भाग--अंग शुभ हों उसे 
“शुभ नामकर्म' कहते हैं (गा० १६ ) । 

(२६) जिस नामकर्म से जीव सबका प्रिय होता है उसे 'शुभ सौभाग्य नामकर्म 
कहते हैं ( गा० २० )। 

(२७) जिस नामकर्म के उदय से जीव को सुस्वर की प्राप्ति होती है, उसे “शुभ 
सुस्वर नामकर्म' कहते हैं ( गा० २० )। ा 
१---श्री नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ६।१६ की बृत्ति 'वणणचउक' त्ति यदुदयाज्जीवस्य शुभो वर्ण: 

शुभों गन्वः शुभो रसः शुभः स्पर्श: स्यादिति वर्णचतुष्कम्‌ । 
२--त्रही : यदुदयादाहारशरीरेन्द्रियोचछवासनिःश्वासभाषासवोभिः परिपूर्णता स्थात्‌ 

तत्पर्याप्तनामकर्म 





(२८) जिस नामकर्म के उदय से जीव का वचन आदिय--लोगों में मान्य हो उसे 
शुभ आदेय नामकर्म' कहने हैँ ( गा० २१ )। 

(२६) जिस नामकर्म के उदय से जीव को यश और कीत्ति की प्राप्ति होती है उसे 
शुभ यश्मकीत्ति नामकर्म ' कहने हैं? ( गा० २१ )। 

(३०) जिस नामकर्म के उदय से सर्बजीवागेजा शरीर हक्‍्का अबवा भारी नहीं 
होता उसे 'शुभ अगहलय नामकर्म' कहने हैं ( गा० २२ ) । 

(३१) जिस नामकर्म के उदय से अपनी जीत और पझ्रन्य की हार होगी है उसे 
शुभ पराघात नामकर्म! कहने हैं ( गा० २० ।। 

(३२) जिस नामकर्म के उदय से जीव सुखपूर्षक दवासोस्डुवास ले सकता है उसे 
झम श्वासोच्जुवास नामकर्म' कहने हैं (गा० २३ ) | 

(३३) जिस नामकर्म के उदय से जीव स्वयं शीतल होने हुए भी उष्ण लापयक्क होता 
है उसे शुभ झातप नामकर्म' कहने हैं? ( गा० २३ )। 

(३४) जिस नामकर्म से जीव शीतल प्रकाशयबुक्त होता है उसे 'शभ उद्योत नामकर्म' 
कहने हैं (गा० २४ ) | 

(३५) जिस नामकर्म से जीव को हंस आदि जंसी सुद्र बाल-- गति प्राप्त होती 
है उसे शुभ ( बिहायो ) गति वामकर्म' कहते हैं ( गा० ४४ ) 

(३६) जिस तामकर्म से जीव का शरीर फोड़ - फून्सियों से रहित होता है उससे 
शुभ निर्माण नामक कहो हैं ; अबया जिय कर्म से जीव के झवेधव यथाम्वान 
व्यवस्थित हुते हैं बढ़ “शुभ निर्माण नामकर्म' हैं (गा० २५ )। 

(३७) जिस नामकर्म के उदय से लीड रत्त प्राप्त होता है उसे दाभ लीर्थद्वर 
नामकर्म' कहते हैं। गा० २५ )। 
६-स्घा्मीजी का विशेष मन्तव्य ( ढाल गा० २६-०६ ) : 

स्व्रामीजी के मत से कुछ तियंश्यों की गति और आानवुर्वी शभ है और इसलिए पष्य 
की प्रकृति माती जानी चाहिए। उद्दाहरणरवस्ध यगलिया आदि तिर्यप्नों की । इसी तरह 
प्रथम संहनन झौर प्रथम संस्थान के सह अरसिथियां और आकार विशेष जिस संटनन और 


१-- शुभ तरस नामकम से छेकर 'शुभ यशकीत्ति नामकर्म' तक ( २०-२६ ) अ्रसद्शक 
कहलाता है। 

२--श्री नवतन्त्यप्रकरणम्‌ ६१६ की ब्रृत्ति: यदुदयाद्बिविस्पे तापत्रच्छरीर_भवति 
नंत्सूर्य बिम्बस्थातपनामकर्म्म | 

३---वही : यदुद्यात्‌ स्वस्वस्थानेप चक्षरायज्ोपाज़ानां निष्पत्तस्तन्निर्माणनामश्स्म 





संस्थान में हो उन्हें भी पुण्योत्पनन मानना चाहिए। क्योंकि पुण्योदय के बिना वैसी 
अ्रस्थियों और आकारों का होना सम्भव नहीं मालूम देता | स्वामीजी कहते हें--.-“मैंने 
जो कहा है वह अपनी बुद्धि से विचार कर कहा है। श्रन्तिम प्रमाण तो केवलज्ञानी के 
वचनों को ही मानना चाहिए ।” 
१०-- उच्च गोत्र कम (ढाल गा० ३०-३१) : 

जिस कर्म के उदय से उच्चकुल आदि की प्राप्ति होती है उसे “उच्च गोत्र कर्म' कहा 
गया है। उच्च देव और उच्च मनुष्य उच्च गोत्र कर्मवाले होते हैं। 

उच्च गोत्र कर्म से कई प्रकार की विशेषतायें प्राप्त होती है --जाति-विशिष्टता, कुल- 
विशिष्टता, बल-विशिष्टता, रूप-विशिष्टता, तपोविशिष्टता, श्रुत-विशिष्टता, लाभ- 
विशिष्टवा और ऐश्वर्य-विशिष्टता । इस कर्म के उदय से मनुष्य को जाति, कुल, बल, 
रूप, तप, श्रुत, लाभ और ऐश्वर्य विषयक सम्मान व प्रतिष्ठा मिलती है। 

ढाल गाथा ३१ के साथ चार शुभ कंमों का विवेचन समाप्त होता है। 

तत्त्वाथसूत्र में साता वेदतीयकर्म, शुभ प्रायुष्यकर्म, शुभ नामकम, उच्च गोत्रकर्म 
के उपरांत सम्यकृत्व मोहनीय, हास्य, रति, पुरुष वैद इन प्रकृतियों को भी पृण्यरूप 
कहा गया है : 

“स्व दरसम्यक्त्वहास्यरतिपुरुषवेद्शु भायु्नामगोत्राणि पुण्यम्‌” (८.२६). 

दिगम्बरीय परम्परा में इस सूत्र के स्थान में दो सूत्र हैं---“'सह्ठ दरशुभायु नामगोन्नाणि 
पुणगयम (२५) और “अतोडन्यत्‌ पापम्‌ (२६)” । इनसे स्पष्ठ है कि यह परम्परा 
सम्यक्त्व मोहनीय, हास्य, रति और पुरुषवंद को पुण्य प्रकृति स्वीकार नहीं करती । 

इस विषय में प्रज्ञाचन्षु पण्डित सुखलालजी लिखते हैं : “वेताम्बरीय परम्परा के 
प्रस्तुत सूत्र में पुण्यरूप से निर्देशित सम्यकत्व, हास्य, रति और पुरुषवेद ये चार प्रक्ृतियाँ 
दूसरे ग्रन्थों में वणित नहीं हैं। इन चार प्रक्ृतियों को पुण्य स्वरूप मानने वाला मत- 
विशेष बहु प्राचीन हो ऐसा लगता है; कारण कि प्रस्तुत सूत्र में प्राप्त उसके उल्लेख के 
उपरान्त भाष्य वृत्तिकार ने भी मतभेद दर्शानेवाली कारिकाएँ दी हैं और लिखा है कि 
इस मंतव्य का रहस्य सम्प्रदाय का विच्छेद होने से हम नहीं जानते, चौदह प्‌व॑धर 
जानते होंगे* ।” ह 


१--वत्त्वार्थसूत्र ( गु० तृ० आ? ) . सू० ८, २६ -की पाद टिप्पणी-घ० १४२। 





उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि पुण्य कर्म की सर्वमान्य प्रकृतियाँ ४ २ ही हैं: 


१-- सातावेदसीय कर्म की १ (गा० ५) 

२--शुभ प्रायष्य कर्म की ३ [गा० ७) 

३--शुभ नामकर्म की ३७ (गा० ६-२५) 

४-- - उच्च गोवकर्म की १ (गा० ३०) 
पूम्न ४० 


इन ४२ प्रकृतियों का उल्नेय संतेत में दस प्रकार मिलना है : 
सा-उच्चगो अ-मणुदुग - खरदूग - पंचिदिजाड - पणदेद्दा ! 
आइतितणण॒बंगा, आाइमसंधयण-संठाणा ॥ 
वरगशचउका - युदुलघु - परधा - ऊसास - आयवु/श्जोञं । 
छमखगड - निमिण-तसदस - छरनरतिरिआउ-तिन्धयर ॥| 
तेस-बायर-पज्जत्त पत्तथं थिरं॑ छभ च्व सुभगं च। 
छल्सर « भाइज्ज » जसं, तसाइदसगंं इसमे होइ' ॥ 
११--कर्मों के नाम गुणनिष्यन्न हैं (गा० ३२-३४) : 
कर्म का नाम उसकी प्रकृति--गुण के प्रनरूप होता है। उदाहरण स्वरूप जो सात 
(सुख) उत्ान्त करता है वह सातायेदनीय कर्म कहलाता है। . जिसके जसा कर्म उदय 
में होता है वंसा ही उसको फल मिलता है। ज॑से जिसके सावायेदतीय कर्म का उदय है 
उसे सुख्र की प्राप्ति होती है । जिस मनुष्य के जिस कर्म के उदय से जैसा गुण उत्नन्न 
होता है उसीके अनुसार उसकी संज्ञा होती है। जैसे सातातेदथीय कर्म के उदय से 
जिस जीव को सुख होता है वह सुखी कहलाता है । यही बात सब कर्मो' के विषय में 
समझनी चाहिए । 
कर्म पुदूगल की पर्याय हैं। पुदूगलों के--..कर्मो' के-... जो साताये दनीय आदि भिन्‍न- 
भिन्‍न नाम हैं वे जीव के साथ पुदुगलों के सम्बस्ध से घटित हैँ । 


जीव सुस्वर, भादेय वचन वाला, तीर्थड्वर भ्रादि कहलाता है इसका कारण यह है 
कि वह पुद्गलों के द्वारा शुद्ध बना है। 











१--नवतत्त्व प्रकरण (विचेवन सहित) ११, १२, १३ 


पुदुंगल के जो शुभ नाम है जसे 'तीर्थड्डर नाम कर्म”, “उच्चगोत्र तामकर्म' वे इस 
कारण से हैं कि इन पुद्गलों ने जीव को शद्ध--स्वच्छु किया है। 

जिन पुदुगलों के संयोग से जीव सुखी, तीर्थड्डर श्रादि कहलाता है वे कर्म भी उत्तम 
संज्ञा से घोषित किये जाते हैं--उन्हें पुण्य कहा जाता है। : 

यहाँ यह प्रश्न किया जा सकता है कि पुदुगल जीव से पर वस्तु है, प्रद्गल-संबद्ध 
होने से ही जीव को संसार-भ्रमण करना पड़ता है फिर पुद्गल से जीव के शुद्ध होने की 
बात किस तरह घटती है १ इसका उत्तर इस प्रकार है : जिस तरह तालाब में गंनदा जल॑ 
रहने से वह गंदा कहलाता है और स्वच्छु जल रहने से स्वच्छ । उसी तरह पाप कर्मों 
से जीव मलिन कहलाता है और पुण्य कर्मों से शुद्ध । जिस. तरह स्वच्छ - या: अ्रस्वच्छ 
जल के सूखने पर ही तालाब रिक्त होता है और भूमि प्रगट होती है बसे हीः शुद्ध-अ्शुद्धं 
दोनों प्रकार के कर्म पुद्गलों के क्षय होने से ही जीव शबद्ध-स्वभ्ाव- अवस्था में प्रगठ 
होता है। इस तरह पुण्य कर्मो' से जीव के शद्ध होने की बात पापकर्मो' के पैरिशाटर्न 
की श्रपेक्षा से है। 

पुण्य का श्रर्थ है--जो आत्मा को पवित्र करे* । अशुभ--पाप कर्मो' से मलिन हुई 
आत्मा क्रमशः शुभ कर्मो' का--पुण्य कर्मी का अ्र्जज करती हुई पवित्र होती है 
गन्दी नहीं रहती, स्वच्छ होती है। जसे कुपथ्य श्राहार से रोग बढ़ता है, -पथ्य भ्राहारं 
से रोग घटता है और पथ्य-प्रपथ्य दोनों प्रकार के आ्राहार का त्याग करने से .जीव॑ 
शरीर से रहित होता है बसे ही पाप से दुःख होता है, पुण्य से सुख होता है, और 
पुण्य-पाप दोनों से रहित होने से मोक्ष होता है । 
१२--पुण्य कमें के फल (गा० ३५-४७) ; 

किस प्रकृति के पुण्य कर्म से किस बात की प्राप्ति होती है, इसका विवेचन (गा० ४ 
से ३१ में) कर चुकने के बाद प्रस्तुत गाथाओं में स्वामीजी ने पुण्योंदयं से प्राप्त होने 
वाले सुखों का सामान्य वर्णन किया है। उपसंहारात्मक रूप से स्वामीजी कहते हैं: 
“पृष्योदय से ही जीवों को ( १ ) उच्च पदवियाँ; ( २ ) संयोगिक सुख; ( ३ ) शारीरिक 
स्वस्थता; (४) बल और वेभव; (५) सुख-संपदा और समृद्धि;(६) सर्व प्रकार के परिय्रहूं; 
(७) सुशील, सुन्दर और विनयी स्त्री और संतान तथा पारिवारिक सुख और (5) .सुन्दर 
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होते हैं ।” 

स्वामीजी पुन: कहने हैं : “इतना ही नहीं देवगति और पत्मोपम सागरोपम के दिव्य 
सुख भी पुण्य के ही फल हैं ।” 

पुष्योदय से प्राप्त सांसारिक सुखों की यह परिगणना उदाहरण स्वरूप है। जो भी 
संसारिक सुख हैं बे पुष्य के फल हैं। सुन्दर शरीर रूप में, सुन्दर एन्द्रिय रूप से; सुन्दर 
वर्णादि रूप से, सुन्दर उपयोग---परिभोग पदार्थों के रूप में और इसी तरह प्रन्य अनेक 
हूप से पुदुगलों का शुभ परिणमन पुष्योदय के कारण ही होता है। पुण्योदय से दाभ रूप 
में परिणमन कर पुदुगल जीव को संसार में नाना प्रकार के मुख देते हैं; जिनकी गिनती 
सम्भव नहीं । 

स्वामीजी का उपर्युक्त कथन उत्तराध्ययन के अध्ययन ३ से सम्धित है । वहाँ कहा 
गया है : 

“उत्कृष्ट शील के पालन से जीव उत्तरोत्तर विमान वासी देव होते हैं; सूर्य-चद्ध की 
तरह प्रकाशमान होते हुये वे मानते हैं कि हमारा यहाँ से व्यवन नहीं होगा। देव संबंधी 
मुखर प्राप्त हुये प्रौर इच्छानसार रूप बनाने की गशक्तिवाले देव सेकड़ों पूर्व वर्षो तक 
विमानों में रहते हैं। वे देव अपने स्थान का झायु-क्षय होने पर वहाँ से व्यवकर मनुष्य 
योनि प्रास करते हैं; वहाँ उन्हें दस प्रगों की प्राप्ति होती है। क्षेत्र-बास्तु, ट्रिण्य-सुबर्ण, 
पशु भौर दास-दासी --ये चार काम स्कत्ध प्राप्त होते हैं। वह मित्र, ज्ञाति और उच्च 
गोत्रवाला होता है । वह सुन्दर, निरोग, महाबुद्धिताली, सर्वत्रिय, यशस्त्री और बलवान 
होता है "१ ।” 

इसी सूत्र में भ्रस्यत्र कहा है? ; 

“गृहस्थ हो या साधु, सुत्रतों का प्रालन करनेवाला देवलोक में जाता हैं। गहवासी 
सुत्रती औदारिक शरीर को छोड़कर देवलोक में जाता है। जो संगत भिक्ष होता है वह 
या तो सिद्ध होता है या महाऋद्धिशाली देव । वहाँ देवों के प्रावास उत्तरोत्तर ऊपर . 
रहे हुये हैं। वे प्रावास स्वल्प मोहवाले ब्रुतिमान देवों से युक्त हैं ।वे देव दीर्घ भायवाले 

ऋद्धिमत, तेजस्वी, इच्छानुसार रूप बनानेवाले, नवीन वर्ण के समान झौर प्रनेक सूर्यो' 
जय जद अप “पक 
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की दीप्तिवाले होते हैं। गहस्थ हों या भिक्षु जिन्होंने कषायों को शान्त कर दिया है, वे' 
संयम भौर तप का पालन कर देवलोक में जाते हैं ।” । 
१३--पौद्ग लिक खुखों का वास्तविक स्वरूप (गा० ४६-५१) : 

पुण्य से प्राप्त सुखों का वर्णत कर स्वामीजी प्रस्तुत गाथाओं में सार रूप से कहते 

इन सुखों को जो सुख कहा गया है वह संसारापेक्षा से। इस संसार में जो नाना प्रकार 
के दुःख हैं उनकी श्रपेक्षा से ये सुख हैं। यदि उनकी तुलना मोक्ष-सुखों--आत्मिक सुखों 
से की जाय तो ये सुखाभास रूप ही प्रतीत होंगे ।” यही बात स्वामीजी ने प्रारम्भिक दोहों 
में कही है । इस पर टिप्पणी १(३),(४) में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है। 

पौद्गलिक सुख और मोक्ष-सुख का पार्थक्य इस प्रकार है : 

(१) पौद्गलिक सुख सापेज्ञ होते हैं। एक अवस्था में अच्छे लगते है दूसरी में बसे 
नहीं भी लगते । जसे जो भोजन निरोगावस्था में स्वादिष्ट लगता है वही रोगावस्था में 
रुचिकर नहीं होता । मुक्त आत्मा के सुख निरंतर सुख रूप होते हैं । 

(२) पौद्गलिक सुख स्थायी नहीं होते, प्राप्त होकर चले भी जाते हैं। मुक्ति के सुख 
स्थायी हैं; एक बार प्राप्त होने पर त्रिकाल स्थिर रहते हैं । 

(३) पौद्गलिक सुख विभाव अवस्था--रुग्णावस्था के सुख हैं; मोक्ष-सुख शुद्ध झ्रात्मा 
का सहज स्वाभाविक आ्ानन्द है । 

जिस तरह पाण्ड रोग वाले व्यक्ति को सभी वस्तुयें पीली ही पीली नजर भ्राती हैं 
हालाँकि वे वैसी नहीं होतीं वंसे ही इन्द्रियों के विषयों से सम्बन्धित पौदूगलिक सुख मोह- 
ग्रस्त मनुष्य को सुख रूप लगते हैँ हालांकि वे वास्तव में वसे नहीं होते । विषय सुखों में 
मधरता और आनन्द का अनभव जीव की विकारग्रस्त अ्रवस्था का सूचक है जबकि मोक- 
सुख आ्रात्मा की स्वाभाविक स्थिति का परिणाम है। ढ 

स्वामीजी ने इसे एक मौलिक दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट किया है। पाँव-रोगी को खुज- 
लाना सुखप्रद होता है। जेसे खुजलाना पाँव-रोग के कारण सुख रूप मालूम देता है बसे 
ही वैषयिक--पौद्गलिक सुख कभी सुखप्रद नहीं होते पर मोहप्रस्त आत्मा को मधुर 
लगते हैं। ् 

(४) पौदृगलिक सुख जीव के साथ पुण्य रूपी पुदूगल के संयोग के कारण उत्बल होते 
हैं-- -वे पुष्योदय से होते हैं पर आत्मिक सुंख जीव के साथ परवस्तु के संयोग से उत्पन्न 


नहीं होते । प्रात्मा के प्रदेशों मे परवस्तु के एकान्त क्षय होने पर अपने आप वस्तु धर्म 
के हूप में प्रगट होते हैं प्रतः स्वाभाविक हैं । 

(५) सांसारिक सुखों का आधार पौदगलिक बस्तुएँ होती हैं। इन सुल्तों के प्रनभव के 
लिये पुदूगलों के भोग की आवश्यकता रहती है। मोक्ष सुख में ऐसी बात नहीं है । उसमें 
वाह्याघार की प्रावश्यकता नहीं होती । उदाहरण स्वरूप पौदुगलिक सुख वर्ण, गंध, रस, 
स्पर्श और शब्द संबंधी भोग उपभोग से सम्बश्न रखने हैं जबकि मोक्ष सुख के लिये इन 
भोगोपमोग वस्तुओं की आवश्यकता नहीं होती । वे श्रात्मज्ञान में सहज रमणरूप हैं । इस 
तरह एक सापेक्ष है और दूसरा निरपेक्ष । 

(६) पौदृगलिक सुख नाशवान है। “कुसर्गमित्ता इमे कामा! (उत्तत ७; २४)-- 
काम भोग दुशाग्र पर स्थित जलबिस्दू के समान प्ररिथर हैं। इष्ट बस्लुप्रीं का क्षण-क्षण 
वियोग देखा जाता है। यह वियोग स्वयं दुःख रूप है। दारीर और दद्धियों के स्वयं 
नाशवान होने से उनसे प्राप्त सुख भी नाशवान हैं। आत्मिक युख दन्द्रिय जम्य नहीं होते 
झ्ौर इसलिये शाइवत हैं। आत्मा प्मुत है । बह नित्य पदार्थ है। अधिक सुख उसका 
निजी गुण है। आभ्रात्मा की तरहू उसका सुर भी अमर है। झ्रात्मिक सुख ब्रर्थात शुद्धात्मा 
का सुख । वहु झ्रात्मा के आवरण के क्षय होने से प्रगट होता है, अतः बह सूख आत्मा 
की तरहू ही प्रदाय, ग्रव्यय, प्रव्यावाध और ग्रनन्त है | 

(७) पौदगलिक सुख भोगते समय प्रच्छे लगते हैं परस्तु फलावस्था में हे स्दायी होने 
हैं। जसे किपाक फल वर्ण, गंध, रस झौर स्पर्श में सुन्दर और खाने में स्वादिए्द होता है 
पर पचने पर प्राणों को ही हरण कर लेता है, बसे ही पौदूगलिक सूख भोगले समय सुख- 
प्रद लगते हैं पर विपाक अ्रवस्था में दारण दूःल देते हैं? । उनके सुझा "ाणिक हैं और दू.ख 
की परम्परा झनन्त है? । मोक्ष मुख जैसे आरम्भ में होते हैं बसे ही. प्रन्‍्ल में होते हैं | वे 
हमेशा सुख रूप होते हैं । 
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जहा य किपागफला मणोरमा, रसेण वरणणा ये भुजम 
ते खुड़ए जीविय पदच्चमाणा, एओवमा कामगुणा वबिबागे ॥ 
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'...' खेणमेससोक्सा बहुकालदुक्सा, परयामदुकक्‍्या. अणिगामसोक्खा । 
संसारमोक्‍्खल्स विपक्खभूया, खाणी स्रणत्याण ड कामभोगा ॥ 








संक्षेप में “इन्द्रियों से लब्ध सुख दु:ख रूप ही हैं क्योंकि वे पराधीन हैं, बाधा सहित 
हैँ, विच्छिन्न हूँ; विषम हैं श्रौर बंधन के कारण हैं। वे आत्म-समुत्य --विषयातीत, 
अनुपम, अनन्त और अव्युच्छिन्त नहीं होते? ।” 

इस तरह स्वयंसिद्ध है कि पौदूगलिक सुख वास्तविक सुख रूप नहीं केवल 
सुखाभास हूं । ु 
१४-पुण्य की वाड्छा से पाप का बंध होता है ( गा" ५२-५३ ) : 

स्वामीजी ने इस ढाल के चौथे दोहे में कहा है : 'पुन पदारथ शुभ कर्म छे, तिंणरी 
मूल न करणी चाय ।* पुण्य की इच्छा क्‍यों नहीं करनी चाहिए--इसी बात को यहाँ 
विशेष रूप से स्पष्ट किया है। 

पुण्य की कामना का अर्थ क्‍या है ? उसका अर्थ है कामभोगों की इच्छा करना, 
विषय-सुखों को भोगने की इच्छा करना । जो कामभोग---विषय-सुखों को पाने या भोगने 
की इच्छा करता है उसके एकान्त पाप का बंधन होता है, यह सहज ही बोध-गम्य 
है। इससे संसार में बार-बार जन्म-मरण करना पड़ता है। भव-श्रमण की परम्परा 
बढ़ती है। संसार की वृद्धि होती है। नरक-निगोद के दुःख भोगने पड़ते हैं। विषय- 
सुख की कामना से उलटा वियोग-जनित दुःख होता है । 


उत्तराध्ययन में कहा हैं 'भोगा. ..विसफलोवमा ? भोग विषफंल की तरह हें। 
'पच्छा कड॒यविवागा' वे भोग के समय मधुर लगते हूँ पर विपाकावस्था में उनका फल 
कटुक होता है। “अणुबंधदुह्ावहा*! भोग परंपरा दुःख के कारण है।' उसी सूत्र में 
कहा है--'ज गिल कामभोगेर, एगे कूडाय गच्छई* ।---जो कामभोग में गद्ध होता 
है वह भ्रकेला नरक में जाता है। 

स्वामीजी ने जो कहा है उसका श्राधार ऐसे ही श्रागम-वाक्य हैं । 
१०--पुण्य-बंध के हेतु ( गा० ५७-५६ ) : 

इन गाथाओं में स्वामीजी ने निम्न सिद्धान्त प्रतिपादित किये हूं : 

(१) पुण्य की कामना से पुण्य उत्तल्त नहीं होता । वह धर्म-करनी का सहज 
फल है । 
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(२) निरवद्य योग, भल्री लेश्या, भले परिणाम से निर्जरा होती है, पुष्य आनुपंगिक 
रूप से सहज ही लगते हैं । 

(३) निर्जरा की करनी से ही पृण्य लगते हूँ? । पुण्य प्राप्त करने की प्रन्य क्रिया 
नहीं है । 

स्वामी कात्तिकेय लिखते हैं : “क्षमा, मादव झ्ादि दस प्रकार के धर्म परापकर्म 
का नाश करनेवाले और पुण्य कर्म को उत्पन्न करनेवाले कहें गये हैं परन्तु पुण्य के 
प्रयोजन-टच्ठा से इन्टें नहीं करना चाहिए। जो पुण्य को भी चाहता है वह पुरुष संसार 
ही को चाहता हैं क्योंकि पुण्य सुगति के बंध का कारण है और मोक्ष पृष्य के भी क्षय 
से होता है। जो कपाय सहित होता हुआ विधय सूख की तृष्णा से पुण्य की प्रभिलापा 
करता है उसके विशुद्धता दूर है । पृण्य विशद्धिमनक हैं--विशद्धि से ही उत्पन्न होते 
हैं। क्‍योंकि पुण्य की वल्धा से तो पुण्य बंध होता नहीं और बाद्धारहित पुरुष के पुष्य 
का बंध होता है ऐसा जानकर यतीश्वरों ! पुण्य में प्रादर ( वछा ) मत करो ए' 

स्वासीजी के मन्तव्य और स्वामी कालतिकेय के मन्तव्य में केवल वस्नु-विधयक 
समानता ही नहीं शब्दों की भी प्राइ्वर्य जनक समानता है । 

दलोक ४०८२ का भावार्थ देते हुए प० मह्ेस्द्कुमारजी जैन लिखते हैं: 

“सातावदनीम, शुभप्रायु, शुमनाम, शभगोत्र तो पुषण्यकर्म कहे गये हैं। चार घातिया 
कर्म, असाता वेदनीय, प्रशम नाम, प्रशभ भायु भौर प्रशभ गोत्र ये परापकर्म कहे गये 
हैं। दस लक्षण धर्म (क्षमा, मार्देव झादि) को पाप का नाश करनेवाला और पुष्य को 
उत्पन्न करनेवाला कहा है सो केवल पृण्योपरा्जन का प्रभिप्राय रख कर । इनका सेवन 
उचित नहीं क्‍योंकि पुष्य भी बंध ही है। ये धर्म तो पाप जो घातिया कर्म हैं उनका 





१--द्वादशनुप्रक्षा ४०८-४११ 
एदे दुृहप्पयारा, परावकस्मस्स णासिया भणिया। 
पुगणस्स य सर्यणा, पर पुरणत्थ ण॑ कायव्या ॥ 
घुरर्ण प्‌ जो समच्छदि, संसारों तेश ईहिंदों होदि। 
पुणणं. सरगइ. हैंड, पुरणखगणव  णिव्वाणं ॥ 
जो अहिलसेदि पुणर्ण, सकसाओं विसयसोवस्कताहाए | 
दूर तसस विसोही, विसोहिसूछाणि पुगरणाणि ॥ 
पुणणासए ण पुरर्ण, जदों णिरीहस्स पुरणसंपत्ती । 
इय जाणिका, जह॒णो, पुणणंवि मे आयर॑ कुणह ॥ 

२--पाद-टि० १ का प्रथम श्छोक 





नाश करनेवाले हैं और श्रघातियों में अ्रशुभ प्रकृतियों का नाश करते हैं। पुण्यकर्म संसार 
के भ्रभ्युदय को देते हैं इसलिए इनसे ( दस धर्म से ) पुण्य का भी व्यवहार श्रपैज्ञा बंध 
होता है सो स्वयमेव होता ही है, उसकी वांछा करना तो संसार की वांछा करना 
है और ऐसा करना तो निदान हुआ, मोक्षार्थी के यह होता नहीं है । जैसे किसान खेती 
अनाज के लिए करता है उसके घास स्वयमेव होती है उसकी वबांछा क्‍यों करे ? वैसे ही 
मोक्षार्थी को पुण्य बंध की वांछा करना योग्य नहीं* १” 

यह स्वामीजी के उद्गारों पर सहज सुन्दर टीका है। 

मन, वचन, काया की निष्पाप-प्रृत्ति को शुभ योग या निरवय योग कहते हैं। 

श्रात्मा की एक प्रकार की घृत्ति विशेष को लेश्या कहते हैं। लेब्याएं छः हैं---क्ृष्ण, 
नील, कापोत, तेजो, पद्म और शुक्ल । प्रथम तीन लेश्याएँ अ्रधर्म लेक्याएं कहलाती हैं 
और अन्तिम तीन धर्म लेइ्याएँ। प्रधर्म लेब्याएँ दुर्गति की कारण हैं और धर्म लेश्याएँ 


सुगति की । 
साश्रव, भ्रगुप्त, अ्रविरत, तीत्र आरम्भ में परिणत आदि योगों से समायुक्त मनुष्य 


कृष्ण लेश्या के परिणामवाला ; ईर्ष्यलु, विषयी, रसलोलप, प्रमत्त, प्रारम्भी आदि 
योगों से समायुक्त मनुष्य नील लेश्या के परिणामवाला ; और वक्र, कपटी, मिथ्यादृष्टि, 
श्रादि योगों से समायुक्त मनुष्य कापोत लेब्या के परिणामवाला होता है । 

नम्र, अचपल, दान्त, प्रियरर्मी, दृढ़धर्मी, पापभीरू, आत्महिंतषी श्रादि योगों से 
समायुक्त पुरुष तेजो ; प्रशांतचित्त, दान्तात्मा, जितेन्द्रिय श्रादि योगों से समायुक्त पुरुष 
पद्म ; श्रौर आ्रात्त 'तथा रौद्रध्याव को त्याग धर्म और शक्कध्यान को ध्यानेवाला आदि 
योगों से समायुक्त व्यक्ति शक्ल लेश्या में परिणमन करनेवाला होता है । 

परिणाम दो तरह के होते हैं--शभ भ्रथवा अशुभ। परिणाम अर्थात्‌ आत्मा के 
अ्रध्यवसाय । 

स्वामीजी कहते हैं निरव्य योग, धर्म लेश्या और शुभ परिणामों से कर्मो' की 
निर्जरा होती है, संचित पाप-कर्म भ्रात्म प्रदेशों से दूर होते हैं। ऐसे समय पुण्य स्वयमेव 
श्रात्म-प्रदेशों में गसन करते हैं। पुण्य कर्मों के लिए स्वतन्त्र क्रिया की श्रावश्यकता 
नहीं होती । शभ भोग से जब निजरा होती है तो श्रात्मप्रदेशों के कम्पन से प्रानषंगिक 
'रूप से पुण्य कर्मों का बंध होता है। 


१--द्वादृशानुप्रक्षा ० ९८२-४ 


पुण्य की कामना का अर्थ है--काममभोगों की कामना। कामभोगों की कामना 
करना . पधविरति है, प्रात्तध्यान है, प्रनपशाविता भाव है, झ्रात्ममाव को छोड़ परभाव 
में रमण है। वहू न निरवच्य मोग है, न शभ लेशया है और न शुभ परिणाम। किन्तु 
साव्य योग, प्रशम लेइया और झ्रशभ परिणाम है। इससे प्ृष्य नहीं होता, पाप का बंध 
हीता है । 


१६--पुण्य काम्य क्‍यों नहीं ( गा० ७३-७८ ) : 

हन गाथाओं में स्वामीजी ने दो बाते कही हैं : 

(१) पुण्य चतुःस्पशी कर्म है। उसकी बाऊछा करनेवाला कर्म और धर्म का प्रत्तर 
नहीं जानता । 

(२) पुष्य प्राप्त करने की कामना से जो निर्जरा की क्रिया करता है वह करती को 
खोता है भौर इस मनुष्य भव को हारता है । 

जो प्रात्मा को कर्मों से रिक्त करे वह धर्म है? | संयम और तप घर्म के ये दो 
भेद हैं” । संयम से तये कर्मो' का झाखव दकता है, तथ से संखित कर्मों का परिशाटन 
होकर प्रात्मा परिशद्ध होती है? । घामिक पुरुष संयम झ्ौर तप के द्वारा क्मक्षय में 
प्रथल्नश्षील होता है* । जो पुष्य की कामना करता हैं वहू उल्टा कर्मार्थी हैं। क्योंकि 

पृष्य भोर कुछ नहीं चतुःस्पर्शी कर्म हैं" । जो पुण्य की कामना करता है वह संसार की 


१-ऊत्त> बज८, मेरे : 
एमं चयरित्तकरं, चारित्त होहइ आहिय॑ ॥ 
२०+उसर ६१६, ७ : 
एवं धम्म॑ चरिस्सामि, संजमेण तवेण ये ॥ 
३--उत्त> २६ प्र० २६-१७ 
संजमएण भंत ! जीने कि जणयइ  संजमएण भणगहयत् जणयह | 
तबेणं भंते! जीने कि जणयह ?  तबेणं बोदार्ण जणयद ॥ 
४--डुत्? ३३. ३४ : 
तम्हा एएसि कम्साणं, अणुभागा वियाणिया। 
एएसि संबरे चंव, ख़बण य जए बुद्दो॥ 

५--- पुगय किस तरह पुदूगछू की पर्याय है यह पहले (टिप्पणी २ ए० १५४) बताया 
जा चुका है। कर्कश, रूदु, गुर, रूघु, शीत, उच्ण, स्निग्घ और रूक्ष ये भाठ 
स्पर्श हैं । ये आठों स्पर्श पुद्गक में एक साथ नहीं रहते | ककंश रूदु में से कोई 
पक, गुरु छ्ु . में से कोई एक, शीत उष्ण में से कोई एक, स्निग्घ रुक्ष में से कोई 
एक, इस तरह चार स्पर्श उत्कृष्ट में एक साथ रद्द सकते हैं । परमाणु में स्निग्ध, 
रुक, शीत, उच्ण इन चार स्पर्शों में से कोई दो भविरोधी स्पर्श होते हैं। 
कर्म-स्कंध में चार अविरुद स्पर्श होते हैं 





ही कामना करता है क्योंकि संसार-श्रमण केवल पाप से ही नहीं होता पुण्य से भी होता 
है तथा मोक्ष भी पुण्य और पाप दोनों के क्षय से प्राप्त होता है* 

इस तरह स्पष्ट है कि पुण्यार्थी धर्म और कर्म के मर्म को नहीं जानता । जो रहस्य- 
भेदी आत्मार्थी है वह धर्म की कामना करेगा, कर्म की नहीं । 

“जो पौद्गलिक कामभोगों की वांछा करता है वह मनृष्य-भव को हारता है”-... 
स्वामीजी के इस कथन के पीछे उत्तराध्ययत के समूचे सातवें अध्ययन की भावना हैं। 
वहाँ कहा गया है : “जिस प्रकार खिला-पिला कर पुष्ठ किया गया चर्बीयुक्त, बढ़े 
पेट और स्थल देहवाला एलक पाहुन के लिए निश्चित होता है उसी प्रकार भश्रधमिष्टः 
निद्चित रूप से नरक के लिए होता है । जिस प्रकार कोई मनुष्य एक काकिणी के लिए 
हजार मुद्राएँ खो देता है, और कोई राजा श्रपथ्य श्राम खाकर राज्य को खो देता है . 
उसी प्रकार देवों के कामभोगों से मनुष्यों के कामभोग तुच्छ हैं ; देवों के कामभोग और 
आ्रायु मनुष्यों से हजारों गुण अधिक हैं। प्रज्ञावान की देवगति में अनेक नयुत वर्ष की 
स्थिति होती है, उस स्थिति को दुर्बुद्धि मनुष्य सौ वर्ष की छोटी झ्रायु में हार जाता है। 
जिस प्रकार तीन व्यापारी मूल पूंजी लेकर गये । उनमें एक ने लाभ प्राप्त किया। 
दूसरा मूल पूंजी लेकर वापस आया । तीसरा मूलधन खोकर लौटा। मनुष्य-मव मूल 
पूंजी के समान है, देवगति लाभ के समान है। नरक और तिर्यश्व गति मूल पूंजी को खोने 
के समान है। विषय-सुखों का लोलुपी मूर्ख जीव देवत्व और मनुष्यत्व को हार जाता 
है।। वह हारा हुआ जीव सदा नरक और तिर्यश्च गति में बहुत लम्बे काल तक दुःख 
पाता है जहाँ से निकलना दुल॑भ होता है? ।” 
१७--त्याग से निजरा--भोग से कमें-बन्ध (गा० ५६ ) 

स्थानाजु में कहा है : “शब्द, रूप, रस, गंध और स्पर्श ये पाँच कामगुण हैं। जीव 
इन पाँच स्थानों में श्रासक्त होते हैं, रक्त होते हैं, मूच्छित होते हैं, एद्ध होते हैँ, लीन होते 
हूँ और नाश को प्राप्त करते हूं । 





१--उत्त० २१.२४ ु 
दुविहं खबेऊण य पुण्यपावं, निरंगण सब्वओ विप्पमुक्के। 
तरित्ता समुदं व महाभवोघं, समुदरपाले अपुणाग्म गए॥ 

२--उत्त० ७, २,४,९ ९-१६ 
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“इन पाँच को प्रज्छी तरह ने जाना हो, उनका त्याग न किया हो तो वे जीव के 
लिए ग्रहित के कर्ता, प्रशुभ के कर्ता, अग्रामर्थ्य को उत्न्त करने वाले, श्रनि:श्रेयस के 
करने वाले और संसार को करने वाले होते हूँ | इन पाँच को भ्रच्छी तरह जाना हो, 
उनका त्याग किया हो तो वे जीव के लिए हित के कर्त्ता, शम के कर्ता, सामर्थ्य को 
उत्पन्त करने वाले, निःश्रेयस को करने वाले और सिद्धि को देने वाले होते है । 

“इन पाँचों का त्याग करने से जीव सुगति में जाता है और त्याग" ने करने से 
दुर्यति में जाता है? । 

स्वामीजी का कथन दस ग्रागम-बास्‍्य से पूर्णतः समधित है । 

पुष्य से नाता प्रकार के ऐश्वर्य और सुख की वस्तारं और प्रसाधन मिलते हैं। जो 
इनका त्याग करता है उसके कर्मो' का क्षय होता है, और साथ ही सहज भाव से पुष्य 
का बंधन होता है पर जो प्राप्त भागों प्रौर सुखों का गद्धि भाव से सेवन करता है 
उसके स्निम्ध कर्मों का बंधन होता है जिन्हें दूर करना महा कठिन कार्य होता है । 

उत्तराध्ययन सूत्र में कहा है : “जो मोगासक्त होता है वह कर्म से लिस होता है। 
प्रभोगी लिप्त नहीं होता । भोगी संसार में भ्रमण करता है, ्रभोगी त्यागी जन्म-मरण में 
मुक्त हो जाता है ।” “गीले और सूखे मिट्टी के दो गोले फेंके जाय तो गीला दीवार से 
विपक जाता है, सूखा नहीं चिपकता । बसे ही कामलालसा में मुच्छित दुर्बृद्धि के कर्म 
चिपक जाते हैं। जो काममोगों से विरक्त होते हैं उसके कर्म नहीं चिपकते! ।” 


(-ठाणाँग : ५,१,२६० : पंच कामगुणा पं० तं०--सहा झूवा गंधा रसा फासा ३, 


पंर्चाह ठाणे्टि जीबा सज्जंति त॑० सदहि जाव फासेहि ४, एवं रज्जंति ४ मुच्छ॑ति 
६ गिज्मति ७ अज्कोबवज्जति ८, पंचहि ठाणहि जीवा विशणिघायमाबज्जति 
--सददि जाव फासेहि ६ पंच ठाणा अपरिण्णाता जीवाण्ं अदिताते अछभाते 
अखमाते अणिस्सेताते अणाणुगामित्तात भ्रव॑ति, तं०  जाव फासा १०, पंत 
ठाणा सुपरिननाता जीवाणं हितात छमाते जाब आणुगामियत्ताए अवंतिं सं०--- 
सद्दा जाब फासा ११, पंच डाणा अपरियणाता जीवार्ण दृगात्तिमणाएं भरवंति 
तं०--सटा जाव फासा ६९; पंच ठाणा परियणाग्रा जीवाणं सगगतिगसमणाए भवंति 
तं०---सहा जाव फासा १३ 
२-..उत्त २५. ४१-४३ ४ 

डबलेवों होह भोगेठ अभोगी नोवकिप्पई। 

भोगी भसईू संसारे अभोगी विप्पमुर्चा ॥ 

उल्लो छक्सखों य दो छढा गोऊया मिट्टियामया । 

दो वि आवडिया कुडडे जो उलछ्ोो सोउत्थ छाई ॥ 

एवं छररान्ति दुम्मेह्ठा जे मरा कामछारसा | 

विरत्ता उन करगन्ति जहा से छक्खगो 





इसी सूत्र में अन्यत्र कहा है: “शब्दादि विषयों से निवृत्त नहीं होनेवाले का 
आत्म-प्रयोजन नष्ट हो जाता है। कामभोगों से निवृत्त होनेवाले का ग्रात्मार्थ नष्ठ नहीं 
होता? ।” हे 

प्रन्यत्र कहा है : “घर, मणि, कुण्डलादिआभूषण, गाय, घोड़ादि पशु और दास- 
दासी इन सबका त्याग क्रनेवाला कामरूपी देव होता है? ।?! 


: दिंगम्बराचार्य भी ऐसा ही मानते हैं। इस विषय में श्राचार्य .कुन्दकुल्द के कथन 
का सार इस प्रकार है : 

“निश्चय ही विविध -पुण्य-शुभ परिणाम से उत्पन्त होते हूं। -ये देवों तक सर्ब 
संसारी जीवों के विषयतृष्ण उत्पन्न करते हैं । -पुत्रः उदीर्णतृष्ण, तृष्पा से दु/खित और 
दुःखसंतप्त वे विषय सौख्यों की प्रामरण इच्छा करते हैं और उनको भोगते हैँ। सुरों 
के भी स्वभावसिद्ध सौख्य, नहीं है । वे भी देह की वेदना से श्रार्त्त हुए रम्य विषयों में 
रमण--क्रीड़ा करते हैं। सुखों में अंभिरत वज्रायधधारी इन्द्र तथा चक्रवर्ती शभ उप- 
योगात्मक भोगों से देहादि की वृद्धि करते हैँ? ।? 

पाप से प्रत्यक्ष दु:ख होता है श्र पुण्य से प्राप्त भोगों में आसक्ति से दुःख होता है। 
ऐसी स्थिति में “जो “पुण्य और पाप इनमें विशेषता नहीं”, इस प्रकार नहीं मानता वह 
मोहसंछनन घोर, भ्रपार संसार में भ्रमण करता है। जो विदितार्थ पुरुष द्वव्यों में राग 
अथवा द्वंष को नहीं प्राप्त होता वह देहोदुभव दःख को नष्ट करता है ।” 


१--उत्त० ७, २४-२६ 

| इह कामाणियट्रस्स अत्तटु अवरज्भई । 

सोच्चा ;नेयाउयं मग्गं जं भुजलो परिभस्सई॥ 

इह कासाणियट्टस्स , अत्तद्ठ नावरज्भई । 

पूइदेहनिरोहेणं  भवे, देवि त्ति में छय॑ं॥ 

२--उत्त० 5.४ | द | 
गवासं अभिकुंडल॑ - पसवो दासप्रोरुसं । 
सब्बमेयं त्नइत्ताणं . _कामरूवी. भविस्ससि ॥- 

३--प्रवचनसार १. ७४, ७५, ७१, ७२, 

४--वही १, ७७-७८ 


पुन पदारथ ( ढाल :२ ) 
दुह् 


१-नव प्रकारे पुन नीपजे, ते करणी निरवद जांग। 
बयांलीस प्रकारे भोगवे, तिणरी बधवंत करजो पिछांण ॥ 


२--पुन नीपजे तिण करणी मे, तिहा निरजरा निश्चे जांण। 
तिण करणी री छे जिण आगना, तिण मांहे संक मे आंण॥ 


३--केई साधू बाजे जेन रा, त्यां दीधी जिण मारग नें पूठ । 
पुन कहे कुपातर नें दीयां, त्यांरी गई अमभितर फूट॥ 


४- काचो पाणी अणगल पाते तेहनें, कहै छे पुन नें घर्म। 
ते जिण मारग सूं वेगला, भूला अग्योंनी अर्म॥ 


५--साध विना अनेरा सर्व नें, संचित अचित दीयां कहे पुन। 
वले नांव लेवे ठाणा अंग रो, ते तो पाठ विना छे अर्थ घुन ॥ 


"६--किणही एक टांणा अंग मझे, घालयों छे अर्थ विपरीत। 
ते पिण सगला ठाणा अंग में नहीं, जोय करो तह॒तीक ॥ 


७--पुन नीपजे छे किण विधे, जोबों सूतर मांय। 
श्री वीर जिगेतर भाषीयो, ते सुणजों चित्त ल्याय॥ 


पुण्य पदार्थ ( ढाल : २) 
दोहा 
१--पुण्य नो प्रकार से उत्पन्न होता है। जिस करनी से पुण्य 


होता है उसे निरवद्य जानो। पुण्य ४२ प्रकार से भोग में 
आता है। बुद्धिमान इसकी पहचान करे* । 


२--जिंस करनी से पुण्य होता है उसमें निर्जरा भी निश्चय 
ही जानो। निजरा की करनी में जिन-आज्ञा है इसमें जरा 
भी शंका मत करो" 


३---कई जेन साधु कहलाने पर भी जिन-सार्ग को पीठ दिखाकर 
कुपान्न को दान देने में पुणय बतलाते हैं। उनकी आसभ्यंतरिक 
आँखें फूट चकी हैं । 


४--जो बिना छाना हुआ कच्चा पानी पिलाने में पुणय और धर्म 
बतलाते हैं वे जिन-मार्ग से दूर हैं। वे अज्ञानवश भ्रम में 
भूले हुए हैं । 

५---साधु के अतिरिक्त अन्य सबको भी सचित्त-अचित्त देने में 
वे पुणय कहते हैं और (अपने कथन की पुष्टि में) स्थानाड्ः 
सूत्र का नाम लेते हैं; परन्तु मूल में ऐसा पाठ न होने से 
यह अर शून्यवत्‌ है । 


६--ऐसा विपरीत अर्थ भी स्थानांग की किसी एक प्रति में 


घुसा दिया गया है परन्तु सब प्रतियों में नहीं है | देख कर 
जाँच करो? । 

७--पुण॒य उपार्जन किस प्रकार होता है इसके लिए सूत्र 
देखों। सूत्रों में इस सम्बन्ध में वीर जिनेश्वर ने जो 
कट्दा है उसे चित्त छगा कर छनो । 


पुण्य के नवों हेतु 
निरवच हैं 


पुण्य की करनी में 
निर्जरा की नियमा 


कुपात्र और सचित्त 
दान में पुण्य नहीं 
( दो० ३-६ ) 





ढाल : २ 
[ राजा रामज[ हो रेण छ मासी --ए देशी ] 
१--पुन नीपजे सुभ जोग सूं रे लाल, सुभ जोग जिण आगना मांय हो । भविक जण । 
ते करणी छे निरजरा तणी रे छाल, पुन सहिजां लागे छ आय हो ॥ सत्रिक जण॥ 
पुन नीपजे सुभ जोग सूं रे छाल॥ 


२-- जे करणी करे निरजरा तणी रे लाल, तिणरी आगना देवे जगनाथ हो । भ०*। 
लिण करणी करता पुन तीपजे रे टाल, ज्यं खासलो गोरा रे हुवे साथ हो ॥ भ० *पु० ५। 


३--पुन नीपजे तिहां निरजरा हुवे रे छाल, ते करणी निरवद जांग हो। 
सावथ करणी में पन नहीं नीपजे रे छाल, ते सुणज्यों चतर सुजांण हो ॥ 


४-- हिसा कीयां भछ ब्ोलीयां रे लाल, साधु ने देते असुध अहार हो। 
तिण सूं अल्प आउखो बंध तेहनें रे लाल, ते आउख्रो पाप मम्कार हो ॥ 


५- छांबो आउपो बंधे तीन बोल सूं रे लाल, लांबो आउपो छी पुन मांय हो। 
ते हिसा न करे प्राणी जीव रीरे लाल, बले बोले नहीं मसावाय हो ॥ 


६- तथारूप श्रमण निम्नंथ नें रे लाल, देवे फासू निरदोष च्यारूं आहार हो । 
यां तीनां बोलां पुन नीपजे रे छाल, ठाणा अंग तीजा ठाणा ममार हो ॥ 


20५ :७७७७४ 


#बाद की प्रत्येक गाथा के अन्त में इसी तरह 'भविक्र जण' और 'पुन नीपजे सुभ 


ढाल : २ 


१---पुण्य शुभ योग. से उत्पन्न होता है। शुभ योग जिन आज्ञा 
. . में है। शुभ योंग निर्जरा की करनी है; उससे पुण्य सहज 
ही आकर लगते हैं । 


! २--जिस करनी से निर्जरा होती है, उसकी आज्ञा स्वयं जिन 
भगवान देते हैं। निर्जरा की करनी करते समय पुण्य अपने 
ही आप उत्पन्न (संचय) होता है जिस तरह गेहूँ के साथ 


तुष । 


२३--जहाँ पुण्योपार्जन होगा- वहाँ निर्जरा निश्चय ही होगी; जिस 


करनी से पुण्य की उत्पत्ति होगी' वह निश्चय ही निरवद्य 
होगी। सावद्य करनी से पुण्य नहीं होता । ( इसका 
खुलासा करता हूँ ) चतुर और विज्ञ जन झनें! । 
४--स्थानाज़ः सूत्र के तृतीय स्थानक में कहा है कि हिसा 
करने से, भठ बोलने से तथा साधु को अशुद्ध आहार 
देने से---इन तीन बातों से जीव के अल्प आयुष्य का बंध 
होता है । यह अल्प आयुष्य पाप कर्म की प्रकृति है । 


५-६-वहीं कहा है कि जीवों की द्विसा न करने से, भूठ नहीं . 
बोलने से और तथारूप श्रमण निर्भ्रन्थ को चारों प्रकार 


. के प्राउक निर्दोष आहार देने से--इन तीन बातों से दीर्घ 


आयुष्य का बंध होता है। यह दीर्घ आयुष्य पुण्य में है | - 


शुभ योग नि्जरा 


कै हेतु हैं, पुण्य 


बंध सहज फल है 


निर्जरा के. हैतु 
जिन-आ्राज्ञा में हैं 


जो 


जहाँ पुष्य होता है 


वहाँ निजेरा और 
शुभ योग की 
नियमा है ' क 

अशुभ भअल्पायुष्य 

के हेतु सावच हैं 


शुभ दीर्घायु के हेतु 
निरवचद्य हैं 


७-हिसा कीयां भूठ बोलीयां रे छाल, साघ्‌ नें हेले निदे ताय हो। 
आहार अमनोगम अपीयकारी दीये रे छाल, तो असुभ छांबो आउपो बंधाय हो ॥ 


८--सुभ लांबों आउधो बंधे इण विधे रे छाल, ते पिण आउपों पुन मांय हो । 
ते हिसा न करे प्राणी जीव री रे छाल, बल्ले बोले नहीं मसावाय हो ॥ 


€--तथारूप समण निग्रंथ नें रे छाल, करे बंदणा ने नम्सकार हों। 
पीतकारी वेहरानें व्यारं आदार ने रे छाल, ठाणा अंग तीजा ठांणा मझार हो॥ 


१०--एड्रीज पा” भगोती सूतर मे; रे छाल, पांचमें सतक पप्ठम उदेश हो। 
संक्रा हुवे तो निरणों करो रे छाल, तिणमें कुड नहीं छवलेस हो॥ 


११-- वंदणा करतां खपावे नीच गोत नें रे छाल, उंच गोत बंधें वले ताय हो। 
ते वंदणा करण री जिण आगना रे छाल, उतराधेन गुणतीसमां मांय हो ॥ 


१२-धर्मकथा कहै तेहनें रे लछाछ, बंधे किल्याणकारी कर्म हो। 
उत्तराबेन गुणतीसमां अधेन में रे छाल, तिहां पिण. निरजरा धर्म हो॥ 


१३--करे वीयावच तेहनें रे छाल, बंधे तीथंकर नाम कर्म हो। 
उत्तराघेन गुणतीसमां अघेन में रे छाल, तिहां पिण निरजरा धर्म हो ॥ 


१४--वीसां बोलां करेनें जीवड़ो रेछाल, करमां री कोड खपाय हो। 
जब बांधे तीथंकर नाम कर्म ने रे लाल, गिनाता आठमा अधेन मांय हो ॥ 


७--इसी तरह स्थानाज्ः सूत्र के तृतीय स्थानक में कहा है. कि 


हिसा करने से, भूठ बोलने से, साधुओं की अवहेलना और . 


निन्‍दा कर उनको अप्रिय, अमनोज्ञ ( अरुचिकर ) आहार 


: देने से-.इन तीन बातों से अशुभ दीर्घ आयुष्य का बंध . 


होता है । 

८-६-वहीं कहा है कि हिसा न करने से, मिथ्या न बोलने से 
और तथारूप अ्रमण निम्रंथ को वन्दुन-नमस्कार कर 
उसको चारों प्रकार के प्रीतिकारी आहार दान देने से शुभ 
दीर्घ आयुष्य कर्म का बंध होता हे* । यह पुण्य है। 


१०---ऐसा ही पाठ भगवती सूत्र के पंचम शतक के षष्ठ उद्देशक 
में हे। किसी को शंका हो तो देख कर निर्णय कर छके। 
इसमें जरा भी भ्ूठ नहीं हे* । 


११--चबंदना करता हुआ जीव नीच गोत्र का क्षय करता है और 
डसके उच्च गोन्न कर्म का बंध होता है। बंदना करने की 
जिन आज्ञा है। उत्तराध्ययन सूत्र का २६ वाँ अध्ययन 
इसका साक्षी है: । 

१२---उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन में कहा है कि धर्म- 
कथा करते हुए जीव शुभ कर्म का बंध करता है। साथ ही 
वहाँ धर्म-कथा से निर्जरा होने का भी उल्लेख है* । 

१३--5त्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन में यह भी कहा है कि 

. बेयावृत्य करने से तीर्थड्डर नामकर्म का बंध होता है। साथ 

ही वहाँ चेयाबृत्य से निजरा होने का उल्लेख भी है** । 

१४--ज्ञाता सूत्र के आठवें अध्ययन में यह बात कही गई है कि 
जीव २० बातों से कर्मा" की कोटि का क्षय करता है और 
उनसे उसके तीर्थक्लुर नामकर्म का बंध द्ोता है* * । 
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अशुभ दीर्घायुष्य 
के हेतु सावध हें 


शुभ दीर्घायृष्य के 
हेतु निरवद् हैं 


भगवती में भी 
ऐसा ही पाठ 


वंदना से पुण्य और 
निर्जरा दोनों 


धर्-कथा से पृण्य 
और निजरा दोनों 


वेयाबृत्य से पृण्य 
शौर निर्जरा दोनों 


जिन बातों से कर्म - 

क्षय होता है उन्हीं 

से तीथंकर गोत्र 
का बंध 


१५--सु वाह कुमर आदि दस जणा रे छाल, त्यां साथां ने असणा दिक वेहराय हो। 
त्यां बांध्यों आउपो मिनख रो रे छाल, क्यो विषाक्त सुनर रे मांव हो ॥ 


१६--प्राण भूत जीव सत्व नें रे छाल, दुश्व न दे उपजावे सोग नांय हो। 
अजुरणया नें अतिप्यणवा रे छाल, अपिटुणया परिताप नहीं दे ताय हो ॥ 


१७--ए छ प्रकारे बंधे साता वेदनी रे छाछ, उल्टा कीयां असाता थाय हो। 
भगोती सतत सातमें रे लाल, छोटा उदेसा मांय हो ॥ 


शैघकरगग वबेदनी बंधे जोवरे रे खाल, अठारे पाव मे्ण्यां बंधाय हो । 
नहीं सेब्यां बंधे अफरकस बेदनी रे छाल, भगोती सानमां सतक छा मांस हो॥ 


१६--कालोदार्ड पूछुयों भगवांत ने रे छाल, सुतर भगोती मांहि ए रेस हो | 
फिल्यांगकारी कर्म किण विप्न बंधे रे छाल, सातमें रातक दसमें उदेस हो ॥ 


२० --अठारे पाप थानक् नहीं सेवीयां रे छाछ, किल्यांणगकारी कर्म अंधाय हो | 
अठारे पाप थानक सेवे तेह सं रे छाल, बंधे अकिल्यांणकारी कर्म आय हो ॥ 


२१--प्रांग मृत जीव सत्व नें रे छाल, बहु सबदे च्यांख्ड मांहि हो । 
त्यांरी करे अणुकम्पा दया आणतें रे छाल, दुःख सोग उपजावे नांहि हो ॥ 


२२--अजूरणया नें अतिप्यणया रे छाल, अपिटुणया नें अपरिताप हो | 
यां चददे सं बंधे साता वेदनी रे छाल, यां उलटा सं बंधे असाता पाप हो ॥ 


५ 


१५--विपाक सूत्र में उल्लेख है कि छबाहु कुमार आदि दुस जनों 
ने साधुओं को अशनादि देकर मनुष्य-आयुष्य को बाँधा' *। 


१६-१७-भगवती सूत्र के सातवें शतक के छठे उद्दशक में जिन 
भगवान ने ऐसा कहा है कि प्राणी, भूत, जीव और सर्त्व 
को दुःख नहीं देने से, शोक उत्पन्न नहीं करने से, न भूराने* 
- से, बेदना न करने से, न पीटने से और प्रतापना न 
- देने से इस तरह छः प्रकार से साता वेदनीय कर्म का 
बंध होता है और इसके विपरीत आचरण से असाता- 
वेदनीय कर्म का बंध होता हे* १ । ु 
१८--भगवती सूत्र के सातवें शतक के छठे उद्देशक में कहा है कि 
.. अठारह पापों के सेवन करने से कर्कश वेदनीय कर्म का बंध 
होता हे और इन पापों के सेवन न करने से अकर्कश 
वेदनीयं कर्म का बंध होता है? ४ ॥ 
१६-२०-भगवती सूत्र के सातवें शतक के दसवें उद्देशक में काछोदाई 
ने भगवान से प्रश्न किया कि कल्याणकारी कर्मा का बंध 
केसे होता है ? उत्तर में सगवान ने बतलाया कि अठारह 
पाप स्थानकों के संच्रन नहीं करने से कल्याणकारी कर्म 
का बंध होता है ओर इन्हीं अठारह पाप स्थानकों के 
सेवन से अकल्याणकारी कर्म का बंध होता है? ५ । 


२१-२२-बहु प्राणी, भूत, जीब ओर सत्त्व इनके प्रति,द्या छाकर 


अनुकम्पा करने से, दुःख उत्पन्न नहीं करने से, शोक 
उत्पन्न नहीं करने से, न भूराने से, न रुलाने से, न पीटने 


से ओर -प्रतापना न देने से, इस प्रकार १४ बोलों से 


साता वेदुनीय कर्म का बंध होता है" ६ । 


*दूसरों को दुःखी करना । 


: निरवद सुपात्र दान 


का फल : मनुष्य- 
आयुष्य 


साता वेदनीय' कम 
के छः बंध हेतु 
निरवद्य हूं 


कर्कृश - श्रेक़॒कंश 
वेदनीय कर्म के 
बंध हेतु क्रमशः 
सावद्य निरवद हैं 


पापों के न सेवन से 
कल्याणकारी कर्म 


सेवन से शभ्रकल्याण - 
कारीं कंम॑ 


सातावेदनीय कर्म 
के बंध हंतुओं का 
अन्य उल्लेख 


२३-माहा आरंभी नें माहा परिग्रही रे छाल, करे पत्रिद्रि नी घात हो । 
मद मांस तगो भख़ण करे रे छाल, तिण पाप सं नरक में जात हो ॥ 


२४-- माया कपट नें गृढ माया करे रे छाल, वले बोले मूसावाय हो। 
कूड़ा तोला ने कृड़ मापा करे रे छाल, तिण पाप सं तिरजंत्र थाय हो ॥ 


२५ प्रकत रो भद्वीक नें वतीत छे रे छाल, दया नें अमछर भाव जांण हो । 
तिण स्‌ बंधे आउपो मिनख रो रे छाछ, ते करणी निरबद पिछांण हो ॥ 


२६ - पाले सरागपणे साधृपषणों रे छाछ, बले श्रायक रा वरत बार हो । 
बाल तपसा नें अकांम निरजरा रे लाल, यां सूं पामें सुर अवतार हो॥ 
२७--काया सरल भाव सरल सूं रे छाल, बले भाषा सरल पिछांण हो। 
जेहवो करे तेहवो मुख सूं कहै रे छाल, यांस बंधे सुभ नाम कर्म जांण हो ॥ 


२८- ए च्यारूं बोल बांका वरतीयां रे ठाल, बंधे असुभ नाम करम हो। 
ते सावद्य करणी छ पाप री रे छाल, तिणमें नहीं निरजरा धर्म हो ॥ 


२६--जात कुल बल रूप नो रे छाल, तप छाभम सुतर ठाकुराय हो। 
ए आठोई मद करे नहीं रे लाल, तिणसं ऊंच गोत बंधाय हो ॥ 


३०--ए आठोई मंद करे तेहनें रे छाल, बंधे नीच गोत कर्म हो। 
ते सावद्य करणी पाप री रे छाल, तिणमें नहीं पुन धर्म हो ॥ 


२३---महा आरम्भ, महा परिग्रह, पंचन्द्रिय जीव की घात तथा 
मद्य-मांस के भक्षण से पाप-संचय कर जीव नरक में 
जाता है? ७ । 


२४--माया--कपट से, गूढ़ माया से, भूठ बोलने से, भूठे तोल, भूठे 
माप से जीव तिर्यश्ञ (योनि में उत्पन्न) होता है* <। 


२४--प्रकृति के भद्र और विनयवान होने से, दया से और 
असात्सर्य भाव से जीव मनुष्य आयु का बंध करता है। 
भद्गता, विनय, दया और अकपट भाव ये निरवद्य 
कर्तव्य हैं? * । 

२६--साथ के सराग चारित्र के पालन से, श्रावक के बारह ब्त 
रूप चारित्र के पालन से, बाल तपस्या ओर अकाम निर्जरा 
से छर अवतार--देव-भव प्राप्त होता हे * * । 


२७-२८-कायिक सरलता से, भावों की सरकरूता से, भाषा की सर- 
लता से तथा जेसी कथनी चेसी करनी से जीव शुभ नामकर्म 
का बंध करता है। इन्हीं चार बातों की विपरीतता 
से अशुभ नामकर्म का बंध होता हे। कायिक कपटता 
आदि सावद्य कार्य हैं । ये पाप के हेतु हैं। इनसे निजरा 
नहीं होती* १ । 

२६-३०-जाति, कुछ, बल, रूप, तप, लाभ, सूत्र (की जानकारी) 
और ठकुराई इन आठों मर्दों ( अभिमानों ) के न करने 
से जीव के उच्च गोत्र का बंध होता है और इन्हीं आदों 
मदों के करने से नीच गोत्र का बंध होता है। मद करना 
सावद्य--पाप क्रिया है | इसमें धर्म (निर्जरा) और पुण्य 


. नहीं हे* *। 


नरकायु्‌ के 
बंध हेतु 


तियंड्चायु के 
बंध हेतु 


मनुष्यायुष्य के 
बंध हेतु 


देवायुष्य के 
बंध हंतु 


शुभ-अशुभ नाम- 
कर्म के बंध हेतु 


उच्च गोत्र और 
नीच गोत्र कर्म के 
बंध हेतु 


रे - ग्यानावए पा ले इर्सशाः प्री रे लाल, बले मोहणी नें अंतराय हो | 


ये च्यांस्इ एकंत पाप कर्म छ रे छाल, त्यांरी करणी नहीं आग्या मांय हो ॥ 


२--बैदनी आउपों नाम गोत छे रे छाल, ए ज्यांझई कर्म पून पाप हो। 
तिणमें पुन री करणी निरवद कटी रे छाल, तिशरी आग्या दे जिण आप हो ॥| 


३३--४ भगवती शनक आठ में रे छाल, नवमां उद्देसा मांय हो। 
पुन पाप तणी करणी तणी रे छाल, ते जाणे समद्िष्टी स्याय हो ॥ 


३४. करणी करे नीहांणों नहीं करे रे छाल, चोखा परिणार्मा समकनवंत हो । 
समाव जोंग वरते तेहनों रे छाठ, खिमा करी परीमह खमंत हो ॥ 


३५-नंचूं इन्द्री नें वग कीयां रे छाल, वले माया कद रहीत हो । 
अपासत्वथपणो ग्यांगादिक तशों रे छाल, समणप्ण छे सहीत हो ॥ 


हितकारी प्रवचन आठां तमों रे छाल, घर्मकथा कहें विसतार हो। 
यां दरसां बोलां बंधे जीव रे रे छाल, किल्‍्याणनतरी कर्म श्रीकार हो 


३७.- ते किल्याणकारी कर्म पन छे रे छाल, त्यारी करणी पिण निरवद जांण हो। 
ते ठाणा अंग दसमें ठाणे कह्यो रे लाल, तिहां जोय करो पिछांण हो 


इ८--अन पुने पांण पुने कह्मों रे लाल, लेण गरेण वस्त्र पुन जांण हो । 
मन पुने वचन काया पुने रे छाल, नमसकार पुने नवमों पिछांण हो ॥ 


३१--ज्ञानावरणीय कर्म, दर्शनावरणीय कर्म, मोहनीय कर्म और 
अन्तराय कर्म ये चारों एकान्त पाप हैं । जिस करनी से इन 
कर्मा का बंध होता हे वह जिन-आज्ञा में नहीं है? ? । 


३२--बेद्नीय, आयुष्य, नाम और गोत्र थे चारों कर्म पुरथ और 
पाप दोनों रूप हैं । पुण्य रूप वेदनीय, आयुप्य, नाम और 
गरोन्न कर्म जिस करनी से होते हैं वह करनी निरवद्य 
है। इस करनी की आज्ञा भगवान देते हैं? * । 


३३--पघुण्य पाप की करनी का अधिकार भगवती सूत्र के आठवें 


शतक के नवें उद्देतकक में आया है। उसका न्याय सम्यक्‌ 
दृष्टि सममभते हैं? ५ । 


३४-३७-करनी कर निदान--फल की इच्छा न करने से, शुभ 
परिणाम और सम्यक्त्व से, समाधि योग में प्रवर्तन से, 
क्षमापूरंवक परिषह सहन करने से, पाँचों इन्द्रियों को वश 
करने से, माया और कपट से रहित होने से, ज्ञानादि की 
उपासना से, श्रमणत्व से; आठ प्रवचन माताओं से संयुक्त 
होने से, धर्म-कथा कहने से,--इन दस बोलों से जीव के 
कल्याणकारी कर्मो का बंध होता है। थे कल्याणकारी 
कर्म पुण्य हैं और इनको प्राप्त करने की करनी भी स्पष्टतः 
निरवद्य हे। ये दस बोल स्थानाज् सूत्र के दसवें स्थानक 
में कहे हैं। देख कर पुण्यन्करनी की पहिचान करो+ +। 


र३८--अन्न पुण्य, पान पुण्य, स्थान पुण्य, शय्या पुण्य, 
वख्र पुणय, मन पुण्य, वचन पुण्य, काया पुण्य और 
नमस्कार पुण्य--इस तरह नो पुण्य ( भगवान ने) 


कहे हैं । 


ज्ञाणावरणीय ग्रादि 
चार पाप कर्म 


वेदनीय ग्रादि चार 
पुण्य कर्मों की 
करनी निरवद्य है 


भगवती ८५.6 का 
उल्लेख दृष्टव्य 


कल्याणकारी कर्म 
बंध के दस बोल 
निरवद्य हैं 


, नौ पुण्य 


३९--पुन्य बंधे नव प्रकार सं रे छाल, ते नवोई निरवद जांण हो। 
ते नवोई बोलां में जिणग आगना रे छाल, तिणरी करज्यो पिछाण हो ॥ 


४०--कोई कहे नवोर्ट बोल समने क्या रे छाल, सावद्य निरवद न कद्या तांमहो। 
सचित अखिल विश नहीं कझया रे छाल, पातर कुपातर सो पिण नहीं नांम हो ॥ 


४१--तिशर्स सबित्त अचित्त दोन॑ क्या रे छाल, पातर कुपानर नें दीयां तांम हो। 
पुन नीपजे दीयां सकल नें रे छाल, ते भूठ बोडे गुतर रो ले ले नांम हो ॥ 


४२--साव श्रावक्र पातर नें दीयां रे छाल, तीथंकर नामादिक पुन थाय हो। 
अनेरां ने दान दीघां थक्तां रे लाल, अनेरी पुन प्रकृत बंधाय हो ॥ 


४३ --इम कहै नांम लेई ठाणा अंग नो रे छाल, नवमा ठाणा में अर्थ दिखाय हो । 
ते अर्थ अगहुँनो घालीयो रे लाल, ते भोलां ने खबर न काय हो ॥ 


४४---जो अनेरा नें दीयां पुन नीपजे रे छाल, जब टलीयो नहीं जीव एक हों | 
बुयातर नें दीयां पुन किहां थकी रे लाल, समझो आंग ववेक हो ॥ 


ऐ 


४५--पुन रा नव बोल तो समचे कह्मा रे छाल, उण ठामें तो नहीं छ नीकालहो। 
ज्यं वंदगा वीयावच पिण समचे कही रे छाल,ते गुणवंत सूं छेजो संभाल हो॥ 


४६ --वंदणा कीयां खबावे नीच गोत नें रे लाल, उंच गोत कर्म बंधाय हो | 
तीथंकर गोत बंधे वीयावच कोयां रे लाल, ते पिण समचे कह्मा छे ताय हो॥ 


३६---पुण्य बंध इन्हीं नौ प्रकार से होता है। ये सब बोल 
निरवद्य हैं । इन सबमें जिन भगवान की आज्ञा है । बुद्धिमान 
इस बात की पहचान करें*० | 

४०-४१-कई कहते हैं कि भगवान ने नवों बोर समुच्यय-- 
(बिना किसी अपेक्षा के) कहे हैं। सावद्य-निरवद्य, सचित्त- 
अचित्त, पात्र-अपान्न का भेद नहीं किया है। इसलिए 
सचित्त-अवित्त दोनों प्रकार के अन्न आदि देने का भगवान 
ने कहा है, तथा पात्र-कुपान्र दोनों को देने को कहा है 
सबको देने में पुण्य है। ऐसा कहने वाले सूत्रों का नाम 
लेकर भूठ बोलते हैं । 

४२--वे कहते हैं कि साधु श्रावक इन पात्रों को देने से तीर्थड्र 
नामादि पुण्य प्रकृतियों का बंध होता है तथा अन्य लोगों 
को दान देने से अन्य पुण्य प्रकृति का बंध होता है । 

४२- वे स्थानाडुः सूत्र का नाम छेकर ऐसा कहते हैं और नवें 
स्थानक में अथ दिखलाते हैं। परन्तु न होता हुआ अर्थ 
वहाँ घुसा दिया गया है---भोले छोगों को इसकी खबर 
नहीं है । 

४४--- यदि “अन्य को! देने से भी पुण्य होता है तब तो एक भी 
जीव बाकी नहीं रहता । परन्तु कुपात्र को देने से पुण्य केसे 
होगा ? यह विवेक पूर्वक समझने की बात है? < । 

४५--पुण्य के नो बोल समुच्चय (बिना खुलाशा ) कहे गये हैं ; 
स्थानाड़ः सूत्र के € वें स्थानक में कोई निचोड़ नहीं है । 
इसी तरह वंदना और वेयाबृत्य के बोल भी समुच्चय 
कहे हैं। गुणी इनका मर्म समझ ले। 

४६-- वंदना करता हुआ जीव नीच गोत्र को खपाता है और उच्च 
गोन्न का बंध करता है. तथा वेयाबवृत्य करने से तीथंकर 
गोत्र का बंध करता है। ये भी समुच्चय बोल हूं। 


पुण्य के नवों बोल 
निरवद्य व जिन- 
ग्राज्ञा में हैं 


नवों बोल क्‍या 


अपेक्षा रहित हैं ? 


(गा० ४०-४४) 


समुच्चय बोल 
श्रपेक्षा रहित नहीं 
(गा० ४५-५४) 


४७--तीथंकर गोत बंधे बीस बोल सं रे छाल, त्यांमें पिण समचे बोल अनेक हो। 
' समचे बोल घणा छे सिघंत में रे छाल, त्यांमेकुण समझे; विगर ववेक हो॥ 


४८--जों अन पुने समचे दीबां सकल नें रे छाल, तो नवोई समचे जांण हो । 
हित निरणों कहूं छू नवां ही तगी रे छाल, ते मुणज्यों चुतर सुजांण हो ॥ 


४६-..-अन सचित अचिन दीखां सकल ने रे छाल, जो पुन नीपजे छे ताम हो । 
तो इमहीज पुन पांणी दीयां रे लाल, लेण मेण वसतर पुन आंम हो ॥ 


[डोड वरत्यां पुन थाय हो । 


५०--इमहीज मन पुने समचे हुवे रे छाल, तो मन भृंडोट 
ब्रोल्यांई पुन बंधाय हो ॥ 


मंद 
वले वचन पुणे पिण समचे हुवे रे लाल, भूंडो 


५१--कराय पुने पिण समचे हुवे रे लाल, तो काया सूं हिसा कीयां पुन होय हो । 
नमसकार पुने पिण समचे हुवे रे छाल, तो सकल नें नम्यां पुन जोय हो ॥ 


धू२- मन वतन काया माठा बरतीयां रे छाल, जो लागे छे एक त पाप हो। 
.. तो नवोंई बोल इम जांणजो रे छाऊछ, उधप गई समसचे री थाप हो ॥ 


५३--मन वचन काया सूं पुन नीपजे रे छाल, ते निरवद वरत्यां होय हो। 
तो नवोई बोल इम जांणजो रे छाल, सावद्य में पुन न कोय हो ॥ 


४७--इसी प्रकार २० बातों से तीथंडूर गोत्र का' बंध बतछाया - 
गया है। उनमें भी अनेक बोर समुच्चय हूं। इस ” 
प्रकार सिद्धान्त में ( जन सूत्रों में ) समुच्चय बोल अनेक 
हैं। . बिना विवेक उन्हें कौन समझ सकता है ! .. 


४८--यदि सभी को अन्न-दान देने से अन्न पुण्य होता हो तब नौ बोलों की 
तो सभी बोलों के सम्बन्ध में यह बात समको। अब में तमझ 
नवों ही बोलों का निर्णय करता हूँ। चतुर विज्ञ इसको छनें। 77१४) 


४६---यदि सचित्त-अचित्त सब अन्न सब को देने से पुएय होता है. 
तब तो पानी, स्थान, शस्या, वस्त आदि भी सचित्त-अचित्त , 
सब सबको देने से पुण्य होगा ! 


५४०--इसी तरह यदि भन पुणुय भी समुच्चय हो तब तो सन को 
दुष्प्रवरत्त करने से भी पुण्य होगा तथा वचन पुण्य भी 
समुचय हो तो दुर्बचन से भी पुण्य बंधना चाहिए । 


५१--यदि काया पुण्य भी समुच्चय हो तो काया से हिसा करने 
पर भी पुण्य होना चाहिए। इसी तरह नमस्कार पुण्य भी _ 
समुचय हो तो सबको नमस्कार करने से पुण्य होना 
चाहिए । 
५२--अब यदि मन, वचन और काया की दुष्प्रवृत्ति से एकान्त-- 
केवल पाप ही छगता हो तब तो नवों ही बोलछों के 
' - सबन्ध में यह बात जानो | इस प्रकार समुचय की . बात 
उठ जाती है । 
४५३---अब यदि यह मान्यता हो कि सन, वचन तथा काया की 
. निरबद्य प्रवृत्ति से पुएय होता है तब नवों ही बोलों के . 
सम्बन्ध में यह समभो । सावध से कोई पुणय नहीं होता । 


५४--नमसकार अनेरा नें कीयां थकां रे छाल, जो लागे छी एकंत पाप हो । 
तो अनादिक सचित दीर्यां थकां रे लाल, कुण करसी पुन री थाप हो ॥ 


५५ निरखद करणी में पुन नीपने रे छाल, सावद्य करणी सं छागे पाप हो। 
ते सावध निरवद किम जांणीये रे छाल, निरवद में आग्या दे जिण आप हो॥ 


५६--अन पांणी पातर नें बेहरावीयां रे छाल, लेण सयण वस्त्र बेहराय हो | 
त्यांरी श्रीजिण देवे आगना रे छाल, तिण ठार्मे पुन बंधाय हो ॥ 


५७--अन पाणी अनेरा नें दीयां रे लाल, लेण सेण वसतर देवे ताय हो। 
त्यांरी देवे नहीं जिण आगन्या रे छाल, तिणरे पुन किहां थी बंधाय हो ॥ 


भ्८--सुपातर नें दीयां पुन नीपजे रे लाल, ते करणी जिण आगना मांय हो। 
जो अनेरा नें दीयांई पुन नीपज रे छाल, तिणरी जिण आगना नटीं कांय हो॥ 


५६--ठाम ठाम सुतर में देखलो रे छाल, निरजरा ने पुन री करणी एक हो । 
पुन हुवे तिहां निरजरा रे लाल, तिहां जिन आगनां छे वशेष हो ॥ 


६०--नव प्रकारे पुन नीपजे रे छाल, ते भोगवे बयांलीस प्रकार हो | 
ते पुन उदे हुवे जीवरे रे छाल, सुर साता पामें संसार हो ॥ 


६१--ए पुन तगा सुस््र कारिमा रे लाल, ते विगणसंतां नहीं वार हो। 
तिणरी बंछा नहीं कीजीये रें छाल, ज्यं पामें भव पार हो ॥ 


५४--्यदि पाँच पदों को छोड़ कर अन्य को नमस्कार करने से 
एकान्त पाप लगता हो तब अन्‍्नादि सचित्त देने में कौन 
पुण्य की स्थापना करेगा** ? 


५४--घुणय निरवद्य करनी से होता है, सांवद्य करनी से पाप 
लगता है । सावद्य निरवद्य की पहचान यह है कि निरवद्य 
कार्या की ख़ुद भगवान आज्ञा देते हैं । 


५६--पात्र को (निर्दाष ऐषणीय) अशन, पान आदि बहराने तथा 
स्थान, शरया, वस्त्र आदि देने की जिन देव आज्ञा करते हैं । 
इनसे पुण्य का बंध होता है। 


५७--अन्न-पानी आदि तथा स्थान, शय्या, वस्त्र, पात्र अन्य को 
देने की जिन भगवान आज्ञा नहीं देते। इसलिये ऐसे दान 
से जीव के पुण्य-बंध केसे हो सकता है ? 


'५८--झपात्र को देने से पुणय होता है। यह करनी जिन-आज्ञा 
सम्मत है; यदि अन्य किसी को देने से भी पुण्य होता हे 
तो उसके लिए जिन-आज्ञा क्यों नहीं है?" ९ 

५६--स्थान-स्थान पर सूत्रों में देख छो कि निर्जरा और 
पुण्य ५ करनी एक है। जहाँ पुण्य होता है वहाँ निजरा 
भी होती है ओर जहाँ निर्जरा होती हे वहाँ विशेष रूंप से 
जिन-आज्ञा है । 

६०--पुण्य नौ प्रकार से उत्पन्न होता है तथा वद्द ४२ प्रकार 
से भोग में आता है। जीव के पुण्य का उदय होने से 
वह संखार में छख पाता हे । 

६९ “--पुरय-जात छुख क्षणिक हें । उनके विनाश होते देर 


नहीं रूगती ; इन खखों की कभी वांछा नहीं करनी चाहिए 
जिससे कि संसार रूपी समुद्र के पार पहुँचा जा सके । 


सावयं करनी से 

पाप का बंध 
होता है 

(गा० ५५-५८) 


पुण्य और निर्जरा 
की करनी एक है 


पुण्य की € प्रकार 
से उत्पत्ति ४२ 
प्रकार से भोग 


पृष्य भ्रवाउछनीय 
मोक्ष वाञछनीय 
(गा० ६१-६३) 


६२--जिण पुन तणी वंछा करी रे लाल, तिण वंछीया काम नें भोग हो। 
संसार ब्घें कामभोग सूं रे छाल, तिहां पामें जन्म मरण सोंग हो ॥ 





इरे--वेंछा कीजे एक मुगत री रे छाल, ओर वबंछा नकीजे लिगार हो। 
जे पुन तणी वंछा करे रे लाल, ते गया जमारो हार हो ॥ 


६४ संबत अठोारे तयांके समे रे छाल, काती सुद चोथ विमसपतवार हो। 
पुन नीपजे ते ओल्यायबा रे छाल, जोड़ कीमी कोठास्था मझार हो ॥ 


६२---जो पुणगय की कामना करता है वह कामभोगों की ही 
कामना करता है। कामभोग से संसार की वृद्धि होती है 
तथा प्राणी जन्म, रत्यु और शोक को प्राप्त करता है। 


६ ३--कामना केवल एक मुक्ति की करनी चाहिए। अन्य कामना 
किश्वित भी नहीं करनी चाहिए | जो पुण्य की वांछा करता 
है, वह मनुष्य-भव को हारता है?* । 


६४--पुण्य की उत्पत्ति केसे होती है यह बताने के लिए सं० 
१८४३ की कात्तिक छ॒दी ४ गुरुवार को यह जोड़ कोठारचा 
गाँव में की है। . - ' ह 


रचना-काल 


पुण्य पदार्थ ( ढाल : २) 


टिप्पणियाँ 


१--पुण्य के हेतु और पुण्य का भोग ( दो० १): 

स्थानाओु सूत्र में कहा है"--- पुण्य नौ प्रकार का है--भ्रन्न पुण्य, पान पुष्य, 
वस्त्र पुण्य, लगन" पुष्य, दायन ? पुण्य, सन पुण्य, बचने पुण्य, काय पुण्य, भौर नमस्कार 
पुण्य ॥ 

यहाँ पुष्य का प्र है--पुण्य कर्म की उत्पत्ति के हेलु कार्य। प्रन्त, पान, वस्त्र, 
स्थान, गयन के निरवशद्य दान से, सुप्रषण मत, वचन, काया से तथा मुनि के नमस्कार 
से पृष्य प्रकृतियों का बंध होता है। झत: कार्य और कारण को एक मान पृण्य के कारणों 
को पृष्य की संज्ञा दी गयी है । 


स्थानाजु के टीकाकार श्री प्रमयदेव ने प्रपनी टीका में नवविध पुण्य को बतलाने 
वाली निम्त गाथा उद्धृत की है : 
अन्न पान व व्यय व आलयः शयनासनम्‌ | 
शुश्रुषा बदन तुष्टि: पूार्य नवविध॑ स्छतम्‌ ॥ 
इस गाया में बताये हुए पुण्यों में छः तो वे ही हैं जो मूल स्थाना'ड्व में उल्लिखित 
हैं किन्तु सन, वचन और काय के स्थान में यहाँ भ्रासन पुण्य, शुक्षुप्रा पुण्य और तुष्टि 
पुष्य हैं। नवविध पुष्य की यह परम्परा अभ्रवश्य ही प्रागमिक नहीं है। 


१५-टाणाड़ ६. २ै. ६७६ : 
णव्विधे पुन्ने पं० तं० अन्नपुनने, पाणपुणणे, वत्थपुन्ने, छेणपुणण, सचणपुम्ने, 
मणपुस्ने, वतिपुणणे, कायपुणणे, नमोक्ारपुगणे 

२---गृह, स्थान 

३--शय्या--संस्तारक-बिछाने की वस्तु 


दिगम्बर ग्रन्थों में प्रतिग्रहण, उच्चस्थापन, पाद-प्रक्षालन, श्र्चन, प्रणाम, मनःशुद्धि, 
वचन-शुद्धि, काय-शुद्धि और एषण (भोजन) शुद्धि इन नौ को नौ पुण्य कहा है* । इन नौ 
पुण्यों में बहुमान की उन विधियों का संकलन है जो दिगम्बर मत से एक दाता को दान 
देते समय मुनि के प्रति सम्पन्त करनी चाहिए* । 

स्वामीजी नौ प्रकार के पुण्यों से उन्हीं पुष्यों की ओर संकेत करते हैं जिनका: 
उल्लेख स्थानाज्' ग्रागम में है । ह 


स्वामीजी कहते हैं--../'नव प्रकारे पुन नीपजे, ते करणी निरवद्‌ जाँण”---प्रन्त-दान 
भ्रादि पुण्य के कारण तभी होते हैं जब वे निरवद्य होते हैं। जब अन्न-दान आदि सावध 
होते हैं तब उनसे पुण्य का बंध नहीं होता । क्‍ 

यह पहले बताया जा चुका है कि कर्मो' के दो विभाग होते हैं--(१) पुण्य और 
(२) पाप पुण्य का स्वभाव है सुखानुभूति उत्पन्न करना। पाप का स्वभाव है 
दुःखानुभूति उत्पन्न करना । पुण्य और पाप दोनों ही के अनेक अन्तरभेद हैं। और 
प्रत्येक भेद की अपनी-अपनी विशिष्ट प्रकृति भ्रथवा स्वभाव है। पुण्य कर्म के ४२ भेद 
पहले बताये जा चुके हैं। प्रत्येक भेद अपने स्वभाव के अनुसार फल देता है। कर्मों 
का यह फल देना ही उनका भोग है। पुण्य कर्म अपने अन्तरभेदों की विवक्षा से ४२ 
प्रकार से उदय में श्राता है। दूसरे शब्दों में कहा जाता है--जीव पुण्य कर्म का फल 
भोग ४२ प्रकार से करता है । 


२--पुण्य की करनी में निजेश और जिन-आज्ञा की नियमा ( दो० २): 


स्वामीजी यहाँ दो सिद्धान्त प्रतिपादित करते हैं ५ 

१---जिस करनी--क्रिया से पुण्य का बंध होता है उससे निर्जरा अवश्य होती है । 

२--वह क्रिया जिन-पआ्राज्ञा में होती है---जिनानुमोदित होती है । 

स्वामीजी ने इन दोनों ही सिद्धान्तों पर बाद में विस्तृत प्रकाश डाला है ( देखिए 
गा० १-२ आदि )। वहीं टिप्पणियों में विस्तृत विवेचन भी है । 


१--पडिगहणमुच्चठाणं पादोदकमच्चणं च पणमं च । 
मणवयणकायछद्धी एसणछद्घी य णवर्विहं पुणणं ॥ 
२---सागारधर्मास्त ५. ४४५ 
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३-- साधु के सिधा दूसरों को अन्नादि देने से तीर्थंकर पुण्य प्रकृति से 

भिन्‍न पुण्य प्रकृति का बंध होता है' इस प्रतिपादन क्षी अयौक्तिता 

( दो० २-३ ) : 

पप्रन्न पुण्या आदि के साथ विशषात्मतः अथवा व्याग्यात्मक दाब्द नहीं हैँ। अतः 
इनका झर्थ दो प्रकार से किया जा सकता है : 

१--पंच महावतश्ारी मनि को, जो योग्य पात्र है, प्रासक एपणीय प्राहार आदि का 
देना ग्रन्त पुण्य आदि हैं । 

२ - पाजापाज के संदानिरिन चाहे जो भी ही उसे गजित्त-प्रचितत प्रन आदि का 
देना प्रनन्‍न पुण्य आादि हैं । 

स्वामीजी कहते /---प्रन्ल पुण्य झ्रादि कीपहली व्या गया टी टीक है | क्योकि मिरवद्य 
दान से ही पुण्य हो सकता है सामथ दान से नहीं । अवाज को सिल- ग्रिल देना सावध 
दान है यह पुण्य का हँतू लहीं।” उदादंरणरवरत स्थवॉ'शीजी कहने हैं "जल के एक 
ब्रित में प्रमंख्य अपकाधिह जीव हैं। उसमें वनस्पति जीवों की नियमा है। घान्यादि 
भी सचित्त हैं। जो इन सजीत चीजों का दान करता है उसके पृण्य का बंध बसे होगा ? 
मुनि ऐसी भश्रप्रासुक वस्लुओोों को लेते ही नहीं। वे प्रासुक अचित्त वस्तु लेते हैं।इन 
बस्तुप्नों को अपात्र ही ले सकते हैं। पपात्र-दान सावध है।" 

स्वामीजी कहते हैं कि जो सावध दान में एण्य बतलाे हैं थे जान-नजम्मों को खो चुके। 

स्वामीजी के समय में कई जन-साधु ऐसी प्ररपणा करते रहे कि पंचप्रतधारी साधु 
को भाहार प्रादि देने से तीर्थंकर पुण्य प्रकृति का बंध होता है श्र साथ के सिवा अन्य 
को देने से प्रन्य पृण्य प्रकृति का बंध होता है . ऐसा स्थाना'ज़ में लिखा है । 

स्वामीजी कहते है --“स्थाना जज के मल पाठ में ऐसा कुछ नहीं है । जसे प्रंक के बिना 
दान्य का कोई मूल्य नहीं रहता बसे ही पाठ बिता ऐसा अर्थ करना 'अजागलस्ननवन' है ।/ 
फिर ऐसा प्र्थ भी स्थानॉग की सब प्रतियों में नहीं है। किसी-किसी प्रति में जो 
ऐसा पभर्थ देखा जाता है वह स्पष्टत: बाद में जोड़ा हुमा है । 

स्थानाजु के उस सूत्र की, जिसमें नौ पुण्यों का उल्लेख है, टीका करते हुए प्रभय- 
देव सूरि लिखते हूँ : 

“पात्रायाननदानाद यस्तीर्थकरनामा दिपुरायप्रकृतिबन्धस्तदन्नपुणयमेव॑ सर्वश्र'-.- 
प्र्थात्‌ पात्र को भ्रल देने से तीथंकर नामादि पुण्यप्रकति का बन्ध होता है। शत: झन्न दान 


अन्न पुण्य” कहलाता है। इसी प्रकार पान से लेकर शयन पुण्य तक् जानना चाहिए। 
यहाँ पात्र-दान से तीथंकर आदि पुण्य-प्रकृति का बंध कहा है न कि हर किसी को 
अन्नादि देने से । पात्र अप्रायुक नहीं लेता । श्रतः पात्र को प्रासुक देने से ही पुण्य होता है । 
उत्कृष्ट पुण्य-प्रकृति का बंध भावों की तीव्रता के साथ सम्बन्धित है । भावों में उत्कृष्ट तीव्रता 
होने से निरवद्य दान से तीर्थंकर पुण्य-प्रकृति का बंध होता है ग्रन्यथा भ्रन्‍्य पृष्य-प्रकृतियों 
का। इसका अर्थ यह कदापि नहीं हो सकता कि साधु को देने से तीर्थंकर पुण्य-प्रकृति 
आ्रादि का बंध होता है और भ्रन्य को देने से अन्य पुण्य प्रकृतियों का । 
४-पुण्य-बंध के हेतु और उसकी प्रक्रिया ( गाथा १-३ ) 

इस ढाल के दोहे १, २ भौर इन गाथाओं में जो सिद्धान्त दिए गए हैं वे इस 
प्रकार हैँ 

(१) पुण्य शुभ योग से उत्पन्न होता है । 

(२) शुभ योग से निर्जरा होती है और पुण्य सहज रूप से उत्पन्न होता है। 

(३) जहाँ पुण्य होगा वहाँ निर्जरा अवश्य होगी । 

(४) सावद्य करणी से पुण्य नहीं होता । 

(५) पुण्य की करणी में जिनाज्ञा है। 

हम नीचे इनपर क्रमश: विचार करेंगे । 

(१) पुण्य शुभयोगसे उत्पन्न होता है : इस विषय में कुछ प्रकाश पूर्व में डाला 
जा चुका है ( देखिए प० १५८ टि० ५ )। 'योग' का भ्र्थ है कर्म, क्रिया, व्यापार । 
योग तीन हैं---कायिक कम, वाचिक कर्म और मानसिक कर्म। हिंसा करना, चोरी 
करना, अन्नह्मचर्य का सेवन करना, आदि अ्रशुभ कायिकयोग हैं। सावद्य बोलना, झूठ 
बोलना, कटु बोलना, चुगली करना आदि अशुभ वाचिकवोग हैं । दुर्ष्धवन, किसी को 
मारने का विचार, ईर्ष्पा, असुय+ आदि अशुभ मानसिक योग हैं। जो इनसे विपरीत 
कायिक आदि योग वे शुभ हें? । 

हिसा ने करना, चोरी न करना, ब्रह्मचर्य का पालन करना शुभ काययोग हैं। 
सत्य, हित, मित बोलना शुभ काययोग है। अहंत आंदि की भक्ति, तपोरुचि, श्रत- 
विनयादि झुभ मनोयोग हैं? । सिद्धसेन कहते है--धर्मध्यान, शुक्कुध्यान का ध्यान 


७-७एााणणण० गण न के मा आओ 





१--तत्त्वाथसूत्र ६.१ भाष्य 
२--राजवातिक ६.३ वातिक : अहिसास्तेयबह्मचर्यादि: शुभ: काययोगः । सत्यहितमित 
भाषणादिःशुभोवाग्योग: । अहृदादिभिक्तितपोरुचिश्रतविनयादि: शुभो मनोयोगः । 


कुदल मनोयोग है। मूच्छामाव परिग्रह-- भ्रशभ याग है। मृ््छा ने रखना कुशल 
मनोयोग है" । 

प्राचाय पूश्यपाद ने लिखा /--फाया, बचने और मन की क्रिया को योग कहते 
हैं। प्रात्मा के प्रदेशों का वरिगगरदग उााय-यान मोग है? | 

जिस तरह मकान के द्वार, तालाब के ताला और नोका के छिद्द होता है वेसे ही जीव के 
योग होता है। जैसे मकान के द्वार से प्राणी घर में प्रधेश करता है बसे ही योग से कर्म 
पुदगल प्रात्म-पदेशों में आखव करते हैं; जैसे नाले के द्वारा तालाब में जल इकठा 
होता है, बसे ही योग द्वारा कर्म यात्म प्रदेशों में टुकड़े होते हैं; जैसे छिद्र द्वारा नौका 
में जल भरता है बसे ही योग द्वारा आत्म-प्रदशों में कर्म संचित होने हें 3 । 

योगयुक्त जीव के आत्म -परेशों के परिस्वस्दन से कर्म-वर्गणा के गुृदगल आत्मा में 
प्रवेश करते हैं। यदि योग दम होता है तो कर्म पृष्य रूप होते हैं। यदि योग ग्रशुभ 
होता है तो कर्म पाप रूप होने हैं | 

(३) शुभ योग से निजरा होती है और पुगय सहज रूप से उत्पन्न होता हैं: 

इस सम्बन्ध में कुछ प्रकादा पूर्व में डाला जा चुका है. ( देखिये १० १७३-४ दि० 
१४ )। स्थामीजी ने प्रस्यत्न लिखा है. जब जीव शुभ कर्लब्य--विरवथ क्रिया करता 
हैं तब कर्मों का क्षय होता है। इससे जीव के सर्व आत्म-प्रदशों में हतन-वलन होती है, द 
जिससे आ्रात्म-प्रदेशों में कर्मों का आश्रव होतः है । जब दाभ योग के समय जीव के 
प्रात्म प्रदेशों में स्वन्दन होता है तब सहवर सामकर्म के उदय से पृष्य-कर्म भ्रात्म-प्रदेशों 
में प्रवेश पाते हैं। मत-बसन-काया के योग प्रशस्त और श्रप्रशस्त दो तरह के होते हैं। 
प्रप्रशस्त योगों से पाप का प्रवेश होता है। प्रशस्त योगों से निर्जरा होती है। निर्जरा 
होते समय झात्म-प्रदेशों का जो परिस्पन्दन होता है उससे पृण्य-कर्म प्राकृष्ट होकर आरात्म- 





2. तर्स्वाथिसूत्र ६.६ की बृति : अनभिष्यादिधर्मशुक्ुध्यानध्यायिता वेज्ि मनोयरोग : 
कुशलछः, मुच्छालक्षण: परिग्रह इति मनोव्यापार एवं । 

२. - सवार्थसद्धि ६.६ की बूत्ति : 
कर्म क्रिया इत्यनर्थान्‍्तरम्‌। कायवाइमनसां कर्म कायवाडः मनःकर्म योग इत्याख्यायत 
आत्मप्रदेशपरिस्पन्दों योग: 

३--(क) तेरा द्वार 
(खत) तस्वार्थसूत्र 


+ है 


भाष्य : शुभाशुभयोः कमंणो रास्तव णादास्तवः सरः सलिछवाहिनि 





प्रदेशों में स्थान पाते हूं। प्रशस्त योग से ये कर्म विपाकावस्था में अच्छे फल के देने 
वाले होते हैँ इसलिये पुण्य कहलाते हैं* । 

(३) जहाँ पुण्य होगा वहां निर्जरा अवश्य होगी : स्वामीजी ने आगे चलकर भिन्न- 
भिन्न सूत्रों के अनेक पाठ दिए हैं जिंससे इस सिद्धान्त की वास्तविकता स्वयंसिद्ध होती है । 
जहां निज॑रा होती है वहां पुण्य नहीं भी हो सकता है। लेकिन जहां पुण्य होगा वहां 
निर्जरा अवश्य होगी। शुभ योगों से निर्जरा होती है और प्रासंगिक रूप से पुण्य का बंध 
(देखिये गाथा ४-३७ तथा टिप्पणी ५-२६) । 

(४) सावद्य करनी से पुण्य नहीं होता : बाद में स्वामीजी ने सूत्रों से अनेक 
उद्धरण दिये हैं उनसे यह बात स्वयमेव सिद्ध हो जाती है। इसके लिए पाठक देखें गाथा 
४-३७ तथा टिप्पणी ५-२६ । 

(५) पुण्य की करनी में जिन-आज्ञा है : इ्वेताम्बर आचार्यो' ने शुभ योग से पुण्य 
का बंध माना है और दिगम्बर आचार्यो" ने शुभ उपयोग से | जब पुण्य भी बंधन. रूप 
है तब प्रश्न है उसके उत्पादक शुभ योग अथवा शुभ उपायोग हेय हैँ श्रथवा ग्राह्म ? 

ब्रह्मदेव कहते हैं : “जो ज्ञानदर्शनचारित्रमय रज्षत्रयी रूप मोक्ष-मार्ग को नहीं 
जानता, वही निश्चय नय से हेय होने पर भी पुण्य को उपादेय समझ उसे करता 
है? ।? (यहाँ पुण्य का श्र्थ है पुण्य को उत्पन्त करने वाले शुभ उपयोग । ) जो यह 
नहीं जानता है कि बंध और मोक्ष का हेतु “निज है वही पुण्य और पाप दोनों को 


१--निरजरा री निरवद करणी करता, करम तणो खय जानो रे। 
जीव तणां परदेश चले छें, त्यांसूं पुन छागे छें आंणो रे॥४९२॥ 
निरजरा री करणी करें तिण काले, जीव रा चाले सर्व परदेशो रे। 
जब सहचर नाम करम सूं उदे भाव, तिणसूं पुन तणो परवेशों रे॥ ४३ ॥ 
मन वचन काया रा जोग तीनूंइ, पसत्थ नें अपसत्थ चाल्या रे.। 
अपसत्थ जोग तो पाप ना दुवार, पसत्थ निरजरा री करणी में घाल्या रे ॥ ४४ ॥ 

२--परमात्मप्रकाश २. ५३ की टीका : 

निजशुद्धात्मानुभूतिरुचिविपरीतं मिथ्यादर्शनं स्वशुद्धात्मप्रतीतिविपरीत मिध्याज्ञानं 
निजशुद्धात्मद्रव्यनिश्चछल्थितिविपरीतं मिथ्याचारित्रमित्येत॒त्र  कारणं, तस्मातद्या- 
हिपरीतं भेदामेद्रक्नत्रयस्वरूपं मोक्षल्य कारणमिति योउइसों न जानाति स एव 
पुणयपापद्दय॑ निश्चयनय्रेन हेयमपि मोहपशात्पुण्यमुपादेयं करोति पाप॑ हेयं करोतीति 
भावाथः क ९४ 


मोह से करता है" । जो दर्शन, ज्ञान, चारित्रमय झरात्मा को नहों जानता वही जीव 
पुष्य प्लौर पाप दोनों को मोक्ष का कारण जानकर करता है? ॥” यहाँ प्रइन उठता है... 
परमतवादी पुण्य और पाप को समान मानकर स्वछछुंद रहने हैं, फिर उनको दोष क्यों 
दिया जाय / इसका उत्तर ब्रद्मदेव इस प्रकार देते हैं: “जब गढ़ न्गानभविस्वरूप तीन 
गुमि से गुपत खीवराग-निरविडम्स समाधि को पाकर ध्यान में मगर हुए फूय श्रौर पाप को 
समान जानने हैं, तब सो जानना योग्य है। परन्तु जो मर परभ समाधि को ने 
पाकर भी गहस्थ अवस्था में दान, पूजा आदि घभ क्रियाप्रों को छोड़ देते हैं और 
मुनि-पद में छड़ प्रावश्यक कर्मो' को छोड़ते हैं, वे दोनों बातों से श्रष्ट होने हैं। 
बेन तो यती हैं, न क्रायक ही। वे निंदा योग्य ही हैं। तब उनको दोग ही है, ऐसा 
जानना १ । 


दिगस्बर विद्वानों की हप्टि से शम, प्रशम और शद्घोधयोग का स्थान दस प्रकार है: 
“पंच परमेष्ठी को बंदना, अपने अ्रशभ हत्यों की लिस्दरा और प्रतिक्रमण पृष्य के कारण 
हैं / मोक्ष के कारण नहीं ) इसलिए शासी पुरुष इन तीनों में से एक भी ने तो करता, न 
कराता, ने करते हार को अला जानता है“ । एक ज्ञानमय दाद्ध ववित्र भाव को छोड़- 
कर पत्य वंदत, निल्‍दत और प्रतिक्रमण करता ज्ञानियों को युक्त नहीं? । बन्दना करो, 
निन्‍दा करो, प्रतिप्रमण लेकिस जिमके प्रशद्ध भाव हैं उसके नियम से संयम नहीं हो 
सकता * । इद्धीलयोगियों के ही संयम, शील, शप होते हैं, शदों के ही सम्पक दर्शन 
भौर गग्या जान होने हैं, शद्धों के कमों का नाश होता है। इसलिए शुद्ध उपयोग 
ही प्रधान है? । विशुद्ध भाव ही प्रात्मीय है। शुद्ध भाव को ही धर्म समझ कर 
प्रगीकार करो। वही चादों गतियों के दूखों में पढ़े हुए इस जीव को पग्रानन्द स्थान 
में रबता है” । मुक्ति का मार्ग एक शुद्ध भाव ही है। । शुभ परिणाम से घर्म-- 


१-० परमात्मप्रकाश २. ४५३ 
२--वही २. ५४ 
३--सही २, ५४५ की टीका 
४--वही २. ६४ 
५--वबही २. ६५ 
६--वही २. ६६ 
७---यही ३२. है ७ 
८--वबही २. ८ 
€६---वही २, ६& 








एष्य मुख्यता से होता है। अशुभ परिणामों से अ्रधर्म--पाप होता है। इन दोनों से 
रहित--शुद्ध परिणाम से कर्म का बंध नहीं होता' ।” 


“श्री वीतराग देव, द्वादशांग शास्त्र और मुनिवरों की भक्ति करने से पृण्य होता है 


लेकिन कर्मक्षय नहीं होता* । इस कथन के भाव का स्फोटन ब्रह्मदेव ते भ्रपनी टीका 
में इस प्रकार किया है: 


_सम्यक्त्व पूर्वक देव, शास्त्र और गुरु की भक्ति से मुख्यतः तो पुण्य ही होता है, 
मोक्ष नहीं होता । प्रइन उठता है, यदि पुण्य मुख्यता से मोक्ष का कारण नहीं तो 
त्याज्य ही है ग्रहण योग्य नहीं । यदि ग्रहण योग्य नहीं तो भरत, सगर, राम, पांडवादि 
ने निरन्तर पंच परमेष्ठि के गुण-स्मरण क्‍यों किये और दान-पूजादि शुभ क्रियाओं से 
पुण्य का उपार्जन क्यों किया १ इसका उत्तर यह है--जसे परदेश में स्थित कोई रामादि 
पुरुष श्रपनी प्यारी सीतादि स्त्री के पास से आये हुए किसी पुरुष से बातें करता है, 
उसका सम्मान करता है, यह सब कारण उसकी अपनी प्रिया के हैं। उसी तरह वे 
भरत श्रादि महान्‌ पुरुष वीतराग परमानन्दरूप मोक्ष-लक्ष्मी के सुख अ्रमृत रस के प्यासे 
हुए संसार की स्थिति के छेदन के लिए, विषय-कषाय से उत्पन्न हुए आारत्त-रौद्र' ध्यानों 
के नाश के हेतु श्री पंच परमेष्ठि के गुणों का स्मरण करते हैं और दान-पृजादि करते 
हैं। पंच परमेष्ठि की भक्ति आदि शुभ क्रियाओं से जो भक्त आदि हैं उनके बिना चाहे 
पुण्य प्रकृति का आश्रव होता है। जसे किसान की दृष्टि अन्न पर होती है तृण, भूसादि 
पर नहीं, वसे उन्हें बिना चाहा पुण्य का बन्ध सहज ही होता है? ।” 


आ्राचाय॑ कुन्दकुन्द लिखते हैं--. यदि श्रामप्य में अहंदादि में भक्ति, प्रवचन--प्रागम 
में अभियुक्तों में वत्सलता होती है वह शुभ उपयोग यक्त चर्या होती है। सरागचर्या मैं 
श्रमणों में उत्पन्न श्रम--खेद को दूर करना, वन्दन-नमस्कार सहित भ्रभ्युत्थान, प्रनुगमन 
की प्रतिपत्ति निन्दित नहीं है। निश्चय ही सम्यग्दर्शन और ज्ञान का उपदेश देना, 
शिष्य ग्रहण करना, उनका पोषण करना आदि सराग-संयमियों की चर्या है। जो मुनि 
सदा काल चार प्रकार के श्रमण-संघ का षट्काय जीवों की विराधनारहित उपकार 
करता है वह सराग-संयमियों में प्रधान होता है । 





१--परमात्मप्रकाश २. ७१ 
२--वही २. ६१ 

३--वही २. ६१ की टीका 
४--प्रवचनसार ३.४६-४७-४८-४ ६ 





धह़ क्रमण, जिसे पदार्थ और सूत्र सुविदित हैं, जो संयम और तप में संयक्त है, 
जो बीतराग है और जिसको ग:ख-देख सम हैं गद्ध उर्योशयाजा है? 


"असिद्धाल के अनसार क्षमण दा्डपयोगपत: और शर्भापोगपकः दो तरह के होते 
हैं। उनमें जो एसपयोगयन होने हैं वे आाश्षाव रहित होने हैं। बाकी झाश्वव सहिः 
होते हैं। ।' 

इस बिलेलन से यह स्पाट है कि दिगम्बर झ्राचायों के अ्रनसार एक सीमा के बाद 
हाभयोग हुये हैं । जब तक मनि शुद्धोपयोग की प्रवस्था में सही पहु लता तब तक शमयोग 
विहिल हैं। मति को शरद्घोपयोग की अवस्था में पढ़ें बना चाहिये । फिर उसके लिए 
बन्दन, प्रतिक्रमण झ्रादि क्ियाएँ भी हेय हैं । शभयोगी को पुण्य को कामना से तो कभी 
करना ही नहीं बाहिए । 


श्री विनय पिजयनी बहने हैं... “संयति मनियों के भी गभयोग गशभकमों का आाश्रव 
करते हैं, जीव को कर्मरहित नहीं करते। शुभगोग भी मोक्ष-सुख को नाश करनेवाली 
स्वर्ण-जय खला के समान हैं। प्रद:ः शम योगा लव का भी परिहार करे? । 

स्वामीजी ने लिखा है जब मसति झाहार, गसलगनत आदि शुभयोगों को 
करता है तब निर्णरा के साथ-साथ प्रागंगिक फल के रूप में पृष्य कर्मों का झाश्व 
भी होता है। जब मनि शभवोगों का हंथन करता है. जैसे उपवास आदि तपस्या करता 
है तब उसके निर्जरा होती है, पुष्य का झआाश्रत नहीं होता । जब तक वह शुभयोगों में 
प्रवल होता है तब तक उसके लिर्जरा के साथ-साथ पृष्य का भी बंध होता है। 
खारित्रिक विकास के तेरहवें गण स्थान में भी मनि झमोंगी नहीं होता। दिगम्बर 
भाजायों के प्रनसार वह शुझ्ोगसीगी होगा ।. दवेवाम्बर मत से उसके भी पृण्यकर्म का 
बंध होता है। प्रानपंगिक रूपसे पुण्य कर्मों का बन्धन द्वीने पर भी शुभयोग हेय नहीं 
क्यों कि वास्तव में वे नि्जरा के ही हेतु हैं। गेहूं के साथ पयाल की तरह पुष्य तो 
ग्रतायास झाकपित होते हैं । 





१--प्रवचनसार १.१४ 


२०->वह्दी २,४४ 


ह “मानस छ्धारस ञ # 
शुद्धा योगा रे ग्रदूषि यतात्मर्ना। खबंते शुभकर्माणिा॥ 


काॉचननिगडांस्तान्यपि जानीयात्‌। 





"५-अशुभ अव्पायुष्य और शुभ दीर्घायुष्य के बंध-हेतु ( गा० ४-६ ) 
गाथा ४ में 'स्थानाड्ु' के जिस पाठ का उल्लेख है वह इस प्रकार है : 
तिहि ठाणेहि जीवा अप्पाउक्षत्ताते कम्पं पर्गरिति, तं०--पाणे अतिवातित्ता भवति 
मुसं वइत्ता भवइई तहारूबवं॑ समर्ण वा माहणं वा अफारुएणं अणेसणिज्जेणं असणपाण- 
खाइमसाइमेणं पडिछामित्ता भवह्ट, इच्चेतेहि तिहि ठा्णेहि जीवा अप्पाउञत्ताते कम्मं 
पगगरेंति । (३. १. १९४ )। 
यहाँ अल्पायुष्यकर्म बंध के तीन हेतु कहे गये हैं : 
१--प्रणातिपात, 
२--मृषावाद और 
३--सथारूप* श्रमण* माहन को ग्रप्रासुक४ अनेषणीय" आहार का प्रतिलाभ। 
प्राणियों की हिंसा करना, झूठ बोलना, मूलगुणधारी श्रमण-साधु को सचित्त और 
अकल्प्य श्राहार देना ये तीनों ही कर्म सावद्य हैं। अशुभ योग हैं। जिन-श्राज्ञा के बाहर 
हैं। इनसे अल्पायुष्य का बंध होता है और वह पाप-कर्म की प्रकृति है । 
गाथा ५-६ में 'स्थानाज्भर' के जिस पाठ की सूचना है वह इस प्रकार है : 
तिहि ठार्णेहि जीवा दीहाउभत्ताते कम्म॑ पगरेंति, तं०--णो पाणे अतिवातित्ता 
भवदइ णो मुसं वतित्ता भवति तथारूचं समणं वा माहणं वा फासुएसणिज्जणं असण- 
पाणखाइमसाइमेणं पडिलाभेत्ता भवहू, इच्चेतेहि तिहि ढार्णोहि जीवा दीहाडयत्ताए 
कम्मं पगरंति । ( ३. १. १९५ )। 
यहाँ दीर्घायुष्यकर्म बंध के तीन हेतु कहे हैं : 
१--प्राणातिपात न करता, 
२--मृषा न बोलना और 
३--तथारूप श्रमण निग्नथ को प्रासुक एषणीय आहार से प्रतिलाभित करना । 


१--तथा तत्प्रकारं रूप--स्वभावो नेपथ्यादि वा यरुय स तथारूपः दानोचित इत्यर्थः 
२--श्राम्यति---तपस्यतीति श्रमणः - तपोयुक्तस्तं 
३--मा हन इत्याचष्ट यः परं स्वयं हनननिवृत्त: सन्निति स माहनो मूलगुणधरस्तं 
४---प्रगता असबः--अखछमनन्‍तः प्राणिनों यस्मात्‌ तत्प्राइकं तन्निषेधादुप्राउकं सर्चेतन- 
मित्थथः 
५--एष्यते-गवेष्यते उद्गमादिदोषविकछतया साधुभिर्यत्तदेषणीयं---करूप« 
तन्निषेधादुनेषणीयं तेन 


मे तीनों बंध-हेतु निरवद् हैं। शुभ योग हैं। भगवान की प्राज्ञा में हैं। दीर्घायध्य 
पुष्यकर्म की प्रकृति है। उसका बंध शुभ योगों में है, यह एस पाठ से सिद्ध है। 

स्थानाद सत्र में कहा है । प्राणातियातविर्गण, इपायादविस्मण, अदलादान- 
विरमण, मंपुनविरमण और परिग्रहविरमण हैने प्रॉँंच स्थानों से जीव कर्म-रज को 
छोड़ता है : 

पंच्चहि ठाणहि जीवा रत बमंति, तं?--पाणातिवातयेस्मणेंणं जाव परिग्गहबेरसणेणं 


( ५.१ .४२३ ) 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि जिन बोलों में दीायिष्य कर्म का बंध बताया गया 


है उनसे कर्मो' की निर्जरा भी होती है । 
६-- अशुभ-शुभ दीर्घायुप्यकर्म के बंधन-्हेंतु ( गा० 3-४8 ) : 
लिंहि ठार्णाह जीवा अउभदीहाउयनाएं क्रम्म पगरेति, तंजहा पाण अतिवातित्त 
भवह मुर्स बइसा भवह तहारूत सम वा माह वा हीलेसा णिदिता खिसेसा गरहित्ता 
अवमाणिता अन्नयरेंग अमणुन्ने्ण अपीनिकारतेणं  असणपाणखाइमसाइमेण पडिलाभेता 
भवहू, इच्चेनहि लिहि ठाणह जीवा असभदीद्ाउअसाएं कम्मं पगरेंलि ( 3. १. १२४ ) 
यहाँ झशुभ दी्घायध्यकर्म के बंध-हैतु दस प्रकार कहें गये हैं : 
१-प्राणातिपात, 
२--मुपायाद पर 
३--तथारूप श्रमण निग्रंथ की हीलना, निल्दरा, खिसा, गा पभ्ौर अपमान करते 
हुए प्रमनोज् और प्रप्रीतिकारक आझ्राहार का प्रतिलाभ । 
प्राणानिपात प्रादि भ्रशुम योग हैं । सावध हैं। जिन-आजा के विरुद्ध हैं। तीत्र 
परिणाम पूर्वक इन प्रशुभ कर्तव्यों को करने से प्रशुभ दीर्घायध्य का बंध होता है । 
शुभ दीधायप्यहर्म के बंध-हुलुओं का सूचक पाठ इस प्रकार है: 
लिहि ठाणई जीवा सभमदीहाउअत्तान कम्मं पगरेंति, संजहा--णों पाण अतिवातित्ता 
भवहू णो मुर्स वदित्ता भबह तहारूबं समर्ण वा माहणं वा बंदित्ता नमंसित्ता सक्कारित्ता 
समाणेत्ता कल्का्ं मंगर् देवत्त चेतित॑ पज्जुबासेत्ता मणुन्नेणं पीतिकारएणं असण- 
प्राणखाइमसाइमेणं पडिलाभित्ता भवह, इच्चेतड्ट तिद्दि ठागेडि जीवा उइद्ददीहााउतत्ताते 
कम्मं पगरेंति (३. १. १२४५ ) । 
यहाँ शुभ दीर्घायुप्यकर्म के बंध-हेतु दस प्रकार कहे गये हैं : 
१--प्राणातिपात न करना, | 


२--मषा न बोलना और 

३--तथारूप श्रमण माहव को वंदन-नमस्कार, सत्कार-सम्मान कर, उस 
कल्याणरूप, मंगलरूप, देवत चेत्य की पर्युपासना कर उसे मनोज्न, प्रियकारी आहार 
से प्रतिलाभित करना । 

शुभ दीर्घायुष्यकर्म पुण्य की प्रकृति है। उसके यहाँ वर्णित बंध-हेतु भी शुभ हैं। 

समवायाद्भ' में कहा है---निर्जरा पाँच हैं : प्रणातिपातविरमण, मृषावादविरमण, 
अदत्तादानविरमण, मेथुनविरमण और परिग्रहविरमण : 

पंच निज्जरद्टाणा पन्‍नत्ता, तंजहा--पाणाइवायाओ वेरमणं, मुसावायाओ वेरमणं, 
अदिन्नादाणाओ वेरमणं, मेहुणाओ वेरमणं, परिग्गहाओ वेरमणं ( ५. ६ )। 

इस पाठ को 'स्थानाज्र” के उपयुक्त पाठ के साथ पढ़ने से यह स्पष्ट है कि जिन 
बोलों से शुभायुष्यकर्म का बंध बतलाया गया है उनसे निर्जरा भी होती है । 
७--अशुभस-शुभ आयुष्यकम का बंध और भगवतीसूत्र ( गा० १०): 

यहाँ “भगवती सूत्र” के जिस पाठ का उल्लेख है, वह इस प्रकार है : 

कहं ण॑ भंते ! जीवा अछुभदीडयत्ताए कम्मं पकरेंति ? गोयमा ! पाणे अद्ृवाएत्ता, 
मुसं वइत्ता, तहारूव॑ समणं वा, माहणं वा हीछित्ता निद्तता खिसित्ता गरहित्ता अव- 
मन्नित्ता अन्नयरेणं अमणुन्नेणं अपीतिकारणणं असण-पाण-खाइम-साइमेण पडिलाभेत्ता 
एवं खलु जीवा अछभदीहाउयत्ताए कम्मं पकरेंति ( ५. ६ )। 

कहं ण॑ भंते ! जीवा छभदीहाउयत्ताय कम्मं पकरेंति ? 

गोयमा ! नो पाणे अद्वाइत्ता नो मुसं वहत्ता तहारूव॑ समणं वा माहणें वा वंद्ित्ता 
वा नमंसित्ता जाव पज्जुवासित्ता अन्नयरेणं सणुन्नेणं पीतिकारएणं असगणपाणखाइमसाइमेणं 
पडिलाभेत्ता एवं खलु जीवा छमदीहाउयत्ताए कम्स॑ पकरेंति ( ५.६ )। 

भगवती का यह पाठ गौतम और भगवान महावीर के प्रश्नोतर रूप में है जब कि 
'स्थानाड़” का पाठ भगवती! के उत्तर मात्र का संकलन है। दोनों पाठों का अ्र्थ एक 
ही है। यह पाठ भी इसी बात को सिद्ध करता है कि पुण्य-कर्म के बंध-हेतु शुभ योग रूप 
होते हैं और पापकर्म के बंध-हेतु अशुभ योग रूप । 
८--बंदना से निजेर और पुण्य दोनों ( गा० ११): 

उत्तराध्ययन” का सम्बंधित पाठ इस प्रकार है 

वन्दुणएणं भनन्‍ते जीवे कि जणयद्द । व० नीयागोय॑ कम्म॑ खबेइ। उच्चागोय॑ कम्मं 


ये तीनों बंध-हेतु निरवध हैं । शुभ योग हैं। भगवान की श्राज्ञा में हैं। दीर्घायुष्य 
पुण्यकर्म की प्रकृति है। उसका बंध शुभ योगों से है, यह इस पाठ से सिद्ध है। 
स्थानाजु सूत्र' में कहा है : प्राणातिपातविरमण, मृषावादविरमण, अदत्तादान- 
विर्मण, मंथुनविरमण और परिग्रहविरमण इन पांच स्थानों से जीव कर्म-रज को 
छोड़ता है: 
पचहि ठार्णेहि जीवा रतं वर्मंति, तं०--पाणातिवातबेरमणेणं जाव परिग्गहवेरमणेणं 
(५.२.४२३ ) 
इससे यह भी सिद्ध होता है कि जिन बोलों से दीर्घायुष्य कर्म का बंध बताया गया 
है उनसे कर्मो' की निर्जरा भी होती है । 
६-- अशुभ-शुभ दीर्घायुष्यकम के बंध-हेतु ( गा० ७-६ ) : 
तिहि ठाणेडि जीवा अछभदीहाउयत्ताए कम्म॑ पगरेंति, तंजहा पाणे अतिवातित्ता 
भवइ मुसं वइत्ता भवइ तहारूवं समर्ण वा साहणं वा हीछेत्ता णिदित्ता खिसेत्ता गरहित्ता 
अवमाणित्ता अन्नयरेण अमणुन्नेणं अपीतिकारतेणं असणपाणखाइमसाइमेणं पडिलाभेत्ता 
भवइ, इच्चेंतेहि तिहि ठार्णेह्ि जीवा अछभदीहाउभत्ताएं कम्मं पगरेंति ( ३. १. १२४ ) 
यहाँ अशुभ दीर्घायुष्यकर्म के बंध-हेतु इस प्रकार कहे गये हैं : 
१--प्राणातिपात, 
२--मृषावाद और 
३--तथारूप श्रमण निग्नंथ की हीलना, निन्‍दा, खिंसा, गहाँ और श्रपमान करते 
हुए अमनोज्ञ और अ्रप्रीतिकारक आहार का प्रतिलाभ । 
प्राणातिपात आदि ग्रशुभ योग हैं । सावद्य हैं। जिन-श्राज्ञा के विरुद्ध हैं। तीव्र 
परिणाम पूर्वक इन अशुभ कर्त्तव्यों को करने से अ्रशुभ दीर्घायष्य का बंध होता है । 
शुभ दीर्घायुष्यकर्म के बंध-हेतुओं का सूचक पाठ इस प्रकार है : 
तिद्दि ठार्णेहि जीवा छभदीहाउअत्ताते कम्म॑ पगरेंति, तंजहा--णो पाणे अतिवातित्ता 
भवद णो झुसं वदित्ता भवइ तहारूवं समणं वा माहणं वा वंदित्ता नमंसित्ता सक्वारित्ता 
समाणेत्ता कल्‍्लाणं मंगल देवत्त चेतितं पज्जुवासेत्ता मणुन्नेणं पीतिकारएणं असण- 
पाणखाइमसाइमेणं पडिलामित्ता भवइ, इच्चेतेहि तिद्दि ठाणेहि जीवा छहृदीहाउतत्ताते 
कम्मं पगरेंति (३. १. १९४ ) । 
यहाँ शुभ दीर्घायुष्यकर्म के बंध-हेतु इस प्रकार कहे गये हैं 
१--प्राणातिपात न करना, 


३--तथारूप श्रमण माहत को वंदन-नमस्कार, सत्कार-सम्भान कर, उस 
कल्याणरूप, मंगलझूप, दवत चेत्य की पर्युपासना कर उसे मभनोज्ञ, प्रियकारी आहार 
से प्रतिलाभित करना । 

शुभ दीर्घायुष्यकर्म पुण्य की प्रकृति है। उसके यहाँ वरणित बंध-हेतु भी शुभ हैं। 

'समवायाजु” सें कहा है--निर्जरा पाँच हैँ : प्राणातिपातविरमण, सृषावादविरमण, 
श्रदत्तादानविरमण, मंथुनविरमण और परिग्रहविरमण : 

पंच निज्जरट्राणा पन्‍नत्ता, तंजहा--पाणाइवायाओ वेरमर्ण, मुसावायाओ वेरमणं, 
अद्न्नादाणाओ वेरमणं, मेहुणाओ वेरमणं, परिग्गहाओ वेरमणं ( ५, ६ )। 

इस पाठ को 'स्थानाज्” के उपर्युक्त पाठ के साथ पढ़ने से यह स्पष्ट है कि जिन 
बोलों से शुभायुष्यकर्म का बंध बतलाया गया है उनसे निजरा भी होती है । 
७--अशुभ-शुभ आयुष्यकर्म का बंध और भगवतीसूत्र ( गा० १०): 

यहाँ “भगवती सूत्र” के जिस पाठ का उल्लेख है, वह इस प्रकार है : 

कहं णं भंते ! जीवा अछुभदीडयत्ताए कम्मं पकरेंति ? गोयमा ! पाणे अद्दवाएत्ता, 
मुसं वइत्ता, तहाखूव॑ समर वा, साहणं वा हीछित्ता निदित्ता खिसित्ता गरहित्ता अब- 
मन्नित्ता अन्नयरेणं अमणुन्नेणं अपीतिकारएणं असण-पाण-खाइम-साइमेण पडिलाभेत्ता 
एवं खलु जीवा अखुभदीहाउयत्ताए कम्मं पकरेंति ( ५. ६ )। 

कहं ण॑ भंते ! जीवा छभदीहाडयत्ताय कम्मं पकरेंति ? 

गोयमा ! नो पाणे अइवाइत्ता नो मुसं वइत्ता तहारूबव॑ समणण वा माहणं वा वंदित्ता 
वा नमंसित्ता जाव पज्जुवासित्ता अन्नयरेणं मणुन्नेणं पीतिकारएणं असगपाणखाइमस/इमेणं 
पडिलाभेत्ता एवं खलु जीवा उभदीहाडयत्ताए कम्म॑ पकरेंति ( ५.६ )। 

“भगवती का यह पाठ गौतम और भगवान महावीर के प्रश्नोतर रूप में है जब कि 
स्थानाड्र' का पाठ 'भगवती' के उत्तर मात्र का संकलन है। दोनों पाठों का श्रर्थ एक 
ही है । यह पाठ भी इसी बात को सिद्ध करता है कि पुष्य-कर्म के बंध-हेतु शुभ योग रूप 
होते हैं और पापकर्म के बंध-हेतु अशुभ योग रूप । 
८--बंदना से निजंश और पुण्य दोनों ( गा० ११): 

उत्तराष्ययन” का सम्बंधित पाठ इस प्रकार है 

दुणएणं भन्‍्ते जीवे कि जणयद्ट | व० नीयागोय॑ कम्म॑ खबेद्। उच्चागोय॑ कम्मं 


निबन्धइ । सोहरगं च णं अपडिहयं आणाफल निव्वत्ते दाहिणभावं॑ च ण॑ जणयइ ॥ 
(२६.१०) 

शिष्य ने पुछा--“भगवन्‌ ! जीव वन्दता से क्‍या उत्पन्न करता है ?” भगवान महावीर 
ने उत्तर दिया--“नीच गोत्रकर्म का क्षय करता है, उच्च गोत्रकर्म का बंध करता हैं; 
अप्रतिहत सोभाग्य तथा आज्ञा-फल प्राप्त करता है और दाक्षिण्य भाव उत्पस्त 
करता है ।” ु 

वन्दना' का अर्थ है मुनियों का स्तवन करना । यह शुभ योग है। नीच गोत्रकर्म का 
क्षैय निर्जरा है। उच्च गोत्र का बंध पुण्य-कर्म प्रकृति का बंध है। शुभ योग से निर्जरा 
होती है और सहज रूप से पुण्य का बंध होता है, यह सिद्धान्त इस प्रश्नोत्तर से अच्छी 
तरह सिद्ध होता है। 
६--धर्म कथा से निर्जेरा और पुण्य दोनों ( गा० १२) : 

“उत्तराध्ययन सूत्र” के जिस पाठ का यहाँ संकेत है, वह इस प्रकार है : 

धम्मकहाए ण॑ भन्‍्ते जीवे कि जणयह। ध० निज्जरं जणयइ। धम्मकहाए ण॑ 
पवयणं पभावेइ | पवयणपभ्मावेणं जीवे आगमेसल्‍्स भद्त्ताएं कम्मं निबन्धद ॥ २६.२३ 

इसका भश्र्थ है : 

“है भन्ते | धर्मकथा से जीव क्या उत्पन्न करता हैः” “बह निर्जरा करता है । 
धर्मकथा से प्रवचन की प्रभावना होती है । प्रवचन की प्रभावना से जीव ग्रागामिक काल 
में भद्र रूप कर्मो' का बंध करता है।” 


धर्मकथा स्वाध्याय तप का भेद है* । तप का लक्षण ही कर्मो' को दूर करना 
है। टीकाकार ने धर्मकथा से शुभानुबन्धि शुभकर्म का फल बतलाया है? । 

यहाँ भी शुभ योग से निर्जरा और पुण्य दोनों कहे हैं। धर्मकथा करना निश्चय ही 
शुभ योग है, निरवद्य है और जिन-प्राज्ञा में है। 





१--उत्त० ३०, ३४ 
वायणा पुच्छणा चेच तहेव परियद्रणा । 
अणुप्पेहा धम्मकहा सज्काओ पंचहा भवे ॥ 
९--घर्मकथा आगमिष्यतीति आंगमः-...आगामी कालस्तस्मिन्‌ शबश्वद्भद्वतया--. 
अनवरतकल्याणतयोपलक्षितं कर्म निबन्नाति, शुभानुबन्धिशुभमुपार्जयतीति भाव: 


१०--वैयावृत्य से निजेरा और पुण्य दोनों ( गा० १३ ) : 
हाँ उत्तराध्ययर्त' के जिस पाठ की ओर संकेत है वह इस प्रकार है 
वेयाबच्चेर्ण भन्‍्ते जीवे कि जणयइ। वे० तित्थयरनासगोत्त कम्म॑ निबन्धइ ॥ 
(२६.४३) इसका अर्थ यह है 
“भस्ते | वयावृत्य से जीव क्या उत्पन्न करता है १” “वह तीर्थंकर नामकर्म का 
बंध करता है ।” 
निरवद्य वयावृत्य शुभ योग है । वेयादृत्य आभ्यंतरिक तपों में से एक तप है१। अतः 
उससे निर्जरा स्वयंसिद्ध है। उसका फल पुण्य प्रकृति का बंध भी है। 
११---तीथंड्ल्‍र नामकमे के बंध-हेतु (गा० १७) : 
इस विषय का ज्ञाताधर्मकथा' का पाठ इस प्रकार है : 
इमेहि य णं वीसाएहि य कारणेहि आसेवियबहुलीकएहि तित्थयरनामगोय॑ कम्मं 
निव्वत्तेठ्ठ तंजहा--- 
अरहंतसिद्धपवयणगुरुथरबहस्खए._ तवस्सीस । 
वच्छछया थ तेसि अभिक्ख नाणोवओगोय ॥ १ ॥ 
दंसगविणए आवस्सए य सीलव्वए निरइयारो । 
खणलवतवचियाए वेयावच्चे समाही थ॥२॥ 
अपुव्वनाणगहण खयभत्ती पवरयणं पहावणया। 


एएहि कारणेंहि तित्थयरत्त लहइ सो 3॥ २ ॥ 
नायाधम्मकहाओ ८ 


यहाँ तीथकर नामकर्म के बंध-हेतुओं की संख्या बीस बतलायी गयी है जबकि 
'तत्त्वार्थसूत्र” में इनकी संख्या १६ ही प्राप्त है। वत्त्वार्थमुजरकार ने (१) सिद्ध-वत्सलता, 
(२) स्थविर-बत्सलता, (३) तपस्वी-वत्सलता और (४) श्रपूर्व ज्ञानग्रहण इन चार 
हेतुओं को सूत्रगत नहीं किया । भाष्य में 'प्रवचन वात्सलत्व की व्याख्या में वृद्ध और 
तपस्वी के संग्रह-उपग्रह-अनुग्रह को भ्रवश्य ग्रहण किया है । 





१--उत्त० ३०, २० 
पायच्छित्तं विणओ वेयावच्च॑ तहेब सज्काओ । 
भाणं च विओसरगो एसो अ्रब्भिन्‍्तरो तबो॥ 


हम यहाँ आगमोक्त बीसों हेतुओ्रों का तत्त्वार्थभाष्य, सर्वार्थंसिद्धि टीका और 
सिद्धसेव टीका आदि के आधार से स्पष्टीकरण कर रहें हैं : 

जिन बोलों से तीथंकर नामकर्म का बंध होता है वे इस प्रकार हैं : 

(१) अरिहंत-वत्सछता : घनघातिय कर्मों का नाश कर केवलज्ञान, केवलदर्शन प्राप्त 
करने वाले अरहंतों की आराधना--सेवा १ । तत्त्वार्थसुत्र? में इसके स्थान पर अ्ररिहंत 
भक्ति--'परमभावविशुद्धियुक्ताभक्तिः ( ६.२३ और भाष्य ) है। भक्ति प्र्थात्‌ परम--- 
उत्कृष्ट भाव-विशुद्धि यृक्त अनुराग * । 

श्री सिद्सेनगणि ने यहाँ भक्ति की व्याख्या करते हुये लिखा है--“सद्भूत 
अतिशयों का कीर्तन; वन्दन; सेवा; पुष्प, धूप, गन्ध से श्रचेन; आयतन-प्रतिमाप्रतिष्ठापन 
झ्ौर स्तानविधिरूप भक्ति? ।” यह श्र्थ मूल सूत्र भाष्यानुसारी नहीं, यह स्पष्ट है। 
'परमभावविशुद्धियुक्ताभक्ति/ इसका अर्थ इन्होंने यथासंभव अभिगमन, वन्दन, पर्युपासन 
श्रादि भी किया हैः श्र वही ठीक है । 

(२) सिद्ध-वत्सछता : सिद्धों की आराधना--स्तव, गुणगान" । 

(३) प्रवचन-वत्सछता ।  तत्त्वाथ---प्रवचनभक्ति ।  श्रुतज्ञान--सिद्धान्त का 
गुणगान * । अहंत शासन के श्रनुष्ठायी श्रुतधर, बाल, वृद्ध तपस्‍वी, शक्ष, ग्लानादि का 
संग्रह-उपग्रह-अनुग्रह । बछड़े पर गाय जिस तरह स्नेह रखती है उस तरह साधर्मिक 
पर निष्काम स्नेह" । 





१--जयाचार्य ( अ्रमविध्वंसनम्‌ ) पृ० ३२८१-८२ 
२--सर्वार्थसिद्धि : भावविशुद्धियुक्तो 3नुरागो भक्तिः 
३--सिद्धसेन टीका : सद्भूतातिशयोत्कीतनवन्दुनसेवापुष्पधूपगन्धाभ्यचंनायतनप्रति* 


माप्रतिष्ठापनसनपनविधिरूपा 
४--सिद्धसेन टीका : यथासम्भवमभिगमनवन्दनपयुपासनयथाविहितक्रमपूर्वकाध्ययन- 
श्रवणश्रद्धानलक्षणा 


५--जयाचार्य ( अ्रमविध्वंसनम्‌ ) प० ३८२ 
६--जयाचार्य ( भ्रमविध्वंसनम्‌ ) ४० ३८२ 
७--(क) भाष्य : अर्हच्छासनानुष्ठाथिनाँ श्रुतधराणां बालवृद्धतपस्विशेक्षग्छानादीनां च 
सब्प्रहोपग्रहानुग्रहकारित्व॑ प्रव्चनवत्सछत्वमिति । 
(ख) सर्वार्थसिद्धि : बत्से भेनुबत्सधर्मणि स्नेह: प्रवचनवत्सलत्वभ्‌ । 





सिद्धसेन के अनुसार 'प्रवचन-भक्ति! का प्र्थ है--श्रागम--श्रुतज्ञान का विहित- 
क्रम-पु्वक श्रवण, श्रद्धान आदि* । 


(४) गुरु-अत्सलता : धर्म-गुरु का विनय" । ०तत्त्वार्थसृत्र” में इसके स्थान में 
आचार्य-भक्ति' है। | 

(५) स्थविर-वत्सछता : ज्ञानवृद्ध, वयोदृद्ध स्थविर साधुओ्रों का विनय * । 

(६) बहुश्रुत-वत्सलछता : बहुआगम भ्रभ्यासी साधु का विनय । इसके स्थान में 
“तत्त्वार्थसूत्र' में 'बहुश्न॒त-भक्ति! है.। 

(७) तपस्वी-वत्सछता : एक उपवास से आरम्भ कर बड़ी-बड़ी तपस्याओं से यक्त 
मुनियों की सेवा-भक्तिए । 

(८) अभिदणज्ञानोपयोग : अ्रभीहण मुहु:मुह:--प्रतिक्षण । ज्ञान श्रर्थात्‌ द्वादशांग- 
प्रवचन । उपयोग भर्थात्‌ प्रणिधान--सूत्र, अर्थ और उभय में आत्मव्यापार, आत्म- 
परिणाम । वाचना, प्रच्छना, अनुप्रेन्षा, धर्मोपदेश का श्रम्यास५ । जीवादि पदार्थ 
विषयक ज्ञान में सतत जागरूकता ६ । 


(६) दर्शन-विशुद्धि ः जिनों द्वारा उपदिष्ट तत्त्वों में शंकादि दोषरहित. निर्मल 
रुचि, प्रीति, दृष्टि, दर्शन का होना*। तत्तवों में निर्मल श्रद्धान रूप सम्यगृदर्शन 
का होना । 


१--देखिए पृ० २१४ पा० टि० ४ 

२--जयाचार्य ( अ्रमविध्यंसनम्‌ ) ए० ३८२ 

३--बही प्ू० ३८२ 

४--चवही प्रृू० रे८२ 

५--सिद्धसेन टीका 

६--सर्वार्थ सिद्धि : जीवादिपदार्थस्वतत्त्वविषये सम्यग्शाने नित्यं युक्तता अभीदणज्ञानों- 
पयोगः 

७--(क) सिद्धसेन टीका । 
(ख) सर्वाथसिद्धि : जिनेन भगवता5हंतप?मेष्टिनोपदिष्टे नि्नन्थलक्षणे मोक्षवर्त्मनि 


रुचिदृशनविशुद्धिः 


१०--विनया तत्त्वार्थ : विनय संपन्‍नता । सम्यग्जानादि रूप सोक्ष मार्ग, उसके 
साधन आदि में उचित सत्कार झ्ादि विनय से युक्त होना? । ज्ञान, दर्शन, चारित्र 


और उपचार विनय से युक्त होना" । 
११--आवश्यक । तत्त्वार्थ : आवश्यक्रापरिहाणि। सामायिक्र आदि छह श्रावश्यकों 


का भावपूर्वक अनुष्ठान करना, उनका भावपूर्वक कभी भी परित्याग न करना ३ । 
१२--शील-प्रतानतिचार : हिंसा, असत्य आदि से विमरण रूप मूल गुणों को 

व्रत कहते हैं । उन ब्रतों के पालन में उपयोगी उत्तर गुणों को शील कहते हैं। उनके 

पालन में जरा भी प्रमाद न करना | उनका अनतिचार पालन करना। ब्रत और शील 


में निरवद्य वृत्ति१ । 
१३--क्षणरूव संवेग : तत्त्वार्थ : अभीदण संवेग । सांसारिक भोगों के प्रति 


सतत--नित्य उदासीनता“४ । 
१४--तप : अनशन आदि तप। शक्ति को न छिपाकर मोक्षमार्ग के अनुकूल 
शरीर-वलेश यथाशक्ति तप है*। 


१--सर्वार्थसिद्धि : सम्यग्ज्ञानादिषु मोक्षमागेंषु तत्साधनेषु च गुर्वादिषु स्वयोग्यवृत्त्या 
_सत्कार आदरो विनयस्तेन सम्पन्तनता विनयसम्पन्नता । 
२-(क) जयाचारय ( भ्रम विध्वंसनम्‌ ) ए० श८९ 
(ख) सिद्धसेन टीका 
३--(क) भाष्य : सामायिकादीनामावश्यकानां भावतोथ<नुष्ठानस्यापरिहाणिः | 
(ख) सर्वार्थसिद्धि : षणणामावश्यकक्रियाणां यथाकाछ प्रवर्तनभावश्यकापरिदहाणिः । 
४--(क) भाष्य : शीलब्रतेष्वात्यन्तिको भुशमप्रमादइनतिचारः । 
(ख) सिद्धसेन टीका : शीलुमुत्तरगुणाः पिण्डविशुद्धिसमितिभावना (दुयः) प्रतिमा- 
भिग्रहलक्षणा - -*ब्रतग्रहणात्‌ पञ्च॒ महात्रतानि रजनीभक्ततिरतिपर्यवसानान्या- 


क्षिप्तानि । 
(ग) सर्वार्थसिद्धि : अहिसादिषु ब्तेष तत्प्रतिपालनाथेंषु च क्रोधवर्जनादिषु शीलेषु 
निरवया वृत्ति; शीलब्रतेष्वनतीचार: । 


५--सर्वार्थसिद्धि : संसारदुःखान्नित्यभीरुता संवेगः 
६--सर्वार्थसिद्धि : अनिगृह्िितवीर्यस्य मार्गाविरोधि कायक्लेशस्तप 


१४--त्याग : साधु को प्रासुक एषणीय दान । यथाशक्ति ग्रथाविधि प्रयुज्यमान 
आहार, भ्रभय और ज्ञान-दान यथाशक्ति त्याग है? । 

सिद्धसेन ने “त्याग” का अर्थ भूतों को और विशेषतः यतियों को दान देना किया है। 
यतियों के भ्रतिरिक्त श्रन्य भूतों को दिया गया दान त्याग की परिभाषा के अन्तर्गत 
नहीं झाता । अभयदेव ने यतिजनोचित दान को ही त्याग कहा है। 

१६--वैयावृत्त्य । तत्त्वार्थ, : 'संघसाघुवेयाध्ृत््यकरण'। दिगंबसीय परम में संघ शब्द 
नहीं है | संघ का श्रर्थ सिद्धसेन ने साधु, साध्वी, श्रावक भर श्राविका किया है? । इनके 
अनुसार वयावृत्त्य का भ्र्थ है संघ तथा साधनों की प्रासुक आहारादि से सेवा करनय३। 
दिगम्बरीय पाठ में 'संघ' शब्द न होने से साधुओं के अतिरिक्त श्रावक-शक्राविकाओं की 
वयावृत्त्य का भाव नहीं आता । वेयाबृत्य का आगमिक भ्र्थ है दस-विध सेवा अर्थात्‌ 
आचार्य, उपाध्याय, स्थविर, तपस्वी, ग्लान, शक्ष, कुल, गण, संघ और साधमिक की सेवा । 
यहाँ संघ का अर्थ है गण--समुदाय * । साधमिक का श्रर्थ हैसमान धर्मवाला साधु अथवा 


१--(क) भाष्य : यथाशक्तिस्त्यागः 


(ख) नायाधम्मकहाओ ८.६६ अभयदेव टीका : चियाए त्यागेन--यतिजनोचित 
दानेन 


(ग) सवार्थसिद्धि : त्यागो दानम्‌। तत्त्रिविधभ--आहारदानमभग्रदानं ह्लान्नदानं 
चेति । तच्छक्तितो यथाविधि प्रयुज्यमानं त्याग इत्युन्ग्रते । 
(घ) सिद्धसेन टीका : स्वस्थ न्‍्यायाजितस्यानुकम्पानिजितात्मानुग्रहालूम्बनं भूतेभ्यो 
विशेषतस्तु विधिना यतिजनाय दानस्‌ । 
*--खिद्धसेन टीका : सट्डू:---स मूह: सम्यक्त्वज्ञानचरणानां तदाधारश्व साध्वादिश्चतुर्विध;। 
३->सिद्धसेन टीका : व्याबृत्तस्य भावों वेयाबृत्त्यं, साधूनां, मुमुक्षणां प्राउकाहारोपधि- 
शय्यास्तथा भेषज विश्रामणादिषु पूर्वत्र च व्यावृत्तस्थ मनोवाक्काय: शुद्धः परिणामों 
देय त्त्यमुच्यते । 
'४---(क) ठाणाड़ ५, १-३६७ दीका : कुरं---चान्द्रादिक साधुसमुदाग्रविशेषरूपं प्रवीतं, 
गणः--कऊुरूसमुदायः सड्डगे--गणसमुदाय । 
(ख) भगवती : ८-८ की बृत्ति : समूहंँणं---ति समूहं--साधुसमुदायं प्रतीत्य, तत्न 


कुल चान्द्रादिकं, तत्समूहो गणः कोश्कादिः, ख्त्समूहस्सघंः, प्रत्यनीकता 
चेतेष्ासवर्णवादादिभिरिति । 
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साध्वीं'। पझ्रतः सिद्धेसेन का संघ शब्द का अर सन्देहास्पद है। 'सर्वार्थसिद्धि' में 
इसका प्रर्थ किया है--“गुणियों में--साधुश्रों में दु:ख पड़ने पर निरवच्य विधि से उसे 
दूर करना) ।? 

१७--समाधि : इसके स्थान में ०“तत्त्वार्थसृत्र में 'संघसाधुसमाधिकरण' है। 
दिगंबरीय पाठ में संघ” शब्द नहीं है। जंसे भाण्डागार में श्राग लग जाने पर बहुत से 
लोगों का उपकार होने से श्राग को शान्त किया जाता है उसी प्रकार श्वनेक ब्रत और 
शील से समृद्ध मुनि के तप करते हुए किसी कारण से विघध्न उत्पन्न होने पर उसका 
संधारण करना--शान्त करना साधु-समाधि है?। 

'समाधि' का भ्र्थ है चित्तस्वास्थ्य४ | सिद्धसेन ने इसका श्रर्थ किया है---स्वस्थता, 
_निरुपद्रवता का उत्पादन । 

१८--अपूर्व ज्ञान-ग्रहण : अ्रप्राप्त ज्ञान का ग्रहण करना । 

१६--श्रुति-भक्ति : सिद्धान्त की भक्ति । 

२०--प्रवचन-प्रभावना :  तत्त्वा्थसृत्र' में इसके स्थान पर “मार्ग-प्रभावना' है। 
ग्भिमान छोड़, ज्ञानादि मोक्ष मार्ग को जीवन में उतारना और दूसरों को उसका उपदेश 
दे कर उसका प्रभाव बढ़ाना५ । 

आ्राचार्य पूज्यपाद ने इसका श्रर्थ इस प्रकार किया है--“'ज्ञान, तप, दान और 
जिन-पूजा के द्वारा धर्म का प्रकाश करना ।!! 

यह व्याख्या आचार्य उमास्वाति की स्वोपज्ञ उपयुक्त व्याख्या से भिन्‍न है। दान 
और जिन-पूजा को प्रवचन-प्रभावना का अंग मानना मूल श्रागमिक व्याख्या से बहुत 
दूर है। 





१--(क) ठाणाड़' ५-१-३६७ दीका : 
साधमिकः समानधर्मा लिड्रात : प्रवचनतश्चेति 
(ख) ठाणाड़' १०.१.७१२ टीका : साहम्मिय--त्ति समानों धम्म:सघर्म्मस्तेन 
चरन्तीति साधम्मिकाः-- साधवः 
२---सर्वार्थसिद्धि : गुणवद्दुःखोपनिपाते निरवग्श्ेन विधिना तदपहरणं वेयाबृत्त्यम्‌ । 

: ३--सर्वार्थसिद्धि : यथा भाणंडागारे दहने सम्रुत्थिते तत्प्रशमनसनुष्ठीयते बहुपकारत्वा- 
त्तथा3नेकप्रतशीलूसम्द्धल्‍्य मुनेस्तपसः कुतश्वित्पत्यूहे समुपल्थिते तत्सन्धारणं 
समाधि द 

_४--नायाधम्सकहाओ ८.६६ अभयदेव टीका ु 

'५--भाष्य : सम्यग्दर्शनादेम क्षमार्गस्य निहैत्य मानं करणोपदेशार्म्या प्रभावना 

६--सवाथ सिद्धि : ज्ञानतपोदानजिनपूजाविधिना धर्मप्रकाशनं' मार्गप्रभावना 


तीर्थड्डर बंधकर्म के जो हेतु श्रागमिक परम्परा तथा इ्वेताम्बर-दिगम्बर प्रंथकारों 
के द्वारा प्रतिपादित हैं वे सब शुभ योग रूप हैं। उनके श्रथ में बाद में जो अन्तर आया 
वह स्पष्ट कर दिया गया है। उनमें से अनेक बोल बारह प्रकार के तपों के भेद हैं, 
जिनमें निर्जरा स्वयंसिद्ध है। इस तरह सावद्य योगों से निर्जरा और साथ ही | पुण्य का 
बंध होता है, यह श्रच्छी तरह से सिद्ध है। 
१२--निरवद्य सुपात्र दान से मनुष्य-आयुष्य का बंध ( गा० १०): 

'सुख विपाक सृत्र' में सुबाहु कुमार का कथा-प्रसंग इस रूप में है : 

एक बार भगवान महावीर हस्तिशीर्ष नामक नगर में पधारे। वहाँ के राजा 
श्रदीनशत्र का पुत्र सुबाहु कुमार उनके दर्शन के लिए गया । वह इष्ट, इष्टरूप, कान्‍्त, 
कान्तरूप, प्रिय, प्रियरूप, मनोज्ञ, मनोज्ञरूप, मनोहर, मनोहररूप, सौम्य, सुभग, 
प्रियदर्शन और सुरूप था। गौतम ने भगवान महावीर से पूछा--“भन्ते | सुबाहु- 
कुमार को ऐसी इष्टता, सुरूपता और उदार मनुष्य-ऋद्धि कैसे प्राप्त हुई है! पूर्व 
भव में वह क्‍या था ?” भगवान महावीर ने बतलाया---'ूर्व भव में सुबाहु कुमार 
हस्तिनापुर नगर का सुमुख नामक गाथापति था। एक बार धर्मघोष नामक स्थविर 
हस्तिनापुर पधारे। उनके सुदत्त नामक अनगार महीने-महीने का -तप करते थे 
एक बार मासिक तपस्या के पारण के दिन सामृदानिक गोचरी के लिए वे हस्तिनापुर 


में गये। सुदत्त अनगार को आते हुए देख कर सुमुख गाथापति अत्यन्त हषित और 
सन्तुष्ट हुआ । वह झ्ासन से उठ बठा । फिर भ्रासन से उतर उसने जूते उतारे। एक- 
साटिक उत्तरासन लगा सात-आठ हाथ सामने गया श्र तीन बार आदक्षिण-प्रदक्षिणा 
कर वन्दन-नमस्कार किया । वंदना और नमस्कार कर वह भत्तघर--रसोईघर की शोर 
गया। अपने हाथ से वियुल अ्रशन-पान-खाद्य और स्वाद्य का दान दूंगा--ऐसां सोच 
तुष्ट-प्रमुदित हुआ । देते समय भी तुष्ट--प्रमुदित हुआ । देकर भी तुष्ट--प्रमुदित हुआ । 
शुद्ध द्रव्य, शुद्ध दाता, श॒द्ध पात्र होने से तथां तीन करण तीन योगों की शुद्धिपूर्वक सुदत्त 
झनगार को दान देने से सुमुख गाथापति ने संसार को परीत--संक्षिप्त किया; मनुष्य- 
भ्रायष्य का बंध किया* । सुमुख गाथापति बहुत दिनों तक जीवित रहा श्रौर वहाँ से 


१--बंदित्ता णमंसित्ता जेणव भत्तघरे तेणेव उवागच्छट, डवागच्छित्ता सएणं हत्थेणं 
विपुलेण॑ असणपाणखाइमसाइमेणं पडिछाभिस्सामि त्ति तुट्टे, पडिलाभेमाणे वि 
तुट्टे पडिलामिएत्ति तुट्ठे। तए णं तस्स खम्तुहरूस गाहावइस्स तेणं दृव्बसुद्धेणं 
दायगछडद्णं पत्तडद्वंणं तिविहेणं तिकरणछद्धेणं छदते अणगारे पडिलाभिए समाणे 
संसारे परित्तीकते मंणल्साउए निबद्धे 


कॉलंकर हस्तिशीर्ष नंगर में भरदीनंशत्रु के यहाँ धारिणी की कृक्षि से पुत्ररूप से उत्पन्न 
हुआ है। गौतम ! सुबाहुं कुमार ने इस प्रकार दान देने से इष्टता आदि उदार 
मनुष्य-ऋद्धि प्राप्त की है।” 

इसी तरह 'सुख विपाक सूत्र' के शेष € अध्ययनों में भद्रतन्दि कुमार, सुजात कुमार 
सुवासव कुमार, जिनदास, वश्रमण कुमार, महाबल कुमार, भद्रनन्दि कुमार, महचन्द्र- 
कुमार और वरदत्त कुमार के संसार परीत--संक्षिप्त करने और मनुष्य-श्रायुष्य प्राप्त 
करने का उल्लेख है । 

निरवद्य सुपात्र दान से निर्जंरा और साथ ही पुण्य-कर्म का बंध होता है, यह इन 
प्रकरणों से प्रकट है । 
१३--सातां-असाता वेदनीयकम के बंध-हेतु (गा० १६-१७) : 

यहाँ 'भगवतीसूत्र' के जिस पाठ का उल्लेख है वह इस प्रकार है : 

कहं णं भन्‍ते ! जीवाणं सातावेयणिज्ना कम्मा कज्जंति ? गोयमा ! पाणाणुकंपयाए 
भूयाणुकंपयाएं जीवाणुकंपयाएं सत्ताणुकंपयाएं बहु्ं पाणाणं जाव सत्ताणं अदुक्खणयापु 
असोयणयाए अजूरणयाएं अतिप्पणयाए अपिद्णयाएं अपरियावणयाए एवं खल 
गोयमा ! जीवाणं सायावेयणिज्ञा कम्मा कज्जंति। 

कहँ ण॑ भन्‍्ते ! जीवाणं असायावेयणिज्जा कम्मा कज्जंति ? गोयमा ! पर- 
दुँकेंवणयांएं परसोयणयाए परजूरणयाएं परतिप्पणयाए परपिट्टणयाए परपरियावणयाए्‌ 
बहूँण पाणाए्ं जाव॑ सत्तांणं दुक्लणयाएं सोयणयाएं जाव परियावणयाए एवं खल्‌ 
गोौयंसा ! जीवार्ण अस्सायावेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। (७.६) 

मौतम : “भन्ते | जीव सांता वेदनीय कर्म का बंध कैसे करते हैं १” 

महावीर : “गौतम | प्राणानुकम्पा से, भूतानुकम्पा से, जीवानुकम्पा से, सत्त्वानुकम्पा 
से, बहु प्राणी, भूत, जीव और सत्त्वों को दुःख न करने से, दोक2 न करने से, 


१-अनुकम्पा : जेसे मुझे दुःख अप्रिय है वेसे ही दूसरे प्राण, भूत, जीव और सर्त्वों 
को है, इस भावना से किसी को क्लेश उत्पन्न न -करना। 
“अजुग्रह से हुःख दयाद्॒ चित्त वाले का दूसरे की पीड़ा को अपनी ही मानने 
का भाव । 

२--दुःख पीड़ा रूप आत्म परिणाम । 

३--शोक : शोचन-दैन्‍्यं; उपकारी से सम्बन्ध तोड़ कर विकछता उत्पल्न करना । 


अजूरण* से, भ्रटिप्पण" से, अ्रपिट्रन * से, अपरितापन से | हे गौतम ! इस शरह जीव 
साता वेदनीय कर्म का बंध करते हैं ।” 

गौतम : “भन्‍्ते जीव अ्रसाता वेदतीय कर्म का बंध कंसे करते हैं १” 

महावीर : “गौतम ! परदु:ख से, परशोक से, परजूण से, परटिप्पण से, 
परपिट्टन से, परपरितापन से, बहु प्राणी, भूत, जीव और सत्वों को दृ:ख देने से, शोक 
करने से, जूण से, टिप्पण से, पिट्टन से, परितापन से | इस तरह गौतम! जीव 
श्रसाता वेदनीय कर्म करता है।” 
...तत्त्वाथ॑सूत्र' में साता और असाता वेदनीय कर्म के बंध-हेतु इस प्रकार बतलाये 
गये हैं : 

भूतब्रत्यनुकम्पा दानं सरागसंयमादि योग: क्षान्ति : शौचमिति सह द्यस्य (६.१३) 

द्रःखशोकताप/क्रन्दुनवधप रिदेवनान्यात्मपरो भयस्थान्यसद्ग द्ल्य । ६. १२ 

(१) भूत-अनुकम्पा, (२) ब्रती अनुकम्पा, (३) दान, (४) सरागसंयम आदि योग 
(५) क्षान्ति और (६) शौच---ये साता वेदनीय कर्म के हेतु हैं। 

(१) दुःख, (२) शोक, (३) ताप, (४) श्राक्रददन, (५) वध और (६) परिदेवन-- 
ये श्रसाता वेदनीय कर्म क हेतु हैं। 

सरागसंयम के बाद के “ आदि ! शब्द द्वारा भाष्य और 'सर्वाथ॑सिद्धि! दोनों में 
भ्रकाम निर्जरा और बाल तप को ग्रहण किया गया है। 

यह स्पष्ट है कि सातावेदनीय कर्म के जो बंध-हेतु तत्त्वाथंसूत्र! में प्रतिपादित हैं 
वे श्रागसिक उल्लेख से भिन्‍न हैं। आगम में दान, सरागसयंम, संयमासंयंम, प्रकांम॑- 
निर्जरा और बाल तप इनमें से एक का भी उल्लेख नहीं है। त्त्वार्थसूत्र' में 'ब्रती- 
अ्नुकम्पा! को अलग स्थान दिया है पर आगम में वसा नहीं है । 'तत्त्वाथंसूत्र' में वर्णित 
इन सब हेतुश्नों का सम्यक्‌ श्रर्थ करने पर ये सब भी निरवद्य ठहरतें हैं। 

जीवों को दु:ख आदि देना सावद्य कार्य है। दुःखादि ने देना निरंवद्य है। जौवीं 
को दु:ख आदि न देने से निर्जरा होती है, यह पहले सिद्ध किया जा चुका है। बैंहाँ 
उनसे स्रातावेदनीय कर्म का बंध कहा गया है, जो पुण्य कर्म है। ईंस तैरह शुभ योग 
निर्जरा और आनुषंगिक रूप से पुण्य के हेतु सिद्ध होते हैं । 
४--जूरण : शरीरापचयकारी शोक | 
५--टिप्पण : ऐसा शोक जिससे अश्लु लाछादि का क्षरण होने छगें। 
दै--पिटन : यष्ट्यादि से तांडून। 


१४--कर्कश-अककेश वेदनीय कम के वंध-हैतु (गा० १८) : 

यहाँ उछिखित संवाद 'भगवतीसूत्र' में इस प्रकार है द 

कहं ण॑ भंते | जीवा्ं कक्षसवेयणिज्जा कम्मा कज्जंति? गोयमसा ! पाणाइवाएणं जञाव 
मिच्छादंसणसल्छेण एवं खल॒ गोयमा ! जीवा्ं कक्नसवेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। 

_ #क्षन्ते | जीव कर्वाश वेदनीय कर्म का बंध कैसे करते हा 

“गौतम ! प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य* से | हे गौतम ! जीव इस प्रकार 
कर्कश वेदनीय कर्म का बंध करते हैं १” 

. कहं ण॑ भन्‍्ते ! जीवा अककसवेयणिज्ञा कम्मा कज्जंति ? गोयमा ! पाणाइवाय- 
वेरमणेणं जाव परिग्गहवेरसणेणं कोहविवेगेणं जाव मिच्छादंसणसल्लविवेगेणं एवं खलु 
गोयमा ! जीवा्ण अकक्सवेयणिज्जा कम्मा कज्जंति। (७.६) 

. “भन्ते ! जीव अ्रकर्कश वेदनीय कर्म का बंध कसे करते हैं १” 

“गौतम ! प्राणातिपात यावत्‌ परिग्रहविरमण से, क्रोध-विवेक यावत्‌ मिथ्यादर्शन- 
शल्य-विवेक से । हे गौतम ! इस तरह जीव अकक्कंश वेदनीय कर्म का बंब करते हैं ।” 

यह पहले बताया जा चुका है कि प्राणातिपात श्रादि के विरमण से निर्जरा होती 
है।. यहाँ. उनके विरमण से अ्रकर्कंश वेदनीय कर्म का बंध बताया गया है, जो शुभ 
कर्म है। इस प्रकार प्राणातिपात विर्मण आदि शुभयोगों से निर्जरा और बंध दोनों 
का होना प्रमाणित होता है । 
१५--अकल्याणकारी-कल्याणकारी कर्मों के बंध-हेतु (गा० १६-२०) : 

भगवतीसूत्र' में कालोदायी का वार्तालाप प्रसंग इस प्रकार है : 

अत्थि ण॑ भंते | जीवाणं पावा कम्मा पावफलविवागसंजुत्ता कज्जंति ? हंता, अत्थि। 
कहं ण॑ मंते | जीवा्ं पावा कम्मा पावफलविवागसंजुत्ता कज्जंति ?......कालोदाई ! 
जीवाणं पाणाइवाए जाव मिच्छादंसणसल्ले तस्स णं आवाए भद्दप॒ भवह्ट तओ पच्छा 
विपरिणममाणे विपरिणसमाणे दुरूुवत्ताए जाव भुज्जो भुज्जो परिणमति एवं खलु 
कालोदाई ! जीवाणं पावा कम्मा पावफलविवागसंजुत्ता कज्जंति । 


१--प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शन शल्य तक अठारह पाप इस प्रकार हैं : 
प्राणातिपात, सषावाद, अदत्तादान, मेथन, परिग्रह, क्रोध, मान, माया, लोभ, 
राग, द्वेष, कलह, अभ्याखान, पेशुन्य, परपरिवाद, रति-अरति, मायामझ्षा और 
मिथ्यादशंनशल्य । 


अत्थि णं भंते ! जीवा्णं कल्लछाणा कम्मा कल्छाणफलविवागसंजुत्ता कज़्जन्ति 
हंता | अत्थि | कहं णं भंते ! जीवाणं कल्लाणा कम्मा जाव कज्जन्ति.-- -कालोदाई ! 
जीवाणं पाणाइवायवेरमण जाब परिग्गहवेरमणे कोहविवेगे जाव मिच्छादंसणसलूविवेगे 
तस्स णं आवाए नो भद्दर भवइ तओ पच्छा परिणममाणे परिणमसाणे झरूवत्ताए जाव 
नो दुक्खत्ताए भुज्जो भुज्जो परिणमद्ट एवं खलु काछोदाई ! जीवाणं कछाणा कम्मा 
जाव कज्जंति। (७.१० ) 

इसका भावार्थ इस प्रकार है: 

“भगवन्‌ | जीवों के किये हुये पाप-कर्मो' का परिषाक प्रापकारी होता है १” 
“कालोदायी ! होता है।” “भगवन्‌ ! यह कसे होता है ?” “कालोदायी ! जसे कोई 
पुरुष मनोज्ञ, स्थालोपाक-शुद्ध ( परिपक्व ), श्रठारह प्रकार के व्यंजनों से परिपूर्ण 
विषयुक्त भोजन करता है, वह ( भोजन ) श्रापातभद्र ( खाते समय अच्छा ) होता है, 
किन्तु ज्यों-ज्यों उसका परिणमन होता है त्यों-त्यों उसमें दुर्गन्‍्ध पदा होती है--बह 
परिणाम-भद्र नहीं होता । कालोदायी ! इसी प्रकार प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य 
( अठारह प्रकार के पाप कर्म ) आपातभद्र और परिणाम विरस होते हैं । कालोदायी ! 
इस तरह पाप-कर्म पाप-विपाक वाले होते हैं।' ह 

“भगवन्‌ | जीवों के किये हुये कल्याण-कर्मो' का परिप्राक कल्याणकारी होता 
है ?” “कालोदायी ! होता है।” “भगवन्‌ | कसे होता है!” “कालोदायी ! जंसे 
कोई पुरुष मनोज्ञ, स्थालीपाक शुद्ध ( परिपक्व ) अठारह प्रकार के व्यंजनों से परिपूर्ण, 
औषधि-मिश्रित भोजन करता है, वह आपातभद्र नहीं लगता, किन्तु ज्यों-ज्यों उसका 
परिणमन होता है त्यों-त्यों उसमें सुरूपता, सवर्णता और सुखानुभूति उत्पन्न होती है--- 
वह परिणामभद्र होता है। .कालोदायी [| इसी प्रकार प्राणातिपातविरति यावत्‌ 
मिथ्यादर्शनशल्य-विरति आपातभद्र नहीं लगती, किन्तु परिणामभद्र होती है। -कालो- 
दायी ! इस तरह कल्याण-कर्म कल्याण-विपाक्र वाले होते हैं।”' 

इस प्रसंग में पाप कर्म पाप-विपाक वाले और कल्याण कंम॑ कल्याण-विपाक वाले 
कहे गये हैं। प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादशेनशल्य ड्रन अ्रठारह पापों के सेवन से पाप- 
कर्म काबंध और उनकी विरति से कल्याणकर्म का बंध कहा गया है। यहाँ भी 
प्रकारान्तर से--शुभयोग से हो पुण्य-कर्म की प्राप्ति कही गई है । प्राणातिपतविरति यावत्‌ 
मिथ्यादर्शनशल्य से निर्जरा होती ही है। 


१६--खाता-क्षसाला वेद्नीय कमे के बंध-हेतु घिषयक अन्य पाठ (गा० २१-२२) 
इतर साथाओं में भगवतीसूत्र' के जिस पाठ का संकेत है वह इस प्रकार है : 
छायावेयणिज्जकम्मासरीरप्पओगबंधे णं भंते ! कस्स कम्मस्स उद॒एणं १ गोयमा ! 

पाणाणुकंफ्याए भूयाणुकप्माए एवं जहा सत्तमसए दुस्समाउइंसए जाव अपरियावणयाए 

छात्रावेग्र णिज़जकम्मासरीरप्पशओेगनामाए कम्मस्स उदएणं सायावेयणिज्जकम्मा० जाव 
बंधे । असायावेयणिज्ज--पुच्छा । गोयमा ! परदुक्खणयाए परसोयणयाए जहा सत्तमसए 
दुस्समाउद्देसए जाव परियावणयाए असायावेयणिज्जकस्मा० जाव पओगबंधे । ( ८.६ ) 

इस घाठ का अर्थ वही है जो टिप्पणी १३ में दिये हुए पाठ का है। इस थाठ से भी 
झच्नयोग से ही पुष्य-कर्म का बंध ठहरता है। 

१७-नरकायुष्य के बंध हेतु (गा० भरे) : 
इस विषय में 'भगवतीसूत्र' का पाठ इस प्रकार है: 
भैरदयाउयकस्मासरीर-पुछ्छा। गोयमा ! महारंभयाए, महापरिग्गहयाए, 

कुणिमाहारेणं, पंस्विद्यवहेणं, नेरहयाउयकम्मासरीरप्पपओगनामाए कम्मस्स उदएणँ 

- नेरहवाउयकम्मा सरीर० जाव पओसबंधे । ( ८.६ ) 
यहाँ नरकायुष्यकार्म णशरीरप्रयोग बंध के हेतु इस प्रकार बलाये गये हैं ; 
१--मैंहा आरफ्भ, 
२०वमह् पृरिग्रह, 
३--मविहार 
४--अचेन्द्रिय जीवों का वध और 
५०“ न रक्षा काज जजरीएप्रयोगवास्कर्म का सदग | 
स्थानाजू ज्रें इस विषत्न करा पृठ इस श्रकार है 
र्डाहि कार्णेह्दि जीचा जेरत्रियक्ताए कम्म पकरेंति, तंजहा>-सहारं भताते महापरिरगगहयाते 
पंचिदियवहेणं कुण्मिहारेणं (४.४,३५३) 
तत्त्वाथंयृत्र में बहुझारम्भ, बहुप्रिग्रह शील-राहित्य और ब्रत-राहित्य.को नरकायुष्य 

के बंध्-हुतु कहे हैं 

बहारम्भपरिग्रहत्व॑ च नारकस्यायुषः । (६.१६) 
निःशील्ब्रतत्वं च स्ंषाम। (६.१६) 


शाम उल्लिखिल हेतुओं में शील-राहित्य और तत-राहित्य का ज्ञाम नहीं है । 
नरकायुध्य अशुभ है। उसके बंध-हेतु भी भल्ुभ हैं। 





१८--तियंच आयुष्य के बंध-हेतु ( गा० २७ ) : 
इन बंध-हेतुओं का वर्णन 'भगवती सूत्र” में इस प्रकार है : 
तिरिक्खजो णियाउअकम्मासरीर-- पुच्छा । गोयमा ! माइछयाएं, नियडिक्याए 
अलियवयणेणं कूडतुल-कूडमाणेणं, तिरिक्खजोणियाउअकम्मा" जाव पयोगबंधे । 
( भग० ५.६ ) 
यहाँ तियंचायुष्कार्म णशरीरप्रयोगबंध के निम्न हेतु कहे गये हैं : 
(१) मायावीपन, 
(२) निकृति भाव--कापस्य, 
(३) अलीक वचन---झूठ, 
(४) झूठे तोल-माप और 
(५) तियचायुष्कार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 
स्थानाजडु' का पाठ इस प्रकार है : 
चउहि ठा्णेहि जीवा तिरिक्खजोणियत्ताए कम्म॑ पगरेंति, तं०--माइलछताते 
णियडिछ्ताते अलियवयणेणं कूडतुरूकूडमाणेणं (४.४.२७३) 
तत्त्वार्थसूत्र' में माया, निःशीलत्व और भन्न॒तत्व--ये तिर्यचर-आयुष्यबंध के हेतु कहे 
गये हैं : माया ते्यग्योनस्य (६.१७); निःशीलब्रतत्व॑ं च सर्वेषाम्‌ (६.१६) । 
आगमोक्त और “तत्त्वार्थसत्र' में वर्णित हेतुओं का पार्थक्य स्वयं स्पष्ठ है। 
अशुभ तियच आ्रायुष्य के बंध-हेतु भी अशुभ हैं । 
१६--मनुष्यायुष्य के बंध-हेतु ( गा० २५ ) 
'भगवतीसूत्र' में मनुष्यायुष्य कर्म के बंध-हेतुओ्रों का वर्ग इस प्रकार है: 
मणुरुसाउयकम्मासरीर--पुच्छा । गोयमा ! पगइभद्याए, पगइविणीययाए, 
' साणुक्कोसणयाए, अमच्छरियाए, मणुस्साउयकम्मा” जाव पयोगबंधे। ( ८.६ ) 
मनुष्यायुष्कार्मणशरीरप्रयोगबंध के हेतु ये हैं : 
(१) प्रकृति की भद्गता, 
(२) प्रकृति की विनीतता, 
(३) सानुक्रोशता--सदयता, 
(४)श्रमात्सर्य भ्रौर 
(५) मनुष्यायुष्कार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 
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इस विषय में 'स्थानाज़” का पाठ इस प्रकार है : 
चडउहि ठार्णेहि जीवा मणुस्सत्ताते कम्मं पगरेंति, तंजहा--पगतिभदताते पगति 
विणीययाए साणकोसयाते अमच्छरिताते | (४.४.३७३०) 
तत्त्वाथंसूत्र' में मनुष्यायुष्य के बंध-हंतु इस प्रकार वर्णित हैं : 
अल्पारम्भपरिग्रहत्वं स्वभावसार्दवाजंवं च मानुषस्य । (६.१८) 
तत्त्वार्थसूत्र' के अनुसार (१) अल्पारम्भ, (२) अल्पपरिग्रह, (३) मार्दव और 
(४) श्रार्जज--ये चार मनृष्यायुष्य कर्म के बंध-हँतु हैं । 
आगमोक्त और इन हेतुओं का पार्थक्य स्पष्ट है । 
शभ मनष्यायुष्य के बंध-हेतु भी शुभ हैं । 
२०--देवायुष्य के बंध-हेतु (गा० २६): 
देवायुष्य के बंध-हेतुओं का वर्णन 'भगवती सृत्र' के पाठ में इस प्रकार है : 
देवाउयकम्मासरीर---पुच्छा । गोयमा ! सरागसंजमेणं, संजमासंजमेणं, बालूतवो- 
कम्मेणं, अकामनिज्जराए, देवाउयकम्मासरीर ० जाव पयोगबंघे । ( ८५.६ ) 
यहाँ देवायुष्यकामंण शरीरप्रयोगबंध के बंध-हेतु निम्न रूप से बताये गये हैं : 
(१) सरागसंयम*१, 
(२) संयमासंयम * , 
(३) बालतपःकर्मं २, 
(४) अ्रकामनिर्जरा४ और 
(५) देवायुष्कामंणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 


१--सकषाय चारित्र । कषायावस्था में सर्व प्राणातिपातविरमण, सर्च सषावादविरसण, 
सर्व अद्त्तादानविरमण, सर्व मैथुनविरमण और सर्व परिग्रहविरमण रूप पाँच 
महाव्रतों का पाछन । यह सकलसंयम है । 


२--पाों के आंशिक त्याग रूप देश-संयम । स्थूछ प्राणातिपात, स्थूछ मुषावाद, स्थुछ 
अदृत्तादान, स्वदारसंतोष, स्थूछ परिग्रहविरमणत्रत, द्किपरिमाण, डपर्भोग- 
परिभोगपरिमाण, अनर्थदुण्डविरमण, सामायिक, देशावकाशिक, पौषधोपवास 
और अतिथिसंविभाग ब्रतों का पालन |... 

३--बाल अर्थात्‌ मिथ्यात्वी । उसकी निरवद्य तप क्रिया को बारूतपःकर्म कहते हैं। 

४--कर्म निजरा के हेतु अनशन आदि करना सकाम तप है। बिना अभिलाषा--- 
परवशता से--भूख, तृषा, धूपादि के परिषहों को सहन करना अकाम निर्जरा है। 


इस विषयक “स्थानाड्भर” का पाठ इस प्रकार है : 
चर्डह ठा्णेहि जीवा देवाडयत्ताए कम्म॑ पगरेंति, तंजहां--सरागसंजमेणं 
संजमासंजमेणं बालतवोकम्मेणं अकामणिज्जराएु। (४४,३७३) 
तत्त्वार्थसूत्र' का पाठ इस प्रकार है: 
सरागसंयमसंयमासंयमाकाम निजराबालतपांसि देवस्य । (६.२०) 
यहाँ यह विशेष ध्यान देने की बात है कि इन हेतुओं को तत्त्वाथंकार ने साता 
वेदनीय कर्मबंध के हतुओं में भी स्थान दिया है । 
शुभ देवायुष्य कर्मबंध के हेतु भी शुभ हैं । 
२१--शुभ-अशुभ नामक के बंध-हेतु (गा० २०-२८) : 
यहाँ संकेतित “भगवतीसूत्र' का पाठ इस प्रकार है: 
सभनासकम्मासरीर -- पुच्छा। गोयमा ! काउज्जुययाए, भावुज्जुययाएं, भाउज्जुययाए 
अविसंवादणजोगेणं, छभनामकम्मासरीर० जाव पयोगबंधे । अछभनामकम्मासरीर-- 
पुच्छा। गोयमा !  कायअणुज्जुययाए, भावअणुज्जुययाए, भासअणुज्जुययाए, 
विसंवायणाजोगेणं, अछभनामकम्मा ० जाव पयोगबंधे (८५.६ ) । 
शुभ नामकामंणशरीरप्रयोगबंब के हेतु इस प्रकार हैं : 
(१) काया की ऋजुता, 
(२) भाव की ऋजुता, 
(३) भाषा की ऋजुता, 
(४) अविसंवादनयोग -- जेसी कथनी वंसी करनी और 
(५) शुभ नामकार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय | 
अशुभ नामकामंणशरीरप्रयोगबंध के हेतु इस प्रकार हैं : 
(१) काया की अनुजुता, 
(२) भाव की अनजुता, 
(३) भाषा की अ्रनजुता, 
(४) विसंवादन योग--जंसी कथनी वसी करनी का अभाव और - 
(५) अशुभनामकार्मणशरीरप्रयोगना मकर्म का उदय । 
“त्त्वाथथसूत्र' में इस विषय का पाठ इस प्रकार है: 
योगवक्रता विसंवादनं चाशुभस्य नाम्न :। (६.२१) 


विपरीत शुभल्‍्य । (६.२२) 
- शुभ नामक के बंध-हेतु शुभ हैं और अशुभ नामकर्म के अशुभ । 
२२--उच्च-नीच गोत्र के बंध-हेतु ( गाथा २६-३०) ५ 
“भगवतीसूत्र' में उच्च गोत्रकर्म के बंध-हेतु का जो वर्णन आया है वह इस प्रकार है : 
उच्चागोयकम्मासरीर---पुछा । गोयमा ! जातिअमदेणं, कुलूअमदेणं, बलअमदेणं, 
ख्वअमदेणं, तवअमदेणं, सयअमदेणं, छाभअमदेणं, इस्सरियअमदेणं उच्चागोयकम्मासरीर ० 
जाव पयोगबन्धे । नीयागोयकम्मासरीर--पुच्छा । गोयमा ! जातिमदेणं, कुलूमदेणं, 
बलमदेणं, जाव इस्सरियमदेणं नीयागोयमकम्मासरीर० जाव पयोगबन्धे (5८.६ ) 
उच्चगोत्रकार्मणशरीरप्रयोगबंध के हेतु ये हैं : 
(१) जाति-मद न होना, 
(२) कुल-मद न होना, 
(३) बल-मद न होना, 
(४) रूप-मद न होना, 
(५) तप-मद न होना, 
(६) श्रुत-मद न होना, 
(७) लाभ-मद न होना, 
(5) ऐश्वयें-मद न होना और 
(६) उच्चगोत्रकार्म णशरीरप्रयोग नामकर्म का उदय । 
तीचगोत्रकार्म णशरीरप्रयोगबंध के हेतु ये हैं : 
(१) जाति-मद, 
(२) कुल-मद, 
(३) बल-मद, 
(४) रूप-मद, 
(५) तप-मद, 
(६) श्रुत-मद, 
(७) लाभ-मद, 
(८) ऐश्वयें-मद और 
(६) नीचगोत्रकार्मणशरीरप्रयोगनामकर्म का उदय । 
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तत्त्वार्थसृत्र' में उच्च गोत्र तथा नीच गोत्र के बंध-हेतु इस प्रकार हैं : 
परात्मनिन्‍्दाप्रशंसे सद्सदूगुणाच्छादनोद्भावने च नीचेगोंत्रस्य (६.२४) 
तद्ठिपयंयो नीचेर्ृत्त्यनुत्सेको चोत्तरस्य | (६५२४) 
इन पाठों के अनुसार परनिनन्‍्दा, आत्मप्रशंसा, सदगुणों का श्राच्छादन और 
असद्गुणों के प्रकाशन ये नीच गोत्र के बंध-हंतु हैँ और इनसे विपरीत भ्र्थात्‌ परप्रशंसा, 
आत्मनिनदा आदि उच्च गोत्र के बंध-हेतु हैं। 
शुभ उच्च गोत्र के बंध-हंतु शुभ हैं और नीच गोत्र के बंध-हँंतु अशुभ हैं। 
२३--ज्ञानावरणीय आदि चार पाप कर्मों के बंध-हेतु ( गा० ३१ ): 
कम झ्ाठ हैं । पुण्य और पाप इन दो कोटियों की श्रपेक्षा से वर्गीकरण करने पर 
ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय--ये चारों एकांत पाप की कोटि 
में आते हैं ( देखिए पु० १५५-६ ठि० ३ (१) )। 
बंध-हँतुओं की दृष्टि से पाप कर्मों के बंध-हेतु भी पाप रूप हैं। जिस करनी से 
पाप कर्मों का बंध होता है वह सावद्य और जिन-आ्राज्ञा के बाहर होती है। ज्ञाना- 
वरणीय आदि चार एकास्त पाप कर्मों के बंध-हँतु नीचे दिये जाते हैं, जिनसे यह कथन 
स्वतः प्रमाणित होगा । द 
१--ज्ञानावरणीय कर्म के बंध-हंतु : 
(१) ज्ञान-प्रत्यतीकता, 
(२) ज्ञान-निकह्व, 
(३) ज्ञानान्तराय, 
(४) ज्ञान-प्रद्द॑ ष, 
(५) ज्ञानाशातना और 
(६) ज्ञान-विसंवादन योग । 
२--दर्शनावरणीय कर्म के बंध-हेतु : 
(१) दरशन-प्रत्यतीकता, 
(२) दर्शन-निहव, 
(३) दर्शनान्तराय, 
(४) दर्शन-प्रह्वं ष:, 
(५) दर्शवाशातना और 
(६) दर्शन-विसंवादन योग ! 


३--मोहनीय कर्म के बंध-हेतु : 
(१) तीन्र कोध, 
(२) तीब्र मान, . 
(३) तीब्र माया, 
(४) तीत्र लोभ, 
(५) तीव्र दर्शन मोहनीय और 
(६) तीत्र चारित्रमोहनीय । 
४---अन्तराय कर्म के बंध-हेतु : 
(१) दानान्तराय, 
(२) लाभान्तराय, 
(३) भोगान्तराय, 
(४) उपभोगान्तराय और 
(५) वीर्यान्तराय । 


२४--वेदनीय आदि पुण्य कर्मों की निरवद्य करनी ( गा० ३२ ): 
ज्ञानावरणीय आदि चार एकान्त पाप-कर्मो' के उपरान्त वेदनीय, आयुष्य, नाम 
और गोत्र ये चार कर्म और हैं तथा इनके दो-दो भेद हैं: 


१---सातावेदनीय असातावेदनीय 
२--शुभ पअ्ायुष्य अशुभ आंयुष्य 
३--शुभ नाम अशुभ नाम 
४--उच्च गोत्र नीच गीत्र 


इनमें से सातावेदनीय आदि चार पुण्य कोटि के हैं और असातावेदनीय आदि 
चार पाप कोटि के ( देखिए पु० १५५ टि० ३ )। 

इनके बंध-हंतुओं का उल्लेख किया जा चुका है तथा यह बताया जा चुका है कि 
पुण्य रूप सातावेदनीय आ्रादि कर्मो' के बंध-हेतु शुभ योग और पाप रूप असातावेदनीय 
आदि कर्मो के बंध-हँतु अशुभ योग रूप हैं । 

उससंहारात्मक रूप से स्वामीजी ने उसी बात को यहाँ पुन: दृहराया है। 


२०-- भगवती सूत्र' में पुण्य-पाप की करनी का उढलेख ( गा० ३३ ) : 
भगवती सूत्र' शतक ८ उदं शक € से वेदनीय, झ्ायुष्य, नाम और गोत्र कर्म के 

बंध-हेतुओं से सम्बन्धित पाठों के श्रवतरण ऊपर दिये जा चुके हैं। ज्ञानावरणीय आदि 

चार एकान्त पाप कर्मों के बंध-हेतु विषयक पाठ क्रमशः वहाँ इस प्रकार मिलते हैं : 

(१) णाणावरणिज्कम्मासरीरप्पओगबंधे ण॑ संते ! कल्स कम्मस्स उदएणं? 
गोयमा ! नाणपंडिणीययाएु, णाणणिण्हवणयाएं, णाणंतराएणं,  णाणप्पदोसेणं, 
णाणब्वासायणयाएु, णाणविसंवादणाजोगे्ण॑ णाणावरणिज्जकम्मासरीरप्पपओगनामाए 
कम्मस्स उद॒एणं णाणावरणिज्जकम्मासरीरप्पओगबंधे । 

(२) दश्सिणावरणिज्जकम्मासरीरप्पओगबंधे णं भंते ! कस्स कम्मस्स उदएणं? 
गोयमा ! दंसणपडिणीययाएं, एवं जहा णाणावरणिज्जं, नवरं दंसणनामं घेत्तव्ब॑, जाव 
दंसगविसंवादणाजोगेणं दंसणावरणिज्वकम्मासरीरप्पओनामाए कम्मस्स उदएणां जाव 
पओगबंधे । 

(३) मोहणिज्कम्मासरीर--पुच्छा । गोयमा ! तिव्वकोहयाए, तिव्वमाणयाए, 
तिव्वमाययाए, तिव्वकोभयाए, तिव्वदंसणमोहणिजयाएु, तिव्वचरित्तमोहरिजयाए 
मोहणिज्ञकम्मासरीरप्पओग ० जञाव पओगदबंधे । 

(४) अंतराइयकम्मासरीर--पुच्छा। गोयमा ! दाणंतराएणं, छाभंतराएणं, भोगंतराएपणं, 
उवभोगंतराएणं, वीरियंतराएणं अंतराइयकम्मासरीरप्पयोगनामाए कम्मस्स उदएणं 
अंतराइयकम्मासरीरप्योगबंधे । 
२६--कट्याणकारी कमें-बंध के दुस बोल ( गा० ३४-३७ ) : 

भिन्‍न-भिन्‍न पुण्य कर्मों के बंब-हेतुओं का पुथक-पुथक विवरण पहले श्रा चुका है। 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने 'स्थानाज् सूत्र' के दसवें स्थानक के उस पाठ का मर्म 
उपस्थित किया है, जिसमें भद्र कर्मों के प्रधात बंध-हेतुओं का समुच्चय रूप से संकलन 
है। वह पाठ इस प्रकार है : 

दर्साह ठार्णेहि जीवा आगमेसिभद्तत्ताए कम्म॑ पगरेंति तं०--अणिदाणताते, दिहि- 
संपन्‍नयाएं, जोगवाहियत्ताते, खंतिखमणताते, जिईंदियताते, अमाइलछताते, अपा-. 
सत्थताते, छसामणणताते, पवयणवच्छछ॒याते, पवयणउब्भावणताएु। (१०, ७४८) 

. इसका भावार्थ है--दस स्थानकों से--बातों से जीव श्रागामी भव में भद्र रूपकर्म 
प्राप्त करता है : 


(१) अनिदान : तप आदि धामिक अनुष्ठान के फलस्वरूप सांसारिक भोगादि की 
प्रार्थना-कामना करने को निदान कहते हैं, उसका अ्रभाव ; 
(२) द्टिसंपन्‍नता : निर्मल सम्यकदर्शन से संयुक्त होना ; 
(३) योगवाहिता--समाधिभाव । योगों में, बाह्य पदार्थों के प्रति, उत्सुकता का 
श्रभाव ; 
(४) क्षान्ति-क्षमणता ; आक्रोश, वध, बंधन आदि परिषह-सहन 
(५) जितेन्द्रियता---इन्द्रिय-दमन ; 
(६) अमायाविता : छल, कपठादि का अभाव ; 
(७) अपार्खंस्थता : ज्ञान, दर्शन, चारित्र की उपासना | शब्यातर पिण्ड, अ्भिहत 
पिण्ड, नित्य पिण्ड, नियताग्र पिण्ड आदि का सेवन न करना ; 
(८) सश्नामण्य : पार्व्वास्थतादि अवगुणों से रहित मूल उत्तर गुणों से संयुक्त होना; 
(९) प्रवचन-वत्सछता--पाँच समितियों और तीन गुप्ति का सम्यकृपालन और 
(१०) प्रवचन-उद्भावनता--धर्म-कथा-कथन । 
यह भद्र कर्म शुभ है और यहाँ वर्णित उसके बंध-हेतु भी शुभ हैं । 
इस पाठ से भी यही सिद्ध होता है कि पुण्य कर्मों के बंध-हेतु निरवद्य होते हैं । 
२७--पुण्य के नव बोल ( गा० ५४ ) : 
द्वितीय ढाल के प्रथम दो दोहों में जा बात कही है वही यहाँ पुनः कही गयी है 
( देखिए पु० २००-२०१ दि० १,२) । इस पुनरुक्ति का कारण यह है कि स्वामीजी _ 
आगे जाकर इन नवों ही बोलों की अपेक्षा की चर्चा करना चाहते हैं और उस चर्चा की 
उत्थानिका के रूप में पुनराबृत्ति करते हुए उन्होंने कहा है : 
“पुण्य उत्पत्ति के नवों हेतु निरवच्य हैं। वे जिन-आज्ञा में हैं। सावद्य-निरवद्य 
व्यतिरिक्त रूप से नवों बोल पुण्य-बंध के हेतु नहीं हैं ।” 
२८--क््या नवों बोल अपेक्षा रहित हैं ? (गा० ४०-४४) : 
इन गाथाओं में भी वही चर्चा है, जो श्रारम्भिक दोहों (३-६) में है । इस संबंध में 
: पूर्व टिप्पणी ३ में कुछ प्रकाश डाला जा चुका है। 
कइयों का कथन है कि जिस स्थल पर भअन्‍्न पुण्य, पान पुण्य के बोल आए हैं वहाँ पर 
भगवान ने यह निर्देश नहीं किया है कि श्रमुक को ही देना, भ्रमुक॒ तरह का श्रन्न-पान 
ही देना आदि । इसलिये पात्र-अपात्र, सचित्त-अचित्त, एषणीय-प्रनेषणीय का प्रद्न नहीं 


उठता। सबको सब तरह के भोजन और पेय देने से पुण्य कर्म होता है। 

अन्त पुण्य, पान पुण्य आ्रादि का इस प्रकार अर्थ करना स्वामीजी की दृष्टि से न्‍्याय- 
संगत नहीं । उनके विचार से इस प्रकार का अर्थ करना जिन-प्रवचनों के विपरीत है। 
अपात्र दान से कभी पुण्य नहीं होता । 
२६--पुण्य के नो बोलों की समझ और अपेक्षा (गा० ४५-५४) : 

सृत्रों में अ्रनेक बोल बिना अपेक्षा के दिये हुये हैं। उदाहरण स्वरूप--वंदना का बोल 
(गा० ११ और टिप्पणी ८)। सूत्र में मात्र इतना ही उल्लेख है कि वंदना से मनुष्य नीच 
गोत्र का क्षय करता है और उच्च गोत्र का बंध । किसकी वंदना से ऐसा फल मिलता है, 
इसका वहाँ उल्लेख नहीं । वसे ही वयावृत्त्य के बोल में कहा है कि बेयाजृत्त्य से तीर्थंकर 
गोत्र का बंध होता है। किसकी वयावृत्त्य से तीर्थंकर गोत्र का बंध होता है इसका 
भी उल्लेख नहीं। सोच-विचार कर इन बोलों की अपेक्षा--संगति बेठानी पड़ती है। 
इसी प्रकार इन नौ बोलों के संबंध में भी समझना चाहिए। इन नौ बोलों का वही 
संगतार्थ होगा जो कि आागम का अविरोधी भ्रर्थात्‌ निरवद्च-प्रवृत्ति का द्योतक होगा क्‍योंकि 
यह दिखाया जा चुका है कि पुण्य कर्मों की प्रकृतियों के बंध-हेतुओं में एक भी ऐसा कार्य 
नहीं ग्राता जो सावद्य हो । 

स्वामीजी का तक है कि नो बोलों में नमस्कार-पुण्य का भी उल्लेख है। किसे 
नमस्कार करने से पुण्य होता है, इसका वहाँ कोई स्पष्टीकरण नहीं है, परन्तु इससे हर 
किसी को नमस्कार करना पुण्य का हेतु नहीं होता। “नमोक्कार सूत्र” में भगवान ने 
पाँच नमस्य-पद बतलाये हैं; उन्‍्हींकों नमस्कार करने से पुण्य होता है, श्रन्य लोगों को 
नमस्कार करने से नहीं । 

इसी प्रकार मन पुण्य, वचन पुण्य और काय पुण्य का उल्लेख है, परन्तु दुष्प्रवृत्त मन, 
वचन भ्रौर काय से पुण्य नहीं होगा, उनकी शुभ प्रवृत्ति से ही पुण्य होगा । उसी प्रकार 
ग्रस्त पुण्य, पान पुण्य का अर्थ भी पात्र-अप्ात्र, सचित्त-अचित्त और एषणीय-गअनेषणीय 
के भेदाधार पर करना होगा। आगमों के भनुसार निग्रेथ साधु को भ्रचित्त, एषणीय भ्रन्न- 
पान आ्ादि का देना ही पुण्य है। अन्य दान निरवद्य या पुण्य-बंध के हेतु नहीं । स्वामीजी 


कहँते हैं 
(१) यदि अन्न पुण्य, पान पुण्य का अर्थ करते समय पात्र-अपात्र, कल्प्य-अकल्प्य 


और भ्रचित्त-सचित्त के विवेक की श्रावश्यकता नहीं श्र सर्व दानों में पुण्य हो तो उस 
हालत में स्थान, शय्या और वस्त्र पुण्य के सम्बन्ध में भी यही बात लागू होगी। मन 


पुण्य, वचन पुंण्य और काय पुण्य में भी शुभ-अशुभ प्रवृत्ति का अन्तर रखने की 
आरवश्यकंता नहीं होगी ; हर प्रकार के मन प्रवर्तन से पुण्य होगा । इसी प्रकार नमस्कार 
पुष्य में भी नमस्य को लेकर भेद करने की श्रावश्यकता नहीं रहेगी; हर 
किसी को नमस्कार करने से पुण्य होगा । इस तरह 'शुभ योग से पुण्य होता है” यह सर्व- 
मान्य सिद्धान्त ही अर्थशून्‍्य हो जायगा । 

(२) यदि नमस्कार पुण्य केवल पंच परमेष्ठियों को नमस्कार करने से ही मानते हों 
श्र मन, वचन तथा काय पुण्य केवल उनके शुभ प्रवतन में, तो उस हालत में समुच्चय 
की स्थापना नहीं टिक सकती । केवल अन्न पुण्य और पान पुण्य को ही समुच्चय--अपेक्षा 
रहित मानने का कोई कारण नहीं, सबको अपेक्षा रहित मानना चाहिए । यदि नमस्कार 
पुण्य, मन पुण्य, वचन पुण्य और काय पुण्य को सापेक्ष मानते हों तो उस परिस्थिति में 
अन्न पुण्य, पान पुण्य आदि को भी सापेक्ष मानना होगा और यही कहना होगा कि 
निम्नथ-अ्रमण को प्रासुक और एषणीय कल्प्य वस्तु देने से ही पुण्य होता है । 

(३) दान के सम्बन्ध में धमणोपासक का बारहवाँ अतिथिसंविभागव्रत विशेष 
दिदश्ासूचक है। जहाँ कहीं भी इस व्रत का उल्लेख श्राया है वहाँ पर श्रमण-निग्रंथ को 
अचित्त निर्दोष अन्त आदि देने की बात कही गई है। उदाहरण स्वरूप सूत्रकृताज़” 
मैं कहा है: 

“श्रमणोपासक नि्न॑थ-श्रमणों को प्रासुक, एषणीय और स्वीकार करने योग्य अशन, 
पान, खाद्य, स्वाद्य, वस्त्र, पात्र, कंबल, रजोहरण, औषधि, भेषज्य, पीठ, पाट, शब्या 
और स्थान देते रहते हैं! ।” 

“भगवती सूत्र” में तुंगिका नगरी के श्रावकों के वर्णन में भी ऐसा ही उल्लेख 
है? । 'उपासकदशाजु सूत्र' के प्रथम अध्ययन में आनन्द श्रावक ने इसी रूप में बारहवे 
व्रत को धारण किया है? । 'भृत्रकृताड़” में श्रागे जाकर लिखा है: “...इस प्रकार 





१--सुत्रकृताज़' *.९.३६ : समणे निर्गंथे फाछएसणिज्जेणं अ्सणपाणखाइमसाइमेणं 
वत्थपडिग्गहकंबलपायपुं छणेणं ओसहभेसज्जेणं पीठफलूगसेजासंथारएणं पडिलामेमाणा 
,विहरंति । 

२--भगवती २. ५ $ समणे निरगंथे फाछ---.एसणिज्जेंणं असणग--पाण--खाइम--- 
साइमेणं, वत्थ--पडिग्गह--कंबरू--पायपुंछणेणं, पीढड---फछग---सेजा-संथारएएणं 
ओसह--मेसज्जेणं पडिछाभेमाणा अहापडिग्गहिएहि तवोकस्मेहि अप्पाणं 
भावेमाणा विहरंति । * 

३--डपासकद॒शा १, ५८ : कप्पइ् मे समणे निरगन्धे फासुएणं एसणिज्जेणं असण- 
पाणखाइमसाइमे्ण -वत्थकम्बलपडिग्गहपायपुंछणेणं. पीढफलुगसिज्नासंथारएएणं 
ओसहमेसज्जेणं य पडिकाभेमाणंस्स विहरित्तर.। ' द 


जीवन बिताने वाले श्रमणोपासक भ्रायुष्य पूरा होने पर मरण पाकर, महाऋद्धि वाले 
तथा महायति वाले देवलोकों में से कोई एक देवलोक में जन्म पाते हैं? ।” इससे प्रकट 
होता है कि पुण्य का संचय श्रमण-निग्नथों को श्रनन भ्रादि देने से ही होता है भौर श्रन्‍्न 


पुण्यादि का अ्रर्थ इसी रूप में करना अरभीष्ट है । 

(४) विचार करने पर मालूम देगा कि पुृण्य-संचय के जो नौ बोल बताए गये 
हैं वे वेदनीय, नाम, गोत्र और आायुष्य कर्मों की शुभ प्रक्ृतियों के बंध-हेतुश्रों की संक्षिप्त 
सूचि-रूप हैं। इन बंध-हेतुओं को सामने रखकर ही नौ बोलों का श्रर्थ करना उचित 
होगा। वहाँ तथारूप श्रमण-माहन को अशनादि देने से पुण्य कहा है, सर्व दान 
में नहीं । . 

धसुमंगला टीका' में पुण्य-बंध के हेतुओं की व्याख्या करते हुए लिखा है: “सुपात्रों. 
को--तीर्थंकर, गणधर, आचार्य, स्थविर और मुनियों को अन्न देना; सुपात्रों को निरवद्य 
स्थान देना: सुपात्रों को वस्त्र देता; सुपात्रों को निर्दोष प्रासुक जल प्रदान करना: 
सुपात्रों को संस्तारक प्रदान करना; मानसिक शुभ संकल्प; वाचिक शुभ व्यापार; कायिक 
शुभ व्यापार और जिनेश्वर, यति प्रभ्गतियों का वंदन-नतमस्कार-पुजन आदि ये नौ पुण्य- 
बंध के हेतु हैं? ।” 

नौ पुण्यों की यह व्याख्या सम्पूर्णत: शुद्ध है और स्वामीजी की व्याख्या से पूर्णरूपेण 
मिलती है। मूल शब्द 'नमोक्कार पुन्ने है, जिसमें पृष्पादि से पृजत करने का समावेश 





१--सूत्रकृताज़ २.२.३६ : ते ण॑ एयारूवेणं विहारेणं॑ विहरमाणा बहुईं वासाईं समणो- 
वासगपरियागं पाउणंति पाडणित्ता आबाहंसि उप्पन्नंसि वा अणुप्पन्नंसि वा बहुईं 
भत्ताईं पच्चक्खायंति बहुईं भत्ताईं पच्चक्खाएत्ता बहुईं भत्ताईं अणसणाए छेदेन्ति 
बहुईं भत्ताई अणसणाए छेद्त्ता आलोइयपडिक्कंता समाहिपत्ता कालमासे काल 
किच्चा अन्नयरेस देवलोएउ देवत्ताए उववत्तारों भवंति, तंजहा--महड्डिएठ महज्जुइ- 

एउ जाव महाउक्खेस 
२--श्रीनवतत्त्वप्रकरणम्‌ (उमड्भला टीका प्ृ० ४८-४६): छपात्रेस्य: तीर्थकरगणधरा5<चार्य- 
स्थविरमुनिभ्यो5न्नप्रदानं (१) छपात्रेभ्यो निरवद्यवसतेवितरणम्‌ (२) खुपान्नेभ्यों 
वाससां प्रदानम (३) छपात्रेम्यो निदुष्ठप्रांउकजलप्रदानम्‌ (४) छपात्रेभ्य: संस्तार- 
. कस्य प्रदानम्‌ (५) सनसः शुभसंकल्प : (६) वाचः शुभव्यापारः (७)कायस्य शुभ- 
. व्यापार: (८) जिनेश्वरयतिप्रभ्टतीनाँ नमनवंदनपूजनादीनि (€) इत्येतानि नव पुणय- 
बन्धस्य हेतुत्वेनोदाह॒तानि, तथा चोक्त' श्रीमत्‌ स्थानाड्रससूत्रे--“णवविधे-पुणणे- 
अन्नपुनने १ पाणपुन्ने २ वत्थपुन्ने ३ लेण-पुन्ने ४ सयणपुन्ने « मणपुन्ने ६ _.. 
वतिपुन्ने ७ कायपुन्ने ८ नमोकार पुन्ने ।” 


नहीं होता । 'पूजन' शब्द द्वारा पुष्पादि से द्वव्यपूजा का संकेत किया गया है तो वह 


श्रवश्य दोषरूप है । 

यह व्याख्या देने के बाद उसी टीका में लिखा है : 

“तीरथंकर, गणधर, मोक्षमार्गानुयायी मुनि ही सुपात्र हैं। 

“देश विरतिवान्‌ ग्रहस्थ तथा सम्यकदृष्टि पात्र हैं। 

“दीन, करुणा के पात्र, अ्रंगोपांग से हीन व्यक्ति भी पात्रों के उदाहरण में 
सम्मिलित हैं । 

“इन दो के अतिरिक्त शेष सभी श्रपात्र हैं। 

“सुपात्रों को धर्मबुद्धि से दिये गये प्रासुक अ्रशनादि के दान से अशुभ कर्मों की 
मह॒ती निर्जरा तथा महान पुण्य-बंध होता है । 

“देश विरति तथा सम्यक्दृष्टि श्रावकों को श्रन्नादि देने से मुनियों के दान की 
अपेक्षा श्रल्प पुण्य-बंध तथा अ्रल्प निर्जरा होती है। 

“अंग विहीनादि को अनुकंपा की बुद्धि से दान देने से श्रावकों को दान देने की 
श्रपेक्षा भी अल्पतर पुण्य-बंध होता है। 

कभी-कभी ऐसा भी होता है कि कोई व्यक्ति किसी के घर दान के लिए जाता है 
और उसे यह सोच कर दान देना पड़ता है कि अपने घर आये इस व्यक्ति को यदि कुछ 
नहीं देता हूँ तो इससे अपने अ्र्हत्‌ धर्म की लघुता होगी। ऐसा सोच कर दान देने वाला 
व्यक्ति अल्पतम पुष्य-बंध प्राप्त करता है । 

“करुणा के वज्ञीभूत होकर कुत्ते, कबृतर प्रभ्नति पशुओं को भ्रभय दान तथा भ्रन्न दान 
देने से पात्रत्व के अभाव में भी करुणा के कारण निश्चित रूप पुण्य-बंध होगा ही । 

सत्य स्याह्ादमत से पराइमुख अपने घर में आए हुये ब्राह्मण, कापालिक तथा 
तापसों को धर्म का भाजन समझ कर अथवा यह समझ कर कि इन्हे भी दान देने से पुण्य- 
व होगा--दान न दे। लेकिन भेरे द्वार पर आया हुआ कोई भी व्यक्ति निराश होकर 
तौट न जाय और यदि वह बिना शन्‍्नादि को पाए ही लौटता है तो इससे जेनधर्म की 
गुगुप्सा होगी अथवा ऐसा करने से मेरे दाक्षिण्य गुण में कमी प्रायेगी, ऐसा सोच कर 
एत्मिक बुद्धि से जिनधर्म से विमुख व्यक्तियों को भी यथाशक्ति भ्रशनादि दान से दान 
[ण की उपदुंहणा तथा धर्म-प्रभावना होती है* ।” 
(- -भ्रीनवतत्त्वप्रकरणम्‌ (छमंगरा टीका) प्ृ० ४६ 


सुमंगला टीका के उपर्युक्त विवेचन का सार यह है कि स्वस्थ मिध्यात्वियों 
को इच्छापूर्वक देने के अतिरिक्त सबको अ्रन्त देने में कम या श्रधिक पुण्य होता है। तत्त्व 
निर्णय में दान के निषेध की शंका करने की आवश्यकता नहीं । तथ्य यह है कि आ्रागमों 
में सुपात्र अर्थात्‌ श्रमण-निग्रंथ को छोड़ कर अन्य किसी को भ्रन्नादि देने से पृण्य होता है, 
ऐसा विधान कहीं भी दृष्टिगोचर नहीं होता । 

श्रावक के बारहवें ब्रत अ्रतिथि-संविभाग का स्वरूप बताते हुये तत्त्वार्थमृत्रकार 


कहते हैं : 


“न्यायागत, कल्पनीय ग्रत्नपानादि द्रव्यों का, देश-काल-श्रद्धा-सत्कार के क्रम से, 
अपने श्रनग्रह की प्रकृष्ट ब॒द्धि से संयतियों को दान करना अतिथिसंविभागत्रत है? ।” 

न्यायागत का अ्रथ है--अ्रपनी घृत्ति के अनष्ठान--सेवन से प्राप्त--अ्र्थात्‌ अपने * । 

कल्पनीय का ग्रथे है---उदगमादि-दोष-वर्जित ? । 

गन्‍्नपानादि द्रव्यों का श्रथ है-प्रशन, पान, खाद्य, स्वाद्य, वस्त्र, पात्र, प्रतिश्रय 
संस्तार और भेषजादि वस्तुएं४ । | 

देश-काल-श्रद्धा-सत्कार के क्रम से का अर्थ है-देश, काल के अनुसार श्रद्धा--विशुद्ध 
परिणाम और सत्कार--अभ्युत्थान, आसन दान, वंदन अनुतन्रजनादि की १रिपाटी के 


साथ० । 
अनुग्रह की प्रकृष्ट बुद्धि का श्रर्थ है--मैं पंच महात्रत युक्त साधु को दे रहा हूं, इसमें 


मेरा अनग्रह--कल्याण है, इस उत्कृष्ट भावना से६ | 


अली. स्‍अननल१कनतत"ता शफ्तलान 24०७ वककपााना-न पकनीकितक न 


१--तत्त्वार्थसत्र ७.१६ भाष्य : अतिथिसंविभागो नाम न्‍्यायागतानां कल्पनीयाना- 
मन्‍्नपानादीनां द्वव्याणां देशकालश्रद्धासत्कारक्रमो पेत॑ परयात्मालुग्रहबुद्धचा 
संयतेभ्यो दानमिति । 

२--सिद्धसेन टीका ७. १६ : न्यायोह्विजक्षत्रियविद्शूद्राणां च स्ववृत्त्यनुष्ठानम्‌ ।...तेन 
तादशा न्‍्याय्रेनागतानास्‌ । 

३--वही : कल्पनीयानामिति डद्गमाद्दोषवर्जितानाम्‌ 

४--वही : अशनीयपानीयखाग्यस्वाद्वस्त्रपात्रप्रतिश्रयसंस्तारभेषजादीनाम्‌ । पुदूगल- 
विशेषाणाम्‌ । 

५--वही : श्रद्धा विशुद्धश्चित्तपरिणामः पात्नाग्पेक्ष:। सत्कारोस्युत्थानासनदानवन्दनाजु- 
त्रजनादि:। क्रम: परिषपाटी । देशकालछापेक्षो थः पाको निवृत्तः स्वगेहे तस्य 
पेयादिक्रमेण दानम्‌ । 

६---वही : परयेति प्रकृष्टया आत्मनो3नुग्रहबुद्धद्या ममायमनुग्रहों महाब्मतयुक्तः साधुमि 
क्रियते यदशनीयाद्यादुदव इति। 0. ह 


संयतियों को--इसका अर्थ है--मूल उत्तर गुण से सम्पन्न संयतात्माओं को । महा- 
व्रतयुक्त साधुओं को १ । 

भाष्य-पाठ के कल्पनीय', श्रद्धा-सत्कार', अनुग्रह-बुद्धि और सयंति' शब्द और इन 
शब्दों की 'सिद्धसेन टीका” से यह स्पष्ट हो जाता है कि तत्त्वार्थंकार ने संयतियों--साधुओं 
को ही इस ब्रत का पात्र, साधश्रों के ग्रहण योग्य वस्तुओं को ही कल्पनीय देय द्रव्य माना 
है। मूल सूत्र स्पर्शी दिग्म्बरीय टीका और वात्तिक३ भी इसीका समर्थन करते हैं। सार 
यह है कि बारहव व्रत के अतिथि' शब्द की व्याख्या में साधु के भ्रतिरिक्त किसी अन्य को 
दान देने का विधान नहीं है। ऐसी हालत में दूसरों को दान देने में पुण्य की स्थापना 
करना स्वतंत्र कल्पना है । 

दान की परिभाषा तत्त्वार्थ सूत्र में अच्यत्र इस प्रकार है : अनुग्रह के लिये अपनी 
वस्तु का उत्सगग करना दान है' (अजुग्रहार्थ स्वस्यातिसर्गों दानम्‌ ७.३२) । वहीं लिखा 
है : विधि, देयवस्तु, दाता और ग्राहक की विशेषता से उसकी (दान की) विशेषता हैः 
(विधिद्वव्यदातृपात्रविशेषात्तद्विशेष: ७.३४) । भाष्य में 'पात्रेडतिसगों दानम्र/ अर्थात्‌ पात्र 
के लिये श्रतिसर्ग करना--त्याग करना दान कहा है। “पात्र विशेष: की व्याख्या करते 
हुये भाष्य में लिखा है: “पात्रविशेषः सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्रतपःसम्पन्नता इति।' 
सम्यक दर्शन, ज्ञान, चारित्र और तप की सम्पन्नता से पात्र में विशेषता आती है। 
'सर्वार्थसिद्धि! में भी मोक्ष के कारण भूत गुणों से यक्त रहना पात्र की विशेषता बताई है 
(मोक्षकारणगुणसंयोगः पात्रविशेषः ७.३६) । द्रव्य विशेष की व्याख्या करते हुये लिखा 


१--वही : अतः संयता मूलोत्तरसम्पन्नास्तेम्यः संयतात्मभ्यो दानमिति 
२--(क) सर्वार्थसिद्धि ७.२१ : संयमसविनाशयन्नततीत्यतिथिः ।*--सो क्षार्थमम्युद्यता- 
यातिथये संयमपरायणाय शुद्धाय शुद्धचेतसा निरवद्या भिक्षा देया। 
धर्मोपकरणानि च सम्यरदर्शनाद्ुपबु हणानि दातव्यानि । औषधमपि 
योग्यमुपयोजनीयम्‌ । प्रतिश्रयश्र परमघर्मश्रद्यया प्रतिपादयितव्य दति 
(ख) राजवातिक ७. २१ : चारित्रलाभबलोपेतत्वात्‌ संयममविनाशयन्‌ 
अतठीत्यतिथिः | 
(ग) श्रुतसागरी ७. २१ : संयममविराधयन्‌ अतति भोजनाथ गच्छति यः सो5- 
तिथिः ।...यो_ मोक्षार्थे डद्यतः संयमतत्पर: शुद्धश्व भवति तल्मे निर्मलेन 
चेतसा अनवचद्या भिक्षा दातव्या, धर्मोपकरणानि च... रत्नन्नयवर्डकानि प्रदेयानि, 
ओषधमपि योग्यमेघ देथम्‌ » जावासश्य परमघर्म भ्रद्यया प्रदातण्यः 


है जिससे स्वाध्याय, तप श्रादि की वृद्धि होती है वह द्रव्य विशेष है ( तपःस्वाध्यायपरि- 
वुद्धिहेत॒त्वादिद्र व्यविशेषः ७.३६ ) । 

उपर्यक्त विवेचन से भी स्पष्ट है कि दान की विशेष रूप से स्वतंत्र व्याख्या करते 
हुए भी वहाँ पात्र में असंयतियों को स्थान नहीं दिया है। 

“भगवती सूत्र में असंयतियों को 'प्राउइक अप्राउइक-अशन पानादि देने में एकान्त 
पाप कहा है ; 

समणोवासगस्स ण॑ भंते ! तहारूवं॑ असंजयं अविरय-पडिहय-पच्चक्खायपाव- 
कम्म॑ फासुएण वा, अफाछएण वा, एसणिज्जेण वा, अणेसणिज्जेण वा असण- 
पाण० जाव कि कज्जद ? गोयमा ! एगंतसो से पावे कम्मे कज्जई, नत्थि से कावि 
निज्जरा कज्जइ (८.६) । 

ऐसी स्थिति में किसी भी परिस्थिति में दिये गये अ्रसंयति दानों में पुण्य की प्ररूपणा 
नहीं की जा सकती । 

पूर्व विवेचन में भिन्‍न-भिन्‍न पुण्य कर्मो' के बंध-हेतुओं के उल्लेख श्राये हैं। 
पुण्य-बंध के इन हेतुओं में सार्वभौम दान को कहीं भी स्थान नहीं है। तथारूप श्रमण- 
निम्रंथ को प्रासुक एषणीय श्राहारादि के दान से ही पुण्य प्रकृति का बंध बतलाया है। 
तथ्य यही है कि अन्न-पुण्य, पान-पुण्य भ्रादि की व्याख्या करते हुये पात्र रूप में साध को 
ही स्वीकार करना आगमानुसारी व्याख्या है । 
३०--सावद्य-निरवद्य काये का आधार ( गा० ५०-५८ ) : 

स्वामीजी ने गाथा ४४ से ५४ तक यह सिद्ध किया है कि सावद्य दान से पुण्य 
कर्म का बंध नहीं होता। सार्वभौम रूप से कहा जाय तो इसका श्राहय यह होगा कि 
सावदय कार्य से पुण्य-कर्म का बंध नहीं होता, निरवद्य कार्य से पुण्य-कर्म का बंध होता है । 

प्रइन होता है---निरवद्य कार्य और सावद्य कार्य का भ्राधार क्‍या है? स्वामीजी 
यहां बताते हैं->जिस कार्य में जिन-भ्राज्ञा होती है वह निरव्ध कार्य होता है और 
जिस कार्य में जिन-आराज्ञा नहीं होती वह सावद्य कार्य है। 

उदाहरण स्वरूप जीवों का घात करना, भ्रसत्य बोलना आदि श्रठारह प्रापों का 
सेवन जिन-आज्ञा में नहीं है। ये सावद्य कार्य हैं। हिंसा न करना, झूठ न बोलना 
भ्रादि जिन-प्राज्ञा में हैं। ये निरवद्य कार्य हैं। 

निरवय कार्य में प्रयुक्त मत, वचन और काय के योग शुभ हैं और सावद्य कार्य में 


प्रयक्त मन, वचन और काय के योग भ्रशुभ । 

संयति साधुओं को अशनादि देने से संयम का पोषण होता है। संयम का पोषक 
होने से संयति-दान जिन-प्राज्ञा में है और निरवद्य कार्य है। . उसमें प्रश्धत्ति शुभ योग 
रूप है और उससे पुण्य का बंध होता है। शभ्रन्‍्य दानों से असंयम का पोषण होता है। 
उनमें जिन-आज्ञा नहीं। वे सावद्य कार्य हैं। उनमें प्रवृत्त होना अशुभ योग रूप है 
और उससे पाप का बंध होता है। 

आचार्य पृज्यपाद लिखते हैं : “शुभ परिणामनिर्दृत्त योग शुभ है और अश्युभ परि- 
णामनिवृत योग अशुभ । शुभ-अशुभ कर्मों के कारण योग शुभ या अशुभ नहीं होते। यदि 
ऐसा हो तो शुभ योग ही न हो, क्‍योंकि शुभ योग को भी ज्ञानावरणादि कर्मों के बंध 
का कारण माना है? ।? ह 

श्रुतसागरी तत्त्वार्थवृत्ति में इतना विशेष है: 'शुभाशुभ कर्म के हेतु मात्र से यदि योग 
शुभ-प्रशुभ हो तो संयोगी केवली के भी शुभाशुभ कर्म का प्रसंग उपस्थित होगा । पर 
बसा नहीं होता । पुन: शुभ योग भी ज्ञानावरणादि कार्यों के बंध का कारण होता है। 
यथा किसी ने कहा--हे विद्वन्‌ ! तुम उपवासी हो अतः पठन सत करो; विश्राम लो ।! 
हित परिणाम से ऐसा कहने वाले का चित्त अभिप्राय होता है--अ्भी विश्राम लेने पर 
वह बाद में श्रधिक तप और श्रुताध्ययत्त कर सकेगा । उसके परिणाम विशद्ध ह्लोने से 
तप और श्रुत का वर्जन करने पर भी वह अशुभाश्वव का भागी नहीं होता। 'आ्राप्त मीर्मासा' 
में कहा भी है--स्व और पर में उत्पन्न होने वाला सुख-दुःख यदि विशुद्धियूरवंक है तो 
पुण्याश्नव होगा, यदि संक्लेशपूर्वक हैं तो पापाश्रव होगा? ।” 


१--सर्वार्थसिद्धि ६.३ टीका : कर्थ योगरुय शुभाशुभत्वम्‌ ? शुभपरिणामनिवृत्तों योग : 
शुभ: । अशुभपरिणामनिवृत्तस्वाशुभ: । न पुनः शुभाशुभकर्मकारणत्वेन। यद्येवमुच्यते 
शुभयोग एवं न स्थात्‌ शुभयोगस्यापि ज्ञानावरणादिबन्धहेतुत्वाभ्युपगमात्‌। 

२--श्रुतसागरी वृत्ति ६.३; न तु॒ शुभाशुभकर्महेतुमात्रत्वेन शुभाशुभौं योगौ वर्तते। 
तथा सति सयोगकेवलिनो5पि शुभाशुभकर्म प्रसड़ स्यात्‌, न च तथा । ननु शुभ- 
योगो<पि ज्ञानावरणादिबन्धहेतुर्वतते । यथा केनचिदुक्तम---'भो विद्वनू, त्वमु- 
पोषितो वर्तसे तेन त्वं पठनं मा कुरुविश्रम्यताम्‌” इति, तेन हितेअ्प्युक्तेडपि ज्ञानावर- 
णादि प्रयोकतुर्भवति, तेन एक एवाशुभयोगोडज्जीक्रियताम, शुभयोग एवं नाप्ति; 
सत्यमू; स यदा हितेन परिणामेन पठन्त॑ विश्रमयति तदा तस्य चेतस्थेवे- 
सभिप्रायो बर्तते---यदि इदानीसय॑ विश्राम्यति तदाग्रे अस्य बहुतरं तपःश्रुता- 
दिक॑ भविष्यति' इत्यभिप्रायेण तपः:श्रुतादिक वारयन्नपि अशुभासत्तवभागू न॒स्थात्‌ 
विशुद्धिभाकपरिणामहेतुत्वादिति | तदुक्तम--“विशुद्धिसडक्लेशाज़” चेत्‌ स्वपरस्थं 
छखाछखम्‌। पुण्यपापासत्रवों युक्तो न चेदू व्यर्थस्तवाहंतः ॥ ( आप्त मीमांसा 

... -श्छोक ६५ ) ॒ 


फ्क्का 


इस सम्बन्ध में प्रज्ञाचक्षु पं. सुखलालजी लिखते हैं--“योग के शुभत्व और अशभत्व 
का आधार भावना की शुभाशुभता है। शुभ उद्देश्य से प्रदत्त योग शभ, और 
अशुभ उद्देश्य से प्रवृत्त योग अशुभ है। कार्य--कर्म-बंध की शुभाशुभता पर योग की 
शुभाशभता अवलम्बित नहीं; क्योंकि ऐसा मानने से सारे योग श्रशुभ ही कहलायेंगे, कोई 
शुभ नहीं कहलायेगा; क्योंकि शुभ योग भी श्राठवें आदि गुण स्थानों में अशुभ ज्ञाना- 
वरणीय आदि कर्मों के बच्ध का कारण होता है (इसके लिए देखो हिन्दी कर्म- 
ग्रन्‍्थ/ भाग चौथा : “गुण स्थानों में बंध विचार” ; तथा हिन्दी 'कर्म,ग्रत्थ/ भाग २)१ ।”? 

उपर्युक्त तीनों उद्धरणों में जो बात कही गई है वह अत्यन्त अस्पष्ट तथा संदिग्ध है। 
उल्लिखित “कर्म-पग्रन्थों' के संदर्भो में भी इस संबन्ध में कोई विशेष प्रकाश डालने वाली 
बात नहीं। शुभयोग से ज्ञानावरणीय कर्म के बंध का उल्लेख किसी भी आगम में प्रास 
नहीं है । 

इसी भावनावाद का सहारा लेकर ही हरिभद्रसूरि जसे विद्वान श्राचार्य ने द्रव्य- 
स्तान* और पुष्प-पजा? को अशुद्ध कहते हुए भी उनमें पुण्य की प्ररूपणा की है। 

स्वामीजी ने प्रकारान्तर से इस भावनावाद का यहाँ खण्डन किया है। उनकी 
दृष्टि से भावना, आशय अ्रथवा उद्देश्य से योग शुभ-श्रशुभ होता है, यह सिद्धान्त ही 
श्रगुद्ध है। सर्दी के दिन हैं। शीत के कारण एक जन साधु काँप रहा है। एक मनुष्य 
उसे काँपता हुआ देखकर शीत-निवारण के लिये श्रप्मि जल्ला कर उसे तपाता है। स्वामीजी 
_ १--वच्त्वार्थसूत्र (त० आ० गुज ०) पु० २५२ 
२---अष्टकप्रकरण : स्नानाष्टक : २-४ : 

कृत्वेद यो विधानेन देवतातिथिपुजनस्‌ । 

करोति मलिनारम्भी तस्येतद्पि शोभनम्‌ ॥ 

भावशुद्धिनिमित्तत्वात्तथानुभवसिद्धितः । 

कथश्विद्दोषभावे5पि तदुन्यगुणभावतः ॥ 
३--वही : पूजाष्टकम्‌ : *-४ : 

शुद्धागमेयथालाभं प्रत्यग्र:शुचिभाजने: । 

स्तोकीवां बहुभिर्वाउपि पुष्पेर्जात्यादिसम्भवेः ॥ 

अष्टापायविनिमुक्ततदुत्थगुणभूतये . । 

दीयते देवदेवाय या साउशुद्धेत्युदाहता ॥ 

सड्लीणेंषा स्वरूपेण द्वव्यादूभावप्रसक्तितः। 

पुएयबन्धनिमित्तत्वाद॒ विज्ञेया सवंसाधनी ॥। 
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अन्यत्र कहते हँ--यदि भावना से योग शुभ हो तो यह योग भी शुभ होगा ! दूसरा 
मनुष्य जन साधु को अ्नुकम्पावश सचित्त जल देता है। यदि भावना से योग शुभ हो तो 
साध को सचित्त जल देना भी शुभ योग होगा ! 
गम में अप्मि को लोहे के शस्त्र-अस्त्रों की अपेक्षा भी अधिक तीक्षण और पापकारी 

शस्त्र कहा गया है। प्राणियों के लिए यह घात स्वरूप है। कहा है-- “साध भ्प्नि 
सुलगाने की कभी इच्छा न करे । प्रकाश और शीत ग्रादि के निवारण के लिए 
विद्चित भी भ्रग्मि का आरम्भ न करे । वह श्रम्मि का कभी सेवन न करे* ।” 

इसी तरह साधु के लिए सचित्त जल का वर्जन है। कहा है---“निर्जन पथ में 
अत्यन्त तृषा से शातुर हो जाने और जिद्दा के सूख जाने पर भी साध शीतोदक का 
सेवन न करे* |”? 

साधु को अ्रकल्प्य का सेवन कराना जहाँ उसके ब्रतों का भद्ग करना है वहां श्रप्मि 
सुलगाने और सचित्त जल देने में भी हिसा है । ऐसी हालत में भावना से शभाशभ योग 
का निणय करना सिद्धान्त-सम्मत नहीं । जो जिन-प्राज्ञा के बाहर की क्रिया करता है 
उसकी भावना, उसके भश्राशय और उद्देश्य शुभ नहीं कहे जा सकते । 

स्वासीजी आगे कहते हैं---एक मनुष्य साधुओं को वंदन करने की भावना से घर से 
निकलता है। रास्ते में श्रयतनापूर्वक चलता है। जीवों का घात होता है। यदि भावना 
से योग शुभ हो तो जीवों का घात करते हुए अ्रयतनापूर्वक चलना भी शुभ होगा ! 





१--(क) दशवैकालिक सूत्र : ६,३२३, ३५: 
जायतेयं न इच्छन्ति पावगं जलदृत्तएु । 
तिक्खमन्‍नयरं सत्थं सब्वओ वि दुरासयं ॥ 
भूयाणमेसमाघाओ हृव्ववाहों, न संसओ । 
त॑ पईव-पयावट्टा संजया किचि नारते ॥ 
(ख) उत्तराध्ययन सूत्र : २.७ : 
न मे निवारणम्‌ अत्थि छवित्ताणं न विज्ञई । 
अहे तु अग्गि सेवामि इइ भिक्‍खू न चिन्तए ॥ 
२--उत्तराध्ययन सूत्र : २.४,५ 
तड पुट्टो पिवासाए दोगुंछी छजसंज्ञए । 
सीडद्‌गं न सेविज्ञा वियडस्सेसणं चरे ॥ 
दिन्‍नावाएउ पन्थेठ आउरे छपिवासिए । 
परिछक्खमुहादीणे त॑ तितिकल्न परीसह ॥ 


एक श्रावक धर्म-लाभ की भावना से खुले मुँह स्वाध्याय-स्तवत करता है। यदि 
भावना से योग शुभ हो तो जीवों का घात करते हुए खुले मुंह स्तवन आदि करना भी 
शुभ योग होगा? ! 

जो परिणामवाद अशद्ध द्रव्य पूजा में पुण्य का प्ररूपक हुआ उसकी आलोचना करते 
हुए स्वामीजी कहते हैं--- “कई कहते हैं कि अपने परिणाम अच्छे होने चाहिए फिर जीव-हिसा 
का पाप नहीं लगता । जो दूसरे जीवों के प्राणों को लूटता है उसके परिणाम भला अच्छे 
कंसे हैं? आगमों में कहा है-श्रथ, अनर्थ और धर्म के हेतु जीव-घांत करने में पाप होता 
है। फिर भी कई कहते हैं, धर्म के लिए जीव-हिसा से पाप का बंध नहीं होता क्योंकि 
परिणाम विशुद्ध हैं। जो उदीर कर जीव-हिंसा कर रहा है उसके परिणामों को अच्छे 
बतलाना निरी विवेकरहित बात है? ॥” 


१--सिक्ष-ग्रन्थ रत्नाकर (खण्ड १) : विरत इविरत री चौपई : ढाल८.२,३,४,६ै।प : 
साध नें तपाव अगन स॑ अग्यानी, ते तो पाप अठारां में पंहलों रे । 
तिण मांहें पुन परूपें अग्यांनी, तिणनें पिडत कहीजे॑ के गेंहलछो रे॥ 
साध नें तपायाँ में पुन परूपें, ते तो मूढ मिथ्याती छे पूरो रे । 
अगन री हिसा में पाप न जांण, ते मत निश्चेंह कूडो रे ॥ 
समाय स्तवन कहें मुख उधाड़ें, जब वाड जीवों री हुवें घातो रे । 
केइ्ट कहें वाउकाय रो पाप न छागें, आ उंध मती री छें बातो रे ॥ 
साधां नें वांदण जाता मारग में, तस थावर री हुवें घातो रे। 
ज्याँ सं जीव मूआ ज्यांनें पाप न सरधें, त्यांरा घट माहें घोर मिथ्यातो रे ॥ 
विण उपीयोगें मारग मांहें चाल, कदे न मर जीव किण बारो रे । 
तो पिण वीर क्यों छे तिण नें, छ काय रो मारणहारो रे॥ 

२--- (क) वही : ढा० €. दोहा १-३ : 
जिण आगम मांहें इम कह्मों, श्री जिण मुख सूं आप १ 
अथ अनर्थ धर्म कारणें, जीव हण्या छें पाप ॥ 
केइ अग्यांनी इस कहें, धर्म काजें हणें जीव कोय। 
चोखा परिणांमा जीव मारीयाँ; त्यांरो जाबक पाप न होय ॥ 
जीव मारें छे उदीर नें, तिगरा चोखा कहें परिणांम । 
ते चेक विकरू खुध बुध विरनां, वले जेंनी धरावें नाम ॥ 

(ख) वही : ढा० १२.३४,२६ : 

जीव मारयाँ हो पाप छागें नहीं, 
चोखा चाहीज निज परिणांस हो ॥ 
तिणरा चोखा परिणाम किहां थकी, 
पर जीवां रा छूंटें छें प्रांण हो ॥ - 





ऐसी परिस्थिति में शुभ-अशुभ योग का निर्णायक्र तत्त्व भावना या उद्देश्य नहीं 
परन्तु वह कार्य जिन-पआ्राज्ञा सम्मत है या नहीं यह तत्त्व है। यदि कार्य जिन- 
आ्राज्ञा सम्मत है तो उसमें मन, वचन, काय की प्रवृत्ति शुभ योग है और यदि कार्य 
जिन-पआाज्ञा सम्मत नहीं तो उसमें प्रवृत्ति अशुभ योग है : 

मन वचन काया रा योग तीनूई, सावधद्य निरवद जांणों। 

निरवद जोगां री श्री जिण आग्या, तिणरी करों पिछांणो रे॥ 

जोग नांम व्यापार तठ्णो छें, ते भला नें भंडा व्यापार। 

भला जोगां री जिण झागना छे, माठा जोग जिण आगना बार रे॥ 

मन वचन काया भली परवरतावो, ग्रहस्थ नें कहें जिणराय। 

ते काया भली किण विध' परवरतावें, तिणरों विवरों सुणों चित्त ल्याय। 

निरवद किरतब मांधें काया परवरतावं, तिण किरतब नें काय जोग जांणों । 

तिण किरतब री छे जिण आग्या, किरतब नें करों आरगेवांणो रे* ॥ 

स्वामीजी ने कहा है: ध्यान, लेइ्या, परिणाम और अ्रध्यवसाय ये चारों ही 
शुभ-अशुभ दोनों तरह के होते हैँ। शुभ ध्यान, शुभ लेश्या, शुभ परिणाम और शुभ 
प्रध्यवसाय इन चारों में ही जिन-आज्ञा है। अशुभ ध्यान, अशुभ लेश्या, अशुभ परिणाम 
और अशुभ अध्यवसाय इन चारों में जिन-श्राज्ञा नहीं* । 


१-- भिक्षु-ग्रन्थ रत्नाकर ( खण्ड १ ) : जिनाग्या री चौपई ढाल : ३.१८-४१ : 

२---बही : ढा० १, १२-१६ : 
धर्म नें उकल दोनूं ध्यान में, जिण आग्या द्ीधी वारूवार रे। 
आरत रूद्र ध्यांन माठा बेहूँ, यॉने ध्यावें ते आग्या बार रे। 
तेजू पद्म छकल लेस्या भर्लीं, त्यांमें जिण आग्या नें निरजरा धर्म रे । 
तीन माठी छेल्या में आग्या नहीं, तिण सूं बंधे पाप कर्म रे। 
भला परिणांमां में जिग आगना, माठा परिणाम आग्या बार रे । 
भला परिणांस निरजरा नीपजें, साठा परिणांमा पाप दुवार रे ॥ 
भरा अधवसाय में जिण आगना, आग्या बारें माठा अधवसाय रे। 
भला अधवसाय सूं निरजरा हुवें, माठा अधवसाय सूं पाप बंधाय रे ॥ 
ध्यांन लेस्या परि्णांम अधवसाय, च्यारू' भरता में आग्या जांण रे । 
च्यारू माठा में जिण आगना नहीं, यांरा गु्णां री कीजो पिछांण रे ॥ 


शुभ ध्यान, शुभ लेश्या, शुभ परिणाम और शुभ अध्यवसाय चारों शुभ और प्रशस्त 
भाव हैं। इनसे निर्जेरा के साथ पुण्य का बंध होता है । अशुभ ध्यान, अशुभ लेश्या, 
अशुभ परिणाम और अशुभ अध्यवसाय चारों अशुभ और भ्रप्रंशस्त भाव हैं। इनसे पाप 
कर्मो का बंध होता है । इन्हें एक उदाहरण से समझा जा सकता है। साधु की वंदना 
करना निरवद्य कार्य है। साधु-वंदन का ध्यान, लेश्या, परिणाम और अध्यवसाय शुभ 
मनोयोग रूप हैं। यतनापूर्वक साधु की स्तुति करना शुभ वचन योग है। उठ-बेठ 
कर वंदना करना शुभ काय योग है। परदार-सेवन का ध्यान, लेश्या, परिणाम और 
अ्रध्यवसाय अशुभ मनोयोग रूप हैं। वचन और काय से उस ओर प्रवृत्ति करना 
अशुभ वचन और काय योग हैं । 

भावना साधु-वंदन की होने पर भी वचन और काय के योग ग्रशुभ हो सकते हैं । 
भावना की शुद्धि से योगों में उस समय तक शुद्धि नहीं भ्रायेगी जब तक वे अ्रपने आप में 
प्रशस्त और यतनापूर्वक नहीं हैं। स्वामीजी ने इस बात को इस प्रकार कहा है : 

“एक मनुष्य साधु की वंदना करने के उद्देश्य से घर से निकलता है। उद्देश्य 
साधु-वंदन का होने पर भी जाते समय वह ॒मार्ग में जसे कार्य करेगा वसे ही फल उसे 
मिलेंगे । रास्ते में सावद्य-निरवद्य जेसे उसके तीनों योग होंगे उसी अनुसार उसके अ्लग- 
प्रलग पुण्य-पाप का बंध होगा । यदि मन योग शुभ होगा तो उससे एकान्त निर्जरा होगी 
तथा वचन और काय के योग अशुभ होंगे तो उनसे एकान्त पाप होगा। कदाचित्‌ काय 
झ्रौर वचन योग शुभ होंगे तो उनसे धर्म होगा, मन योग अशुभ होगा तो उससे पाप 
लगेगा । अगर तीनों ही योग शुभ होंगे तो जरा भी पाप का बंध नहीं होगा । श्रगर 
तीनों योग अशुभ होंगे तो केवल पाप का बंध होगा । इस प्रकार वन्दना के उद्देश्य से 


रास्ते में जाते समय तीनों योगों का भिन्‍न-भिन्‍न व्यापार हो सकता है। जो योग अशुभ 
होगा उससे पाप और जो योग शुभ होगा उससे पुण्य का बंध होगा, इसमें श्रत्तर नहीं 
पड़ सकता । दूध और जल की तरह सावच्य और निरवद्य के फल भिन्‍न-भिन हैं। 
साधु के पास पहुंचने पर यदि वह भाव सहित साधु की वन्दना करता है तो उसके कमों 
का क्षय होता है। साधु-वन्दन के लिए जाना, वहाँ से लौटना श्रौर साधु के 
समीप पहुंचने पर उसकी वन्दना करना--ये तीनों भिन्‍न-भिन्‍न कर्तव्य हैं। उसका 
जाना साध की वन्दना करने के लिए है, उसका आना घर के लिए है। साध की 
वन्दना करना उक्त दोनों कार्यों से भिन्न है। ये तीनों कर्तव्य एक नहीं हैं* ।” 


९  (-सिक्ष-प्रन्थ रत्नाकर (खण्ड रत्नाकर (खण्ड १) : विरत इव्रिरत री चौपई : ढाल ६,१२-१६ 


परिणामवाद का असर दान-व्यवस्था पर भी हुआ। आचार्य हरिभद्रसूरि ने 
(भिक्षाष्टक' में कहा है--“जो यति ध्यानादि से युक्त, गुरु-आज्ञा में तत्पर और सदा 
प्रनारम्भी होता है और शुभ आशय से भ्रमर की तरह भिक्षाटन करता है तो उसकी भिक्षा 
'सर्वसम्पतकरी? है। जो मुनि दीक्षा लेकर भी उससे विरुद्ध वर्तन करता है और 
भ्रसदारम्भी होता है उसकी भिक्षा 'पौरुषष्नी' होती है। श्रन्य क्रिया करने में असमर्थ, 
गरीब, प्रन्धा, पंगुआ्रादि मनुष्य आ्राजीविका के लिए भिक्षा मांगता है तो वह 'वृत्ति-भिक्षा' है । 
उक्त तीनों तरह के भिक्षत्नों को भिक्षा देने वाले व्यक्ति को क्षेत्रानुसार फल मिलता है 
अथवा देने वाले के आशय के अनुसार फल मिलता है, क्योंकि विशुद्ध आशय फल को देने 
वाला है* । 

ऐसी ही विचारधारा को लक्ष्य कर उपर्युक्त गाथाओं में स्वामीजी ने कहा है--- 
“पात्र को प्रासुक एषघणीय आदि कल्प्य वस्तुएं देने से पुण्य होता है। श्रन्य किसी को 
कल्प्य-अकल्प्य देने से पुण्य का बन्ध नहीं है ।” स्वामीजी ने अन्यत्र कहा है : 

पातर कुपावर हर कोइ ने देव, तिण नें कहीज दातार । 

तिणमें पातर दांन भुगत रो पावडीयों, कुपातर सं रूलें संसार रे ॥ 

भ्रधर्मी जीवां ने दांन देवें छे, ते एकंत श्रधर्म दांन । 

धर्मी नें दांन निरदोषण देवें, ते धर्म दांन कह्मों भगवांन रे॥ 

सुपातर ने दीयां संसार घटे छे, कुपातर नें दीया ब्षे संसार । 

ए वीर वचन साचा कर जांणों, तिणमें संका नहीं छे लिगार रे* ॥ 

जो दांन सुपातर ने दीयों, तिणमें श्री जिण आग्या जांग रे । 

. कुपातर दांन में आगना नहीं, तिणरी बुधवंत करजों पिछांण रे ॥ 

पातर कुपातर दोन्‌ ने दीयां, विकल जंणे, दोयां में धर्म रे। 

धर्म होसी सुपातर दान में, कुपातर नें दीयां पाप कर्म रे॥ 

खेतर कुखेतर श्री जिणवर कह्मा, चोथें ठांणें ठांणाश्नंग मांय रे। 

सुखेतर में दीयां जिण आगना, कुखेतर में आ्राग्या नहीं कांय रे? ॥ 

१--अष्टकप्रकरण : भिक्षाष्टक ५.८: 

दातृणामपि चेतास्यः फल ं क्षेत्रानसारत: । 
विजेयमाशयाद्वापि स विशुद्धः फलप्रदः ॥ . 


२---भिक्षु-प्रन्थ रत्नाकर (खण्ड १) : विरत इविरत री चौपई: ढाल १६. ५०,५ ६,५४७ 
३--वही : जिनाग्या री चौपई : ढाल १.३२,३४,३६ 


२११--उपसंहार ( गा० ५६-६३ ): 

इन गाथाओं में जो बातें कही गयीं हैं वे प्राय: पुनरुक्त हैं। इन गाथाओं के उपसंहारा- 
त्मक होने से इसी ,ढाल के प्रारंभिक भावों की उनमें पुनरुक्ति हो यह स्वाभाविक 
है। पुण्य की प्रथम ढाल संवत्‌ १८५५ की कृति है। यह दूसरी ढाल संवत्‌ १८४३ की कृति 
है। प्रथम ढाल में विषय को जिस रूप में उठाया गया है, द्वितीय ढाल में विषय को 
उसी रूप में समाप्त किया गया है। प्रथम ढाल के प्रारंभिक दोहों तथा गाथा संख्या 
५२-५८ तक में जो बात कही गयी है वही बात इस ढाल में ६१-६३ संख्या की गाथाओओं 
में है। ६०वीं गाथा में जो बात है वही प्रारंभिक दोहा संख्या १ में है। ५९वीं गाथा 
में सार रूप में उसी बात की पुनरुक्ति है जो इस ढाल का मुख्य प्रतिपाद्य विषय है। 
उपसंहार के रूप में यहाँ निम्न बातें कही गयीं हैं : 
(१) निर्जाा और पुण्य की करनी एक है । जहाँ पुणय होगा वहाँ नि्जरा होगी ही । 
जिस कार्य में निर्जरा है वह जिन भगवान की आज्ञा में है । 

इस विषय में यथेष्ट प्रकाश टिप्पणी ४ (पु० २०३-२०५) में डाला जा चुका है। 
पुण्य-हेतुओं का विवेचन और उस सम्बन्ध में दी हुई सारी टिप्पणियाँ इस पर विस्तृत 
प्रकाश डालती हैं । 
(२) पुण्य नो प्रकार से उत्पन्न होता है, ४२ प्रकार से भोग में आता है । 

इसके स्पष्टीकरण के लिये देखिये टिप्पणी १ (पु० २००-१)। 

अन्न-पुण्य, पान-पुण्य आदि पुण्य के नौ प्रकारों में मन-पुण्य, वचन-पुण्य और काय- 
पुण्य भी समाविष्ट हैं। मन, वचन और काय के प्रद्वस्त व्यापारों की संख्या निर्दिष्ट करना 
संभव नहीं । ऐसी हालत में नो की संख्या उदाहरण स्वरूप है; श्रन्तिम नहीं । मन, वचन 
और काय के सर्व प्रशस्त योग पुण्य के हेतु हैं । पुण्य-बंध के हेतुओं का जो विवेचन पूर्व 
में ग्राया है उसमें मन-पुण्य, वचन-पुण्य और काय-पुण्य के भ्रनेक उदाहरण सामने श्राये 
हां “विशेषावश्यकभाष्य' सें सात वेदनीय, सम्यकत्व मोहनीय, हास्य, पुरुषवेद, रति, 
शुभायु, शुभ नाम, शुभ गोतर--इन प्रकृतियों को पुण्यप्रकृति कहा गया है* । शुभागु में 





१---विशेषावश्यकभाष्यहु१ ६४६ : 
सातं॑ सम्म॑ हासं पुरिस-रति-छभायु-णाम-गोत्नाई । 
पुण्णं सेसं पा णेयं. सविवागमविवागं ॥ 


देव, मनुष्य और तिर्यश्ञ की आयु का समावेश है। शुभ नामकर्म प्रकृति में ३७ प्रकृतियों 
का समावेश है । इस तरह “विशेषावश्यकभाष्य' के अनुसार ये ४६ प्रकृतियाँ शुभ होने से 


पुण्य रूप हैं । 

तत्त्वा्थसूत्र' के अनुसार भी पुण्य की ४६ प्रकृतियाँ हैं। आगम में सम्यकत्व मोहनीय, 
हास्य, पुरुषवेद, रति इन्हें पुण्य की प्रकृति नहीं माना गया है । इन्हें न गिनने से पुण्य की 
प्रकृतियाँ ४२ ही रहती हैं? (देखिये टिप्पणी १० पु० १६७-८) । बांधे हुए पुण्य 
कर्म ४२ प्रकार से उदय में श्राते हैं और अपनी प्रकृति के अनुसार फल देते हैं । यही 
पुण्य का भोग है । ढ 
(३) जो पुण्य की वांछा करता है वह कामभोगों की वांछा करता है। कामभोगों की 
वाँछा से संसार की वृद्धि होती है । 

इस विषय में प्रथम ढाल के दोहे १-५ और तत्संबंधी टिप्पणी १ (पु० १५०-५५) 
द्रष्टव्य है। इस संबंध में एक प्रसिद्ध दिगम्बराचार्य का निम्न चिन्तन प्राप्त है : 

निम्न॑थ-प्रवचन में “पुण्य और पाप दोनों से मुक्त होना ही मोक्ष है? ।” “जिसके 
पुण्य भर पाप दोनों ही नहीं होते वही निरंजन है? ।” 

पुण्य से स्वर्गादि के सुख मिलते हैं और पाप से नरकादि के दुःख, ऐसा सोच कर जो 
पुण्य कर्म उत्पन्न करने के लिये शुभ क्रिया करता है वह पाप कर्म का बंध करता है । 
जसे पाप दुःख का कारण है वंसे ही पुण्य से प्राप्त भोग-सामग्री का सेवन भी दुःख 
का कारण है, अतः पुण्य कर्म काम्य नहीं है । 

“जो जीव पुण्य ओर पाप दोनों को समान नहीं मानता वह जीव मोह से मोहित 

हुआ बहुत काल तक दुःख सहता हुआ भटकता है ।” 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : भाष्यसहित नवतत्त्वप्रकरणम्‌ 
साय॑ उच्चागोर्ण सत्तत्तीस॑तु नामपगईओ । 
तिन्नि य आऊणि तहा, वायाछू॑ पुन्नपगईओ ॥ ७॥ 

२--परमात्मप्रकाश २.६३: 

. पावे णारड तिरिड जिड पुणणें अमरु वियाण । 

आम दोहि वि खट्ट णिव्वाणु ॥ 

३--परमात्मप्रकाश १.२१: ः 
अस्ति न पुण्यों न पापं यस्य, ..,........... | 


४--परमात्मप्रकाश २.५४ : | क्‍ 
जो णवि मणणइ जीड समु पुणण वि पाउ वि दोइ । 
सो चिरु दुक्‍खु सहंतु जिय मोहि हिडद्द छोइ॥ 


“वे पुण्य अच्छे नहीं जो जीव को राज्य देकर शीघ्र ही दुःख उत्पन्न करें* ।” “यद्यपि 
असदुभूत व्यवहारनय से द्रव्यपुण्य और द्रव्यपाप ये दोनों एक दूसरे से भिन्‍न हैं ; और 
श्रशुद्धनिश्चयनय से भावपुण्य और भावपाप ये दोनों भी आपस में भिन्‍न हैं, तो भी शुद्ध 
निश्चयनय से पृण्य-पाप रहित शुद्धात्मा से दोनों ही भिन्‍न और बंधरूप होने से दोनों 
समान ही हैं। जसे कि सोने की बेड़ी और लोहे की बेड़ी ये दोनों ही बन्ध के कारण होने 
से समान हैं*।” “पुण्य से घर में धन होता है; धन से मद, मद से मतिमोह (बुद्धिश्रम) 
और मतिमोह से पाप होता है; इसलिए ऐसा पुण्य हमारे न होवे३ | ” 

काम-भोगों की इच्छा--निदान के दुष्परिणाम का हृदयस्पर्शी वर्णन दश।श्रुतस्कंध! ४ 
में प्राप्त है। वहाँ सुचरित्र-तप, नियम और ब्रह्मचय वास के बदले में मानुषिक काम- 
भोगों की कामना करने वाले श्रमण-श्रमणियों के विषय में कहा गया है : 

“ऐसे साधु या साध्वी जब पुन: मनुष्य-भव प्राप्त करते हैं तब उनमें से कई तथारूप 
श्रमण-माहन द्वारा दोनों समय केवली-प्रतिपादित धर्म सुनाये जाने पर भी उसे सुनें, यह 
सम्भव नहीं । वे केवली प्रतिपादित धर्म सुनने के अयोग्य होते हैं। वे महा इच्छावाले, 
महा झ्ाारम्भी, महा परिग्रही, अधामिक और दक्षिणगामी नरयिक्र होते हैं तथा भ्रागामी 
जन्म में दुर्लभबोधि होते हैं । 

४ कोई धर्म को सुन भीले पर यह संभव नहीं कि वह धर्म पर श्रद्धा कर सके, 
विश्वास कर सके, उसपर रुचि कर सके । सुतने पर भी वह धर्म पर श्रद्धा करने में 
असमर्थ होता है। वह महा इच्छावाला, महा आरंभी, महा परिग्रही और अधामिक 
होता है। वह दक्षिणगयामी नरयिक और दूसरे जन्म में दुर्लभबोधि होता है। 
१--परमात्मप्रकाश २.५७ २ 

मं पुण पुएणई भल्‍्कलाईं णाणिय ताईं भर्णति । 

जीवहं रजइ देवि लहु दुक्खइई जाइ जणंति ॥ 
२--वही २.५५ की टीका 8 

यद्यप्यसद्भूतव्यवह्दारेण द्वव्यपुगयपापे परस्परभिन्ने भवतस्तथरवाशुद्धनिश्चयेन 

भावपुण्यपापे भिन्‍ने भ्वतस्तथापि शुद्ध निश्चयनयेन पुणयपापरहितशुद्धात्मनः 

सकाशाहिलक्षणे उवर्णलोहनिगलवद्बन्ध॑ प्रति समाने एवं भवतः। 


३--वही २.६० : 
पुगणेण होइ विहवो विहवेण मओ मएण मइ-मोहो । 
मइ-मोहेण य पाव॑ ता पुणर्ण अम्ह मा होठ ॥ 
४8-- दशा : १० 


४ कोई धर्म को सुन लेता है, उस पर श्रद्धा, विश्वास और रुचि भी करने लगता है 
पर सम्भव नहीं कि वह शीलब्रत, गुणव्रत, विरमणन्रत, प्रत्याद्यान और पौषधोपवास को 
ग्रहण कर सके । 

८४ कोई तथारूप श्रमण-माहन द्वारा प्ररूपित धर्म सुन लता है, उसपर श्रद्धा, 
विश्वास और रुचि करने लगता है तथा शीलब्रतादि भी ग्रहण कर लेता है पर यह संभव 
नहीं कि वह मुंंडित हो घर से निकल अनगारिता ग्रहण कर सके । 

“कोई तथारूप श्रमण-माहन द्वारा केवली-प्ररूपित धर्म सुनता है, उसपर 
श्रद्धा, विश्वास और रुचि करता है तथा मुण्ड हो घर से निकल अनगारिता--प्रव्रज्या 
ग्रहण करता है पर संभव नहीं कि वह इसी जन्म में, इसी भव में सिद्ध हो--सर्व दुःखों का 
अन्त कर सके । 

इस प्रकार निदान कर्म का पाप रूप फल-विपाक होता हें । 

जो तप आदि क्ृत्यों के फलस्वरूप कामभोगों की कामना करता है और जो शुद्ध 
भाव से केवल कर्मक्षय के लिए तपस्या करता है उन दोनों के फल-विपाक का विवरण 
उत्तराध्ययन सूत्र' के चित्तसंभूत ग्रध्ययन में बड़े ही मामिक ढंग से किया गया है। 
यह प्रकरण दशाश्रुतस्कंध में प्ररूपित उक्त सिद्धान्त का सोदाहरण विवेचन है। उसका 
संक्षि सार नीचे दिया जा रहा है । 

कॉपिल्य नगर में चूलनी रानी की कुक्षि से उत्पन्त हो सम्भूत महद्धक, महा यदास्वी 
चक्रवर्ती ब्रह्मदत्त हुआ । चित पुरिमताल नगर के विशाल अश्रेष्ठि कुल में उत्पन्न 
हो धर्म सुनकर दीक्षित हुआ । एक बार कॉंपिल्य नगर में चित्त और सम्भत दोनों 
मिले श्रौर आपस में सुख-दुःख फल-विपाक की बातें करने लगे । 

सम्भूत बोले---/ हम दोनों भाई एक दूसरे के वश में रहने वाले, एक दूसरे से प्रेम 
करने वाले और एक दूसरे के हितेषी थे। दशार्ण देश में हम दोनों दास थे, कलिंजर 
पर्वत पर स्ुग, मतगंगा के किनारे हंस और काशी में चुण्डाल थे। हम देवलोक में 
महद्धिक देव थें। यह हम दोनों का छठवां भव है जिसमें हम एक दूसरे से प्रथक 
हुए हैं।” 

चित्त बोले-..“राजन्‌ ! तुमने मन से निदान किया था, उस कर्म-फल के विपाक 
से हमारा वियोग हुआ है? ।? 
१--उत्त० १२.८ 


कम्मा नियाणपयडा तुमे राय विचिन्तिया । 
तेसि फलविवागेण विप्पओगमुवागया ॥ 





सम्भूत बोले--“हे चित्त ! मैंने पूर्व जन्म में सत्य और शौचयुक्‍त कर्म किये थे 
उनका फल यहां भोग रहा हूं। क्‍या तुम भी वसा ही फल भोग रहे हो?” 

चित्त बोले-..-“ मनुष्यों का सुचीर्ण--सदाचरण सफल होता है। किए हुए कर्मों 
का फल भोगे बिना मुक्ति नहीं होती। मेरी आत्मा भी पुण्य के फलस्वरूप उत्तम द्रव्य 
और कामभोगों से युक्त थी। पर मैं अल्पाक्षर और महान अर्थवाली गाथा को सुन- 
कर ज्ञानपूर्वक चारित्र से युक्त होकर श्रमण हुआ हूँ ।” 

सम्भूत बोले-.“ हे भिक्षु ! शृत्य, गीत और वाद्ययन्त्रों से युक्त ऐसी स्त्रियों के परि- 
वार के साथ इन भोगों को भोगो | यह प्रव्रज्या तो निश्चय ही दुःखकारी है ।” 

चित्त बोले---“राजन ! शज्ञानियों के प्रिय किन्तु अन्त में दुख:दाता--काम-गुणों 
में वह सुख नहीं है, जो काम-विरत, शील-गुण में रत रहने वाले तपोधनी भिक्षुओों को 
होता है। 

“राजन्‌ ! चाण्डाल-भव में कृत धर्माचरण के शुभ फलस्वरूप यहाँ तुम महा प्रभाव- 
शाली ऋद्धिमंत और पृुण्य-फल से युक्त हो । राजन ! इस नाशवान जीवन में जो अतिशय 
पुण्यकर्म नहीं करता है, वह धर्माचरण नहीं करने से मृत्य के मंह में जाने पर शोक 
करता है। उसके दुःख को ज्ञातिजन नहीं बंटा सकते, वह स्वयं भ्रकेला ही दुःख भोगता है, 
क्योंकि कर्म कर्त्ता का ही अनुसरण करते हैं। यह आ्रात्मा अपने कर्म के वश होकर स्वर्ग 
या नरक में जाता है। पाग्चालराज ! सुनो तुम महान आरम्म करने वाले मत बनो ।” 

सम्भूत बोले---“हे साधु! श्राप जो कहते हैं उसे मैं समझता हूँ, किन्तु हे आर्य ! 
ये भोग बन्धनकर्त्ता हो रहे हैं, जो मेरे जसे के लिए दुर्जय हैं। हे चित्त ! मैंने हस्तिनापुर 
में महाऋद्धिशाली नरपति (और रानी) को देखकर कामभोग में श्रासक्त हो अशुभ 
निदान किया था, उसका प्रतिक्रमण नहीं करने से मुझे यह फल मिला है। इससे मैं 
धर्म को जानता हुआ भी काम-भोगों में मूच्छित हूं* । जिस प्रकार कीचड़. में फंसा हुआ 
हाथी. स्थल को देखकर भी किनारे नहीं झा सकता उसी प्रकार काम-गुणों में शरासक्त 
हुआ में साधु के मार्ग को जानता हुआ भी अ्रनुसरण नहीं कर सकता ।” 


(2 +े फेक 4 >2०५८०...2वककननपनन-नपत-॥अमन«वकनी कननीयपिभिननननीन “क-मलनननननतवक मनन, 


१--- उत्त> १३१,२८-२६ : 
हत्थिणपुरम्मि चित्ता दटुद णं नरवई महिड्डीयं । 
कामभोगेस गिद्धणं नियाणमसख॒हं कडं ॥ 
तस्स में अंपडिकन्तस्स इमं एयारिसं फल। 
जाणमाणो वि ज॑ घम्मं कामभोगेर मुच्छिओ॥ 


'चित्त बोले--“राजन्‌ ! तुम्हारी भोगों को छोड़ने की बुद्धि नहीं है, तुम आरम्भ- 
परिग्रह में आसक्त हो । मैंने व्यर्थ ही इतना बकवाद किया। श्रब मैं जाता हूँ ।” 

साध के वचनों का पालन नहीं कर और उत्तम काम-भोगों को भोगकर पाश्चाल- 
राज ब्रह्मदत्त प्रधान नरक में उत्पन्न हुए । 

महषि चित्त काम-भोगों से विरक्त हो, उत्कृष्ट चारित्र और तप तथा सर्वश्रेष्ठ 
संयम का पालन कर सिद्ध गति को प्राप्त हुए । 

आगम में चार बातें दुर्लभ कही गई हैं : (क) मनुष्य-जन्म, (ख) धर्म-श्रवण 
(ग) श्रद्धा और (घ) संयम में वीर्य! । निदान का ऐसा पाप फल-विपाक होता हूँ कि 
इन चारों की प्राप्ति दुर्लभ हो जाती है । इस तरह निदान से संसार की वृद्धि होती है: 
मुक्ति-मार्ग शीत्र हाथ नहीं आता । 
(४) वांछा एक मुक्ति की ही करनी चाहिए; पुणय अथवा सांसारिक छसखों की नहीं । 

आगम में कहा हूं : “कोई इहलोक के लिए तप न करे ; परलोक के लिए तप न 
करे ; कीति-इलोक के लिए तप न करे ; एक निर्जरा (कर्म-क्षय) के लिए तप करे और 
किसी के लिए नहीं | यही तप-समाधि है? ।” “कोई इहलोक के लिए आचार-चारित्र 
का पालन न करे ; परलोक के लिए आचार का पालन न करे ; कीति-इलोक के लिए 
आचार का पालन न करे; पर श्ररिहंतों द्वारा प्ररूपित हेतु के लिए ही श्राचार का 
पालन करे, श्रन्य किसी हेतु के लिए नहीं। यही आचार-समाधि है? ।” 
१--उत्त० ३.९ : 

चत्तारि परमंगाणि, दु्हाणीह जन्तुणों । 

माणुसत्तं सुई सद्धा संजमंमि य वीरियां ॥ 
२--दशवेकालिक € .४५७ : 

नो इहलोगटद्स्‍याएं तवमहिट्रेज्ण, नो परलोगट्रयाए तवमहिटूुंजा, नो कित्ति- 

वण्ण-सद-सिलोगद्रयाएं तवमहिट्टेज्ञा, नन्‍नत्थ निजेरट्रयाए तवमहिट्वज्ञा चउत्थ॑ 

पर्ण भवइ ॥ ७ ॥ 
३-वही ६.४.६: 

चउव्विहा खलु आयार-समाही भवइ, त॑ं जहा। नो इहलोगट्डयाएं आयार- 

महिट्वंज्जा, ना परलोगट्टयाए आयारमहिट्वेज्ञा, नो कित्ति-वणण-सइ-सिलोगट्रयाए 

आयारमहिट्वेजा, नन्‍नत्थ आरहत्तेहि हेऊहि आयारमहिट्रंज्ा चउत्थं पर्य भवइ । 


“भजिसके और कोई आशा नहीं होती, भर जो केवल निर्जरा के लिए तप करता 
है, वह पुराने पाप कर्मों को धुन डालता है* ।” 

स्वामीजी ने श्रन्यत्र कहा है : | 

“निर्वद्य जोग तो साधु प्रवर्ताव ते कर्मक्षय करवाने प्रवर्ताव छे। निवंच जोग 
प्रवर्तायां महानिर्जरा हुव॑ छे। कर्मा री कोड़ खप छे । इण कारणे प्रवर्ताव छे। पिण 
पुन्य लगावाने प्रवर्ताव नहीं । जो पुन्य लगावाने जोग प्रवर्ताव तो जोग अशुभ हीज हुवे । 
पुन्य री चावना ते जोग अशुभ छे । 

“शुभ जोग प्रवर्तावर्ता पुन्य लागे छ ते साधु र॑ं सारे नहीं। आपरा कर्म काटण ने 
जोग प्रवर्तायां वीवराग नी झाज्ञा छे। विण सूं निर्वद्य जोग श्राज्ञा महेँ छे । 

“निर्वद्य जोग पुन्य ग्रहै छे। ते टालवा री साध री शक्ति नहीं । निर्वद्य जोग सूं पुन्य 
लाग ते सहज लागे छे। तिण उपर साधु राजी पिण नहीं | जाणपणा मांहि पिण यूं 
जाणे छे--ए पुन्य कर्म ने काठणा छे। इणने कार्यां विना मोनें श्रात्मीक सुख हुवे 
नहीं । 

“इण पुन्य सूं तो पुदूगलीक सुख पार्म छे। तिण उपर तो राजी हुयां सात श्राठ 
पाड़वा कर्म बंधे तिण सूं साथ चारित्रियां ने राजी होणो नहीं? ।” 

जो सर्व. काम, सर्व राग आदि से रहित हो केवल मोक्ष के लिए धर्म-क्रिया करता है 
उसे किस प्रकार मुक्ति प्राप्त होती है, इसका उल्लेख इस प्रकार मिलता है। एक बार 
श्रमण भगवान महावीर ने कहा : 

४ हें आयुष्मान्‌ श्रमणों! मैंने निम्रथ-धर्म का प्रतिपादन किया है। यह निग्न॑न्थ- 
प्रवचन सत्य है, अनुत्तर है, प्रतिपूर्ण है, केवल है, संशुद्ध है, नेयायिक है, शल्य का नाश 
करने वाला है, सिद्धि-मार्ग है, मुक्ति-मार्ग है, निर्याण-मार्गे है, निर्वाण-मार्ग है और 
अविसंदिग्ध-मार्ग है। यह सर्व दुःखों के क्षय का मार्ग है। इस मार्ग में स्थित जीव सिद्ध 
होते हैं, बुद्ध होते हैं, मुक्त होते हैं और परिनिषृत्त हो सर्व दुःखों का अन्त करते हैं । 
१--दशवेकालिक €.४.८: 

विविह-गुण-तवो-रएणु य निच्च 

भवह निरासए. निज्नरटिए । 

तवसा धुणइ पुराण-पावर्ग 


जुत्तोी सया तब-समाहिए ॥ 
२--मिक्ष-ग्रन्थ रत्नाकर ( खण्ड ३ ) : दीकम डोसी री चर्चा 


:“ “जा निम्न॑ंथ इस प्रवचन में उंपस्थित हो, सर्व काम, सर्व राग, सर्व संग, सर्व स्नेह 
से रहित हो सर्व चरित्र में परिव्रृद्ध--दृढ़ होता है उसे अनुत्तर ज्ञान से, अनुत्तर दर्शन से 
और अनुत्तर शान्ति-मार्ग से अपनी आत्मा को भावित करते हुए अनन्त, अनुत्तर, 
निर्द्याघात, निरावरणं, सम्पूर्ण, प्रतिपूर्ण और श्रेष्ठ केवलज्ञान और केवलदर्शन की उत्पत्ति 
होतीं है। . : । 

/ « फिरे वहु भगवान, - अहंत्‌ , जिन, केवली, सर्वज्ञ और सर्वदर्शी होता है। फिर वह 
देव, मनृष्य और असुरों की परिषद्‌ में उपदेश झ्रादि करता है। इस' प्रकार बहुत 
वर्षों तक केचली-पर्याय का पालन कर आयु को समाप्त देख भक्त-प्रत्याख्यान करता 
है और अनेक. भक्तों का अ्नद्न द्वारा छेदन कर श्रन्तिम उच्छुवास-निःश्वास में सिद्ध 
होता है ओर सर्व दुःखों का अ्रन्त कर देता है। 

- .# हें आयुधष्मान्‌ श्रमणों ! निदानरहित क्रिया का यह कल्याण रूप फल-विपाक है 
जिससे कि निर्ग्नन्थ इसी जन्म में सिद्ध हो सर्व दुःखों का अन्त करता है* ” 





१--दशाश्रुतस्कध : दशा १० 


के + के 
। है? ह 


पाप पदार्थ 


पाप पदारथ 
दहा 


१--पाप पदारथ पाड़ओ, ते जीव नें घणों भयंकार। 
ते धोर रुद्र छे बीहांमणो, जीव नें दुःख नों दातार॥ 


२--पॉप तो पुदगल द्रव्य छे, त्यांने जीव लगाया ताम। 
तिणसूं दुःख उपज छे जीव रे, त्यांरो पाप कर्म छी नाम ॥ 


३--जीव खोटा खोंटा किरतब करे, जब पुदगल लागे ताम। 
ते उदय आयां दुख उपजे, ते आप कमाया काम॥। 


४--ते पाप उदय दुख उपजे, जब कोई म करजो रोस। 
आप कीधां जिसा फल भोगवे, कोई पुदंगल रों नहीं दोस ॥ 


५>-पाप कर्म नें करणी पाप री, दोनूं जूआ जुआ छीो ताम। 
त्यांनें जथातथ परगठ करूं, ते सुणनों राख चित्त ठांम ॥ 


पाप पदाथ 
दोहा 


१--पाप पदार्थ हेय है। वह जीव के लिए अत्यन्त भयंकर है । 
वह घोर, रुद्ठ, डरावना और जीव को दुःख देने वाला है । 


२--पाप पुदूगल-द्ृव्य है। इन पुदूगलों को जीव ने 


आत्म-प्रदेशों से लगा लिया है। इनसे जीव को दुःख द 


उत्पन्न होता है । अतः इन पुदूगलों का नाम पाप कर्म है। 


३---जब जीव छुरे-बुरे कार्य करता है तब ये (पाप कर्म रूपी) 


पुदूगल आकर्षित हो आत्म-प्रदेशों से छग जाते हैं। उदय - 


में आने पर इन कमा से दुःख उत्पन्न होता है । इस तरह 
जीव के दुःख स्वयंक्ृत हें । 

४--पापोदय से जब दुःख उत्पन्न हों तब मनुष्य को क्षोभ 
नहीं करना चाहिए. । जीव जैसे कम करता है वेसे ही 
फल उसे भोगने पड़ते हैं। इसमें पुदूगलों का कोई दोष 
नहीं है" । 

५--पाप-कर्म और पाप की करनी ये एक दूसरे से भिन्‍न हैं । 
अब में पाप कमा के स्वरूप को यथातथ्य “भाव से प्रकट 
करता हूँ । चित्त को स्थिर रखकर उनना । 


पाप पदार्थ 
का स्वरूप 


पाप की परिभाषा 


पाप और पराप-फल 
स्वयंकृत॒हैं 


जसी करनी 
बसी भरनी 


पाप कर्म और पाप 
की करनी- भिन्‍न- 
' भिन्‍न हैं 


ढाल : १ 
( मेघकुमर हाथी रा भव में--« ) 
१--घनघातीया च्यार कर्म जिण भाष्या, ते अभपडल बादल ज्यं जाणो। 


त्यां जीव तणा निज गुण नें विगास्था, चंद बादल ज्यं जीव कम ढकाणो ॥ 
पाप कर्म अन्तःकरण ओलखीजे* ॥ 


स्प्क 


२--यांनावर्णी नें दर्शनावर्णीय,, मोहणी नें अन्तराय छे. ताम। 
जीव रा जेहवा जेंहवा गुण विगास्या, तेहवा तेहवा कर्मा रा नाम॥ 


३>गयांनावर्णी कर्म ग्यांन आवा न दे, दरशंणावर्णी दर्शण आवे दे नांही। 
मोह कर्म जीव नें करे मतवालो, अंतराय आछी वस्तु आडी छे मांही ॥ 


४--ए कर्म तो पुदगल रूपी चोफरसी, त्यांनें खोटी करणी करे जीव लगाया। 
त्यांरा उदा सूं खोंटा खोटा जीव रा नाम, तेहवा इज खोटा नाम कर्म रा कहाया ॥ 


४-यां च्यारू कर्मा री जुदी जुदी प्रकृत, जूआ जआ छे त्यांरा नाम। 
त्यांसूं जूआ जूआ जीव रा गुण अटक्या, त्यांरो थोड़ो सो विस्तार कहूं छू तांम ॥ 
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* प्रत्येक गाथा के अन्त में इसकी पुनरावत्ति है। 


ढाल : १ 


१--जिन भगवान ने चार घनघाती कर्म कहे हैं। इन कमी घनघाती कर्म और 


को अश्रपटरकू--बादुलों की तरह समझो । जिस तरह बादल 
चन्द्रमा को ढक छेते हैं उसी प्रकार इन कर्मा ने जीव को 
आच्छादित कर उसके स्वाभाविक गुणों को विकृत 
(फीका) कर दिया हे । 

२--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्‍्तराय ये 
चार घनघाती कर्म हैं। कमा के ये ज्ञानावरणीय आदि नाम 
क्रमशः आत्मा के उन-उन ज्ञानादि गुणों को विकृत कर 
से पड़े हैं । द 

३--ज्ञानावरणीय कर्म ज्ञान को उत्पन्न नहीं होने देता। 
दुर्शनावरणीय कर्म दर्शन को उत्पन्न होने से रोकता है। 
मोहनीय कर्म जीव को मतवाला कर देता है। अन्तराय 
कर्म अच्छी वस्तु की प्राप्ति में बाधक होता हे । 

४--ये कर्म चतुःस्पर्शी रूपी पुद्गल हैं। जीव ने बुरे कृत्यों से 

नहें आत्म-प्रदेशों से छगाया है । इनके उदय से जीव के 

(अज्ञानी आदि) बुरे नाम पड़ते हैं। जो कर्म जेसी बुराई 
उत्पन्न करता है उसका नाम भी उसीके अनुसार है। 

५--ज्ञानावरणीय आदि चारों कर्मा की प्रकृतियाँ एक दूसरे से 
भिन्‍न हैं। अपनी-अपनी प्रकृति के अनुसार इनके भिन्न-भिन्न 
नाम हैं | ये कर्म जीव के भिन्‍न-भिन्‍न गुणों को रोकते- 
अटकाते हैं। अब में इनके स्वरूप को कुछ विस्तार से 


उनका सामान्य 
स्वभाव 


घनघाती कर्मों के 
नाम 


प्रत्येक का 
स्वभाव 


गुण-निष्पन्न नाम 
(गा. ४-५) 


६- ग्यांनावर्णी कर्म री प्रकृत पांचे, तिणसूं पांचोइ ग्यांन जीव न पावे। 
मत ग्यांवावर्णी मतग्यांन रे आडी, सुरत ग्यांतावर्णी सुरत ग्यांन न आवे ॥ 


७--अवधि ग्यांनावर्णी अवधि ग्यांन नें रोके, मनपरज्यावर्णी मनपरज्या आडी। 
केवल ग्यांनावर्णी केवल ग्यांन रोके, यां पांचां में पांचमी प्रकतः जाडी॥ 


८-ग्यांनावर्णी कर्म षयउपसम हुवे, जब पामें छे च्यार ग्यांत। 
केवल ज्ञानावर्णी तो खयोपसम न हुवे, आ तो खय हुवा पामें केवरू्यांन॥ 


६--दर्शणावर्णी कर्म री नव प्रकृत छै, ते देखवानें सुणवादिक आडी। 
. जीवां नें जाबक कर देवे आंधा, त्यां में केवल दर्शगावर्णी सगलां में जाडी ॥ 


१०--चषू दर्शणावर्णी कर्म उदे सूं, जीव चष, रहीत हुवे अंध अयांण। 
' अचषू दर्शंणावर्णी कर्म रे जोगे, च्यारूं इंद्रीयां री पर जाये हांण॥ 


११--अवधि दरशेणावर्णी कर्म उदेसूं, अवधि दर्शन न पामें जीवो। 
केवल दर्शणावर्णी तणे परसंगे, उपजे नहीं केवल दरसण दीवों। 


१२--निद्रा सुतो तो सुखे जगायो जागे, निद्रा २ उदे दुखे जागे छे तांम। 
बैठां उमाँ जीव नें नींद आबे, तिण नींद तणो छे प्रचछा ताम॥ 


१३-श्रचला २ नींद उदे सं जीव नें, हालतां चालतां नींद आवे। 
पांचमीं नींद छे कठिण थीणोदी, तिण नींद सूं जीव जाबक दब जावे ॥ 


६-७-ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ 'हें। जिनसे जीव. ज्ञानावरणीय 
पाँच ज्ञानों को नहीं पाता । मतिज्ञानावरणीय कर्म मतिज्ञान. कर्म की पाँच 
के लिए रुकावट स्वरूप होता है। श्रुतज्ञानावरणीय कर्म प्रक्ृतियों का 
श्रुतज्ञान को नहीं आने देता। अवधिज्ञानावरणीय कर्म स्वभाव 
अवधिज्ञान को रोकता है। मनःपर्यवावरणी कर्म मनःपर्यव- (गा.६-७) 
ज्ञान को नहीं होने देता ओर केवलज्ञानावरणीय केवल- 
ज्ञान को रोकता है। इन पाँचों में पाँचवीं प्रकृति सबसे 
अधिक घनी होती है। 

८--ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव (मसतिज्ञान, इसके क्षयोपशम 
श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और मनःपर्यवज्ञान) चार ज्ञान भ्रादि से निष्पन्त 


प्राप्त करता है। केवलज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम भाव 
नहीं होता, उसके क्षय होने से केवलज्ञान प्राप्त होता 
है । 


६--दुर्शनावरणीय कर्म की नौ प्रकृतियाँ हैं, जो नाना रूप से. दर्शनावरणीय 
देखने और खझनने में बाधा करती हैं । ये जीव को बिछककुल कर्म की नौ 
अँधा कर देती हैं। इनमें केवलदर्शनावरणीय कर्म प्रकृति प्रकृंतियाँ 
सबसे अधिक घनी होती है । (गा. ६-१५) 
१०---चक्षुदर्शनावरणीय कर्म के उदय से जीव चक्षुह्ीन--बिलकुछ | 
अंधा और अजान हो जाता है। अचक्षुदर्शनावरणीय कर्म 
के योग से(अवशेष) चार इन्द्रियों की हानि हो जाती है । 


११--अवधिदर्शनावरणीय कर्म के उदय से जीव अवधिदर्शन को 
नहीं पाता तथा केवलदर्शनावरणीय कर्म-प्रसंग से केवल- 
दर्शन रूपी दीपक प्रकट नहीं होता । 

१२-२-जो सोया हुआ प्राणी जगाने पर सहज जागता है-- 
उसकी नींद “निद्रा' है; “निद्रा निद्रा' के उदय से जीव 
कठिनाई से जागता है। बेठे-बठे, खड़े-खड़े जीव को नींद 
आती है---उसका नाम ' प्रचछा ' है। जिस निद्रा के उदय 
से जीव को चलते-फिरते नींद आती है वह 'प्रचला-प्रचला' 
है । पाँचवीं निद्रा  स्त्यानगृद्धि ' है। इससे जीव बिलकुल 
दब जाता है। यह निद्रा बड़ी कठिन--गाढ़ होती है। 


जा 


१४-पांच निद्रा ने च्यार दर्शगावर्णी थी, जीव अंध हुवे जाबक न सुझे लिगारो। 
देखण आश्री दर्शणावर्णी कर्म, जीव रे जाबक कीयो अंधारो॥ 


१५--दर्शगावर्णी कर्म षयउपसम हुवे जद, तीन षयउपशम्त दर्शन पांमें छे जीवो। 
दर्शणावर्णी जाबक षय होवे जब, केवल दर्शाण पामें ज्यूं घट दीवो ॥ 


१६-तीजो घनघातीयो मोह कर्म छे, तिणरा उदा सू_ जीव होवे मतवालो । 
सूधी श्रद्धा रे विषे मूढ मिथ्याती, माठा किरतब रो पिण न होवै ठालो ॥ 


१७--मोहणी कर्म तणा दोय भेद कह्या जिण, दर्शण मोहणी ने चारित मोहणी कर्म । 
इण जीव रा निज गुण दोय बिगास्था, एक समकत नें दूजो चारित धर्म॥ 


१८-वले दर्शण मोहणी उदे हुवे जय, सुध समकती जीव रो हुवे मिथ्याती । 
चारित मोहणी कर्म उदे हुवे जब, चारित खोयमनें हुवे छ काय रो घाती॥ 


(६-दर्शशण मोहणी कर्म उदे सूं, सुधी सरधा समकत नावे। 
दशंण मोहणी उपसम हुवे जब, उपसम समकत निरमली पावे ॥ 


२०--दर्शंण मोहणी जाबक खय होवें, जब खायक समकित सासती पावे । 
दर्शण मोहणी घयउपसम हुवे जब, षयउपसम समकत जीव नें आवे॥ 


२१-चारित मोहणी कर्म उदे सूं, स्व॑ विरत चारित नहीं आवे। 
चारित मोहणी उपसम हुवे जब, उपसम चारित निरमलो पावे॥ 


२२--चारित मोहणी जाबक _खय हुवे, तो खायक चारित आवे श्रीकार। 
चारित मोहणी खयोपसम हुवे जद, खयउपसम चारित पामें च्यार ॥ 


१४--अपयुक्त पाँच निद्राओं तथा चट्छु, अचछ्लु, अवधि तथा केवल 
इन चार दर्शनावरणीय कमा से जीव बिलकुछ अंधा हो जाता 
हे---डसे बिलकुर दिखाई नहीं देता | देखने की अपेक्षा से 
दर्शनावरणीय कर्म पूरा अंधेरा कर देता है । 

१४--दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम होने से जीव को चश्ल, 
अचक्षु और अवधि ये तीन क्षयोपशम दर्शन प्राप्त होते हैं । 
इस कर्म के सम्पूर्ण क्षय से केवलदशनरूपी दीपक घट में 
प्रकट होता हे । 

१६--तीसरा घनघाती कर्म मोहनीय कर्म है। उसके उदय से 


जीव मतवाला हो जाता है। इस कर्म के उदय से जीव ' 


सच्ची श्रद्धा की अपेक्षा मूढ़ और मिथ्यात्वी होता है 
तथा उसके बुरे काया का परिहार नहीं होता । 

१७--जिन भगवान ने मोहनीय कर्म के दो भेद कहे हैं: 
(१) दुर्शमोहनीय और (२) चारित्रमोहनीय | यह 
मोहनीय कर्म सम्यक्त्व और चारित्र--जीव के इन दोनों 
स्वाभाविक गुणों को बिगाड़ता है । 

१८--जब दरर्शनमोहनीय कर्म का उदय होता है तब शुद्ध 
सम्यक्त्वी जीव भी भिथ्यात्वी हो जाता है। जब 
चारित्रमोहनीय कर्म उदय में होता है तब जीव चारित्र 
खोकर छः प्रकार के जीवों का घाती हो ज्ञाता है । 

१६-२०-दर्शनमोहनीय कर्म के उदय से शुद्ध भ्रद्धान---सम्यक्त्व नहीं 
आता । इसके डपशम होने पर जीव निर्मल उपशम 
सम्यक्त्व पाता है। इस कर्म के बिलकुल क्षय होने पर 
शाश्वत क्षायक सम्यक्त्व और क्षयोपशम होने पर 
क्षयोपशम सम्यक्त्व प्राप्त होता है* । 


२१-२-चारित्रमोहनीय कर्म के उदय से सर्वविरति रूप चारित्र 
नहीं आता। इस कर्म के उपशम होने से जीव निर्मल उपशम 
चारित्र पाता है और इसके सम्पूर्ण क्षय से उत्कृष्ट क्षायक 
चारित्र की प्राप्ति होती है । इसके क्षयोपशम से जीव चार 
क्षयोपशम चारित्र प्राप्त करता है । 


इसके. क्षयोपशम 
आदि से निष्पन्त 
भाव 


मोहनीय कर्म का 
स्वभाव और 
उसके भेद 
(गा. १६-१७) 


दर्शनमोहनीय के 
उदय आदि से 
निष्पन्‍्न भाव 
(गा.१८-२०) 


चारित्रमोहनीय कर्म 

और उसके उदय 

आ्रादि से निष्पन्न 
भाव 


२३--जीव तणा उदे भाव नीपनां, ते कर्म तणा उदा सं पिछांणों। 
जीव रा उपसम भाव नीपनां, ते कर्म त्णा उपसम सं जाणो॥ 


२४--जीव रा खायक भाव नीपनां, ते तो कर्म तणो खय हुवां सूं तांम। 
जीव रा खयोपसम भाव नीपनां, खयउपसम कर्म हुआं सं नांम॥ 


२५--जीव रा जेहवा जेहवा भाव नीपनां, ते जेहवा जेहवा छे जीव रा नाम । 
ते नाम पाया छे कर्म संजोग विजोगे, तेहवाइज कर्मा रा नाम छे तांम ॥ 


२६--चारित मोहणी तणी छे पंचवीस प्रकृत, त्यां प्रकृत तणा छे जूआजूआ नांम। 
त्यांरा उदा सूं जीव तणा नांम तेहवा, कर्म नें जीव रा जूआ जूआ परिणाम॥ 


२७--जीव अतंत उतकष्टो क्रोध करे जब, जीव रा दुष्ट घणा परिणांम। 
तिणनें अनुताणुबंधीयों क्रोध कह्यो जिण, ते कषाय आत्मा छे जीव रो नाम ॥ 


२८--जिण रा उदा सूं उतकष्टो क्रोध करे छे, ते उतकष्टा उदे आया छे तांम । 
ते उदे आया छे जीव रा संच्या, त्यांरों अणुताणबंधी क्रोध छीनांम॥ 


२६--तिण सुंकांयक थोड़ो अप्रत्याखानी क्रोध, तिण सूं कांयक थोड़ो प्रत्याख्यान। 
तिण सुं कांयक थोड़ा छे संजल रो क्रोध, आ क्रोध री चोकड़ी कही भगवान॥ 


३०--इण रीते मान री चोकड़ी कहणी, माया नें लोभ री चोकड़ी इम जाणो । 
... च्यांर चोवड़ी प्रसंगे कर्मा रा नाम, कमे प्रसंगे जीव रा नाम पिछांणो ॥ 


२३-५-जीव के जो औदयिक भाव उत्पन्न होते हैं उन्हें कर्म के 
डद॒य से जानो | जीव के जो. ओपशमिक भाव उत्पन्न होते 
हैं उन्हें कर्म के उपशस से जानो । जीव के जो क्षायिक भाव 
उत्पन्न होते हैं वे कर्म के क्षय से होते हैं तथा क्षयोपशम 
भाव कर्म के उपशम से । जीव के जो-जो भाव ( औदयिक 

. आदि) उत्पन्न होते हैं उन्हीं के अनुसार जीवों के नाम हैं। 

कर्मा के संयोग या वियोग से जैसे-जैसे नाम जीवाँ के पड़ते 
हैं वैसे-बेसे उन कमा के भी पड़ जाते हैं । 

*९६--चारित्रमोहनीय कर्म की २४ प्रकृतियाँ हैं, जिनके सिन्‍म- 
भिन्‍न नाम हैं। जिस प्रकृति का उदय होता है उसीके 
अनुसार जीव का नाम पड़ जाता है। येकर्म और जीव के 

भिन्न-भिन्न पंरिणास हैं । 

२७--जब जीव अत्यन्त उत्कृष्ट क्रोध करता है तो उसके परिणाम 
भी अत्यन्त दुष्ट होते हैं; ऐसे क्रोध को जिन भगवान ने 
अनन्तानुबन्धी क्रोध कहा है । ऐसे क्रोध वाले जीव का नाम 
कषाय आत्मा है । 

२८--जिन कमा के उदय से जीव उत्कृष्ट क्रोच करता है थे कर्म 
भी उत्कृष्ट रूप से उदय में आए हुए होते हैं । जो कर्म उदय 
में आते हैं वे जीव द्वारा ही संचित किए हुए होते हैं और 
उनका नाम अनन्तानुबन्धी क्रोध है । 

२६--अनन्तालुबन्धी क्रोध से कुछ कम उत्कृष्ट अप्रत्याख्यान क्रोध 
होता है और उससे कुछ कम उत्कृष्ट संज्वलन क्रोध होता 
है। जिन भगवान ने यह क्रोध की चौकड़ी बतलाई है । 


३०---इसी प्रकार मान की चोकड़ी कहनी चाहिए माया और 
छोभ की चौकड़ी भी इसी तरह समझो । इन चार चौक- 
ढ़ियोँ के प्रसंग से कमा के नाम भी वैसे ही हैं. तथा 
कर्मा के प्रसंग से जीव के नाम भी वैसे ही जानो । 


कर्मोद्य आदि 
और भाव 
(गा, २३-२५) 


चारित्र मोहनीय 
कर्म की २५ 
प्रकृतियाँ 


( गा. २६-३६ ) 
क्रोध चौकंड़ी 


मान, माया और 
लोभ चौकड़ी 


३१--जीव क्रोध करें क्रोध री प्रकत सूं, मांन करें मांन री प्रकत सूं तांम । 
माया कपट करें छें माया री प्रकत सं, लोभ करें छें छोभ री प्रकत सूं आंम ॥ 


३२--क्रोध करें तिण सूं जीव क्रोधी कहायो, उदे आइ ते क्रोध री प्रकत कहाणी । 
इण हीज रीत मान माया नें लोभ, यांनें पिण छीजो इण ही रीत पिछांणी ॥ 


३३--जीव हसे छे हास्य री प्रकत उदे सूं, रित अरित री प्रकतसूं रित अरित बधावें। 
भय प्रकत उदे हुआ भय पांमें जीव, सोग प्रकत उदे जीव नें सोग आवें॥ 


३४--दुगंछा आयें दुग्गंछा प्रकत उदे सूं, अस्त्री वेद उदे सूं वेदे विकार। 
तिणनें पुरष तणी अभिलाषा होवें, पछे वेंतो २ हुवे बोहत विगाड॥ 


३५--पुरष वेद उदे अस्त्री नीं अभिलाषा, निपुंसक वेद उदे हुवे दोयां री चाय । 
करम उदे सूं सवेदी नांम कह्यों जिण, करमां नें पिण वेद कह्या जिण राय ॥ 


३६--मिथ्यात उदे जीव हुवो मिथ्याती, चारित मोह उदे जीव हुवो कुकरमी । 


इत्यांदिक माठा २ छो जीव रा नांम, वल्ले अनाय हिसाधर्मी ॥ 


३७---चोथो घनघातीयो अंतराय करम छे, तिणरी प्रक्ृत पांच कही जिण तांम । 
ते पांचुई प्रकतत पुदगल चोफरसी, त्यां प्रकृत रा छे जूजआ नांम ॥ 


३८--दानांतराय छे दांव रे आडी, लाभांतराय सूं वस्त लाभ सके नांहीं । 
मन गमता पुदगल नां सुख जे, लाभ न सके सब्दादिक कांई॥ 


३१--जीव क्रोध की प्रकृति से क्रोध, मान की प्रकृति से 
मान, माया की प्रकृति से माया-कपट और छोभ की 
प्रकृति से छोभ करता है । 


३२--क्रोध करने से जीव क्रोधी कहलाता है और जो प्रकृति 
उदय में आती है वह क्रोध-प्रकृति कहलाती है । इसी 
प्रकार सान, माया और छोभ इनको भी पहचानना चाहिए । 


३३--हास्य-प्रकृति के उदय से जीव हँसता है, रति-अरति प्रकृति 
के उदय से रति-अरति को बढ़ाता है। भय-प्रकृति के उदय 
से जीव भय पाता है तथा शोक-प्रकृति के उदय से जीव 
शोक-ग्रस्त होता है। 

३४-२१५-जुगुप्सा-प्रकृति के उदय से जुगुप्सा होती है। ख्री-वेद के 
उदय से विकार बढ़कर पुरुष की अभिलाषा होती है। यह 
अभिलाषा बढ़ते-बढ़ते बहुत बिगाड़ कर डालती है। पुरुष-बेद 
के उदय से खी की और नपुंसक-वेद के उदय से ख्री 
ओर पुरुष दोनों की अभिलाषा होती है। जिन भगवान 
ने कर्मा को वेद तथा कर्मोद्य से जीव को सवेदी कहा है । 


३६---मिथ्यात्व प्रकृति के उदय से जीव मिथ्यात्वी होता है । 
. चारिन्रमोहनीय कर्म के उदय से जीव कुकर्मी होता है । 

कुकर्मी, अनार्य, हिसा-धर्मी आदि हल्के नाम इसी कर्म के 
उदय से होते हैं* । 

३७--चोथा घनघाती कर्म अन्तराय कर्म है। जिन भगवान ने 
इसकी पाँच प्रकृतियाँ कही हैं। ये प्रकृतियाँ चतुःस्पर्शी 
पुद गल हैं। इन प्रकृतियों के भिन्‍न-मिन्‍न नाम हैं । 

३८--दानांतराय प्रकृति दान में विज्लनकारी होतो है। लाभाँत- 
राय कर्म के कारण वस्तु का छाभ नहीं हो सकता--मनोज्ञ 
शब्दादि रूप पोौद्गलिक छखों का छाभ नहीं हो सकता। 


हास्यादि प्रकृतियाँ 


जुगुप्सा प्रकृति 
तीन वेद 


चारित्र-मोहनीय 
कर्म का सामान्य 
स्वरूप 


अ्न्तराय कर्म और 
उसकी प्रकृतियाँ 

( गा० ३७-४२ ) 
दार्नातराय कर्म 

ला्भातवराय कर्म 


३६--भोगांतराय ना करम उदे सं, भोग मिलीया ते भोगवणी नावें। 
उवभोगांतराय करम उदे सं, उवभोग मिलीया तोही भोगवर्णी नहीं आवें ॥ 


४०--वीर्य अंतराय रा करम उदे थी, तीन ई वीर्य गुण हीणा थावे। 
उठाणादिक हीणा थावे पांचूई, जीव तणी सक्‍त जाबक घट जावे ॥ 


४१--अनंतो बल प्राकम जीव तणों छें, तिणनें एक अंतराय करम सं घटायों। 
तिण करम नें जीव लगायां सं लागो, आप तणो कीयों आपरे उदे आयो ॥ 


४२--पांच अन्तराय जीव तणा गृण दाब्या, जेंहवा गुण दाब्या छें तेहवा करमां रानांम। 
ए तो जीव रे प्रसंगे नांम करम रा, पिण सभाव दोयां रो जूजूओ तांम ॥ 


४३--ए तो च्यार घनघातीया करम कह्मा जिण, हिवें अघातीया करम छें च्यार। 
त्यां में पुन नें पाप दोनूं कह्या जिण, हिवें प्राप तणों कहूँ छूं विसतार ॥ 


४४--जीव असाता पावे पाप करम उदे सूं, तिण पाप रो असाता वेदली नांम। 
जीव रा संचीया जीव नें दुःख देव, असाता बेंदनी पुदगल परिणांम ॥ 


४५--नारकी रो आउखो पाप री ग्रक्ृत, केइ तिय॑च रो आउखो पिण पाप। 
. असनी मिनख नें केई सनी मिनल रो, पाप री प्रकृत दीसें छें विछाप ॥ 


३६--भोगान्तराय कर्म के उदय से भोग-वस्तुओं के मिलने पर भी 
उनका सेवन ---उपभोग नहीं हो सकता तथा उपभोगा[तराय 
कर्म के उदय से मिली हुईं उपभोग-वस्तुओं का भी सेवन 
नहीं हो सकता । ' 

४०--वीर्यान्तराय कर्म के उद्य से तीनों ही वीर्य-गुण हीन पड़ 
जाते हैं । उत्थानादिक पाँचों ही हीन हो जाते हैं--जीव 
की शक्ति बिलकुल घट जाती है । 


४१--जीव का बल--पराक्रम अनन्त है। जीव स्वोपारजित एक 
अन्तराय कम से उसको घटा देता है। कर्म जीव के छगाने 
पर ही लगता है । खुद का किया हुआ खुद के ही उदय में 
आता है। 

४२-- पाँचों अन्तराय कमा ने जीव के भिन्‍न-भिन्‍न गुणों को 
आच्छादित कर रखा है । आच्छादित गुण के अनुसार ही 
कर्मा के नाम हैं। कर्मा के ये नाम जीव-प्रसंग से हैं। 
परन्तु जीव और कर्म दोनों के स्वभाव जुदे-जुद्दे हैं८ । 

४२३-- जिन भगवान ने ये चार घनधाति कर्म कहे हैं। अधाति 
कर्म भी चार हैं। जिन भगवान ने इनको पुण्य-पाप दोनों 
प्रकार का कहा है । अब में अघाति पाप कर्मा का विस्तार 
कहता हूँ । 

४४--जिस कर्म के उदय से जीव असाता--दुःख पाता है उस 
पापकर्म का नाम असातावेदनीय कर्म है । जीव के स्वयं के 
संचित कर्म ही उसे दुःख देते हैं। असातावेदनीय कर्म 
पुदग्ों का परिणाम विशेष है *। 


भोगांवराय-कर्म 
उपभोगांतराय' कर्म 


वीर्यान्तराय कर्म 


चार अपघाति कम 


ग्रसातावेदनीय कर्म 


४५--तारक जीवों का आयुष्य पाप प्रकृति है; कई तियंचों क अद्यभ आयुष्य कर्म 


आयुष्य भी पाप है। असंज्ञी मनुष्य और कई संज्ञी 
मनुष्यों की आयु भी पापरूप माल्म देती है! *। 


(गा० ४५-४६) 


४६--ज्यांरो आउखो पाप बच्चों छें जिणेसर, त्यांरी गति आणुपूर्वी पिण दीसें छें पाप। 
गति आणुपूर्वी दीसें आउखा लारे, इणरो निश्चो तो जांणें जिणेसर आप ॥ 


४७-च्यार संघेयण हाड पाडुआ छें, ते उसभ नांम करम उदे सं जांणों। 
च्यार संठाण में आकार भूंडा ते, उसभ नांम करम सं मिलीया छें आंगो॥ 
४८--वर्ण गंध रस फरस माठा मिलीया, ते अणगमता नें अतंत अजोग। 


ते पिण उसभ नांम करम उदे सूं, एहवा पुदगल दुःखकारी मिले छें संजोग।॥ 


४६--सरीर उपंग बंधण नें संघातण, त्यांमें केकांरे माठा २ छे अतंत अजोग। 
ते पिण उसभ नांम करम उदे सूं, अणगमता पुदगल रो मिले छें संजोग ॥ 


५०--थावर नांम उदे छें थावर रो दसको, तिण दसका रा दस बोल पिछांणो । 
नांम करम उदे छें जीव रा नांम, एहवा इज नांम करमा रा जांणों॥ 


+९-थावर नांम करम उदे जीव थावर हुओ, तिण सं आघो पाछो सरकणी नावें। 
पृक्ष्म नांम उदे जीव सूक्ष्म हुओ छे, सूक्ष्म सरीर सगलछा सं नान्‍हों पावे ॥। 


+-साधारण नांम सूं जीव साधारण हुओ, एकण सरीर में अनंता रहे तांम। 
अग्नज्याप्ता नांम सूं अप्रज्याप्तो मरे छें, तिण सं अग्रज्यातो छें जीव रो नांम ॥ 


४२--अधिर नांम सूं तो जीव अथिर कहाणो, सरीर अथिर जाबक ढीलो पावे। 
दुभ नाम उदे जीव दुभ कहाणो, नाभ नीचलो सरीर पाड़ओ थावे॥ 


४६--जिन भगवान ने जिनके आयुष्य को पाप कहा है उनकी 
गति ओर आजुपूर्वी भी पाप माछूम देती है। ऐसा मालूम 
देता है कि गति और आज॒पूरवी आयु के अनुरूप होती है । 
पर निश्चित रूप से तो जिनेश्वर भगवान ही जानते हैं। 

४७--चार संहननों में जो बुरे हाड़ हैं उन्हें अशुभ नामकर्म के 
उदय से जानो। इसी प्रकार चार संस्थानों में जो छुरे 
आकार हें वे भी अशुभ नामकर्म के उदय से प्राप्त हैं । 


४८--अत्यन्त निकृष्ट---अमनोज्ञ वर्ण, गंध, रस, स्पर्श की प्राप्ति 
अशुभ नामकर्म के उदय से ही होती है। इस कर्म के 
संयोग से ही ऐसे ढुःखकारी पुदुगलू मिलते हैं । 


४६--कइयों के शरीर, उपांग, बंधन और संघातन अत्यन्त 
निकृष्ट होते हैं । अशुभ नामकर्म के उदय से ही ऐसा होता 
है । इन अमनोज्न पुद्गलों का संयोग इसके उदय से है। 

५०-- स्थावर नामकम के उदय से स्थावर-द्शक होता है। इसके 
दुस बोल हैं| नामकर्म के उदय से जीव के जेसे नाम होते हैं 
वैसे ही नाम कर्मा के होते हैं । 


५१--स्थावर नामकर्म के उदय से जीव स्थावर होता है । उससे 
आगे-पीछे हटा नहीं जाता । सूह्म नामकर्म के उदय से जीव 
सूक्ष्म होता है जिससे उसे सब शरीर सूक्ष्म प्राप्त होते हैं। 


५२--साधारण शरीर नामकर्म से जीव साधारण-शरीरी होता है । 
उसके एक शरीर में अनन्त जीव रहते हैं | अपर्याप्त नाम- 
कर्म से जीव अपर्याप्त अवस्था में ही झ्तत्यु प्राप्त करता है । 
इसी कारण वह जीव अपर्याप्त कहलाता है । 

५३---अस्थिर नामकर्म के उदय से जीव अस्थिर कहलाता है। 
इससे उसे बिलकुछ ढीका--अस्थिर शरीर प्राप्त होता है । 
अशुभ नामकर्म के उदय से जीव अशुभ कहलाता है। इस 
कर्म के कारण नाभि के नीचे का शरीर---भाग बुरा होता है। 


'अशुभ नामकर्म की 


प्रक्तियाँ 
अशुभ गति नाम- 
कर्म अशुभ आानु- 
पूर्वी नामकर्म 
संहनन नामकर्म 


संस्थान नामकर्म 


वर्ण-गन्ध-रस-स्पर्श 
नामकर्म 


शरीर-अ्रद्धभोपाड़- 
बंधन-संघातन 
नामकर्म 
स्थावर नामकर्म 


सूक्ष्म नामकर्म 


साधारण दरीर 
नामकर्म अपर्याप्त 
नामकर्म 


अस्थिर नासकर्म 
अशुभ' नामकर्म 


५४--दुभग नांम थकी जीव हुवं दोभागी, अगगमतो लछागे न गमे लोकां नें लिगार। 
दुःस्वर नांम थकी जीव हुवे दुःस्वरीयो, तिणरों कंठ असुभ नहीं श्रीकार ॥ 


५५--अगादेज नांम करम रा उदा थी, तिणरों वचन कोई न करें अंगीकार ! 
अजस नांम थकी जीव हुओं अजसीयो, तिणरो अजस बोले लोक वाझ॑वार ॥ 


५६--अपघात नांम करम रा उदे थी, पेछो जीते नें आप पॉ्में घात। 
दुभ गइ नांम करम संजोगे, तिणरी चाल किणही नें दीठी न सुहात ॥ 


५७--नीच गोत उदे नीच हुवो लोकां में, उंच गोत तणा तिणरी गिणे छे छोट । 
नीच गोत थकी जीव हे न पांमें, पोता रो संचीयो उदे आयो नीच गोत " 


५८--पाप तणी प्रकृत ओलखावण काजे, जोंड़ कीधी श्री दुवारा सहर मझकार । 
संवत अठारे पचावनें वरसे, जेठ सुदी तीज नें वृह्स्पतवार ॥ 


५४--हुर्भंग नामकर्म के उदय से जीव दुर्भागी होता है--वह 
दूसरों को अप्रिय छगता है। किसीको नहीं छहाता। 
दुःस्वर नामकर्म से जीव दुःस्वर वाला होता है । उसका कंठ 

उत्तम नहीं होता--अशुभ होता है । 
५४५--अनादेय नामकर्स के उदय से जीव के वचनों को कोई 
अंगीकार नहीं करता । अयश नामकर्म के उदय से जीव 
अयशस्बी होता है-लोग बार-बार उसका अयश करते हैं। 


५६--अपघात नामकर्म के उदय से दूसरे की जीत होती है और. 


जीव स्वयं घात को प्राप्त है। विहायोगति नामकर्म के 
संयोग से जीव की चाल किसी को भी देखी नहीं उहाती* १ । 


५७--नीच गोन्रकर्म के उदय से जीव लोक में निम्न होता है । द 


उच्च गोन्र वाले उससे छूत करते हैं । नीचयोत्र से जीव हित 
नहीं होता। परन्तु नीच गोन्र भी अपना किया हुआ ही 
उदय में आता है* * । 

ध५८--पाप-प्रकृतियों की पहचान के लिये यह जोड़ श्रीजी द्वार में 
सं० १८५४ वर्ष की जठ सदी २ गुरुवार को की है। 


दुर्भभ नामकर्म 
दृःस्वर नामकर्म 


- अनादेय नामकर्म 


अयदकीति नामकश 


- ग्रपघाव नामकर्मा 


अप्रशस्त विहायो- 


- गति नामकर्म 


नीच गोत्र कर्म 


रचना-स्थान 
और काल 


. टिप्पणियाँ 
/' 


१--पाप पदार्थ का स्वरूप ( दो? १-४ ) 
इन प्रारम्भिक दोहों में निम्न बातों का प्रतिपादन है : 
(१) पाप चौथा पदाथे है। 
(२) जो कर्म विपाकावस्था में ग्रत्यन्त जघन्य, भयंकर, रुद्र, भयभीत करनेवाला 
तथा दारुण दू:ःख को देनेवाला होता है उसे पाप कहते हैं । 
(३) पाप पुद्गल है। वह चतुःस्पर्शी रूपी पदार्थ है। 
(४) पाप-कर्म स्वयंकृत है। पापास्रव जीव के अशुभ कार्यों से होता है। 
(५) पापोत्पन्न दु:ख स्वयंक्रृत है । दुःख के समय क्षोभ न कर समभाव रखना 
चाहिये । 
अब हम नीचे इन पर क्रमशः प्रकाश डालेंगे । 
(१) पाप चौथा पदार्थ है : 
श्रमण भगवान महावीर ने पुण्य और पाप दोनों का स्वतन्त्र पदार्थ के रूप में उल्लेख 
किया है। जो पृण्य और पाप को नहीं मानते, वे अन्यतीर्थी कहे गये हैं" + ऐसे मत 
को ध्यान में रखते हुए ही भगवान महावीर ने कहा है-- “ऐसी संज्ञा मत रखो कि पुण्य 
और पाप नहीं हैं। ऐसी संज्ञा रखो कि पुण्य और पाप हैं? ।”” भगवान महावीर के 
श्रमणोपासक पुण्य और पाप दोनों तत्वों के गीतार्थ होते थे। ऐसा उल्लेख अनेक 
आ्गमों में है ३ । 
पुण्य और पाप पदार्थों को लेकर जो अ्रनेक विकल्प हो सकते हैं उनका निराकरण 
विशेषावश्यकभाष्य में देखा जाता है। वे विकल्प इस प्रकार हैं* : 


१--सूयगर्ड १.१.१२ ५ 
नत्थि पुणण व पावे वा, नत्थि छोए इतो वरे। 


सरीरस्स विणासेणं, विणासो होइ देहिणो ॥ 
२-- देखिये पृष्ठ १५० टि०१(१) 
३--खूयगरड २.२.३६ : से जहाणामए समणोवासगा भवंति अभिगयजीवाजीवा 
डवलूडधपुणणपावा आसवसंवरवेयणाणिज्जगकिरियाहिगरणबं धमोक्खकुसला । 
४--विशेषावश्यकभाष्य गा० १६०८ : 
मणणसि पुणर्ण पाव॑ साधारणमधव दो वि भिणणाईं। 
होज्ज ण वा कम्म॑ चिय सभावतों भ्वपपंचो<5णं ॥ 


(क) मात्र पुण्य ही है, पाप नहीं है । 

(ख) मात्र पाप ही है, प्रण्य नहीं है । 

(ग) प्ृण्य और पाप एक ही साधारण वस्तु है। 

(घ) पुण्य-पाप जसी कोई वस्तु नहीं; स्वभाव से सर्व प्रपंच हैं। 

नीचे क्रमशः इन वादों पर विचार किया जाता है ; 

(क) "मात्र पृष्य ही है, पाप नहीं है'--इस मत को माननेवालों का कहना है कि 
जिस प्रकार पथ्याहार की क्रमिक वृद्धि से आरोग्य की क्रमश: 'बृद्धि होती है, उसी प्रकार 
पुण्यकी वृद्धि से क्रमशः सुख की वृद्धि होती है । जिस प्रकार पथ्याहारकी क्रमशः हानि से 
आरोग्य की हानि होती है श्रर्थात्‌ रोग बढ़ता है उसी प्रकार पुष्य की हानि होने से दु:ख 
बढ़ता है। जिस प्रकार पथ्याहार का सर्वथा त्याग होने से मृत्यु होती है उसी प्रकार 
पुण्य के सर्वथा क्षय से मोक्ष की प्राप्ति होती है। इस प्रकार एक पुण्य से ही सुख-दुःख 
दोनों घटते हैं अत: पाप को अलग मानने की श्रावश्यकता नहीं । पुण्य का क्रमशः उत्कर्ष 
शुभ है। पुष्य का क्रमश: अ्रपकर्ष अशुभ है। उसका सम्पूर्ण क्षय मोक्ष है अतः पाप 
कोई भिन्‍न पदार्थ नहीं" । 

इसका उत्तर इस प्रकार प्राप्त है---दुःख की बहुलता तदनुरूप कर्म के प्रकर्ष से ही 


सम्भव है पुण्य के अपकर्ष से नहीं। जिस प्रकार सुख के प्रकृष्ट अनुभव का 
कारण उसके श्रनुरूप पुण्य का प्रकर्ष माना जाता है वसे ही प्रकृष्ट दुःखानुभव 


का कारण भी तदनुरूप किसी कर्म का प्रकर्ष होना चाहिए; और वह वाप-कर्म का प्रकर्ष 
है । पुण्य शुभ है, अतः बहुत अल्प होने पर भी उसका कार्य शुभ होता चाहिए | वह अशुभ 
तो हो ही नहीं सकता। जिस प्रकार अल्प सुवर्ण से छोटा सुवर्ण घट सम्भव 
है मिट्टी का नहीं उसी प्रकार कम अधिक पुण्य से जो कुछ होगा वह शुभ ही होगा अशुभ 
नहीं हो सकता । अतः अशुभ का कारण पाप भी मानना होगा। यदि दु:ख पुण्य के 
अपकर्ष से हो तो प्रकारान्तर से सुख के साधनों का अपकर्ष ही उसका कारण होगा 
परन्तु दुःख के लिए दुःख के साधनों के प्रकर्ष की भी अपेक्षा है। जिस प्रकार सुख के 





१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा० १६०६: 
पुणणकरिसे छभता तरतमजोगावकरिसतो हाणी । 
तस्सेव खये मोक्खो पत्थाहारोवमाणातो ॥ 
(ख) गणघरवाद प्ृ० १३२४... 


साधनों के प्रकर्ष-पपकर्ष के लिए पुण्य का प्रकर्ष-अपकर्ष श्रावश्यक है उसी प्रकार दु:ख 
के साधनों के प्रकर्ष-अपकर्ष के लिए पाप का प्रकर्ष-अपकर्ष मानना आवश्यक है। पुण्य 
के अ्पकर्ष से इष्ट साधनों का अपकर्ष हो सकता है, पर अनिष्ट साधनों की वृद्धि 
नहीं हो सकती । उसका स्वतन्त्र कारण पाप है? । 

(ख) जो केवल पाप को मानते हैं, पुण्य को नहीं उनका कहना है कि जब पाप को 
तत्त्व रूप में स्वीकार कर लिया गया है तब पुण्य को मानने की श्रावश्यकता नहीं, 
क्योंकि पाप का अ्रपकर्ष ही पुण्य है। जिस प्रकार श्रपथ्याहार की वृद्धि होने से रोग 
की बृद्धि होती है, उसी प्रकार पाप की वृद्धि होने से अधमता की प्राप्ति होती है अर्थात 
दुःख बढ़ता है। जिस प्रकार अ्रपथ्याहार की कमी से आरोग्य की वृद्धि होती है. उसी 
प्रकार पाप के अपकर्ष से शुभ की श्र्थात्‌ सुख की वृद्धि होती है। जब अपध्याहार का 
सर्वथा त्याग होता है तब परम आरोग्य की प्रासि होती है बसे ही पाप के सर्वथा नाश 
से मोक्ष की प्राप्ति होती है। इस प्रकार एक मात्र पाप मानने से ही सुख-दुःख 
दोनों घटते हैं। फिर पुण्य को अलग मानने की श्रावश्यकता नहीं । 


इन तर्को' का उत्तर इस प्रकार है : केवल पुण्य को मानने के विपक्ष में जो दलीलें 
हैं वे ही विपरीत रूप में यहां लागू होती हैं। जिस प्रकार पुण्य के अपकर्ष से दु:ख नहीं 
हो सकता उसी प्रकार पाप के अ्रपकर्ण से सुख नहीं हो सकता। यदि अधिक विष 
भ्रधिक नुकसान करता है तो अल्प विष अल्प नुकसान करेंगा--फायदा नहीं कर 


१--(क) विशेषावश्यकभाप्य गा० १६३१-३३ 
कम्म्रप्पकरिसजणितं तदवसुस पगरिसाणुभूतीतो । 
सोक्खप्पगरिभूती जघ पुणणप्पगरिसप्पभवा ॥ 
तथध बज्मसाधणप्पगरिसंगभावादिहएणघा ण तर । 
विवरीतबज्क्साधणबलूप्पकरिसं भवेक्खेज्जा ॥ 
देहो णावचयकतो पुणणुक्करिसे व मुत्तिमत्तातो । 
होज्ज व स हीणतरओ कधमछभतरों महक्लो य ॥ 

(ख्) गणघरवाद्‌ पृ० १४०२-३ 

९--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा० १६१० : 
पाचुकरिसेड्धमता तरतमजोगावकरिसतो छभता। 
तस्सेव. खए मोक्खो अपत्थभत्तोवर्माणातों ॥ 

(ख) गणघरवाद्‌ छ० १३४ 


सकता । इसी प्रकार पाप का अ्पकर्ष थोड़ा दुःख दे सकता है पर सुख का कारण अन्य 
तत्व ही हो सकता है और वह पुष्य है? । 

(ग) जो पृण्य-पाप को संकीर्ण-मिश्रित मानते हैं उतका कहना है कि जिस प्रकार 
झनेक रंगों के मिलने से एक साधारण संकीर्ण वर्ण बनता है, जिस प्रकार विविध रंगी 
मेचकमणि एक ही होती है श्रथवा सिंह और नर के रूप को धारण करने वाला नरसिंह द 
एक है उसी प्रकार पाप और पुष्य संज्ञा प्राप्त करने वाली एक ही साधारण वस्तु है। 
इस साधारण वस्तु में जब एक मात्रा पुण्य बढ़ जाता है तब वह पुण्य और जब एक मात्रा 
पाप बढ़ जाता है तब वह पाप कहलाती है। प्रण्यांश के अपकर्ष से वह पाप और पार्पाश 
के भ्रपकर्ष से वह पुण्य कहलाता है* । 

इसका उत्तर इस प्रकार है : कोई कर्म पुण्य-पाप उभय रूप नहीं हो सकता क्योंकि 
ऐसे कर्म का कोई कारण नहीं । कर्म का कारण योग है। किसी एक समय में योग शुभ 
होता है अथवा अशुभ परन्तु शुभाशुभ रूप नहीं होता । श्रतः उसका कार्य कर्म भी पुण्य 
रूप शुभ अथवा पापरूप अशुभ होता है, पुण्य-पाप उभय रूप नहीं। मन, वचन और 
काय इन तीन साधनों के भेद से योग के तीन भेद हैं । प्रत्येक योग के द्रव्य और भाव दो 
भेद हैं। मन, वचन और काययोग में जो प्रवर्तक पुगदुल हैं वे द्रव्य योग कहलाते हैं श्रौर 
मन-वचन-काय का जो स्फुरण-परिस्पंद है वह भी द्रव्य योग है। इन दोनों प्रकार के 
द्रव्य योग का कारण अध्यवसाय है और वह भावयोग कहलाता है। इनमें से जो द्वव्ययोग 
हैं उनमें शभाशभता भले ही हो परन्तु उतका कारण श्रध्यवसाय हूप जो भावयोग है वह 
एक समय में शुभ अथवा अशुभ होता है, उभयरूप संभव नहीं । द्रव्ययोग़ को भी जो 
उभयरूप कहा है वह भी व्यवहारनय की अपेक्षा से। वह भी निश्चयनय की अपेक्षा से एक 
समय में शुभ या अशुभ ही होता है। तत्त्वचिता के समय व्यवहार की ग्रपेक्षा निश्चयनय 





१--(क) विशेषावश्यकसाष्य गा० १६२४ ६ 
, एत॑ चिय विवरीतं जोएज्जा सव्वपावपक्खे वि । 
ण य साधारणरूच॑ कम्म तक्कारणाभावा ॥ 
(ख) गणधरवाद्‌ ए० १४३ 
२---(क) विशेषावश्यकभाष्य गा? १६११: 
साधारणवण्णादि व अध साधारणमधेगमत्ताएं । 
उक्करिसावकरिसतो तस्सेव य पुणणपावक्‍खा॥ 
(ख) गणघरवाद्‌ ए० १३४५-३६ 


की दृष्टि का प्राधान्य मानना चाहिये। अध्यवसाय स्थानों में शुभ अथवा श्रशुभ ये दो 
भेद हैं पर शुभाशुभ ऐसा तृतीय भेद नहीं मिलता । अतः श्रध्यवसाय जब शुभ होता है 
तब पुण्य कर्म और जब अशुभ होता है तब पाप कर्म का बंध होता है। शुभाशुभ रूप 
कोई श्रध्यवसाय नहीं कि जिससे शुभाशुभ रूप कर्म का बंध संभव हो अ्रतः पुण्य और 
पाप स्वतंत्र ही मानने चाहिए संकीर्ण मिश्रित नहीं। प्रश्न हो सकता हैँ भावयोग 
को शुभाशुभ उभयरूप न मानने का क्या कारण हैँ ? इसका उत्तर यह हें---भावयोग 
ध्यान और लेश्यारूप हैं। और ध्यान धर्म अ्रथवा शुक्ल शुभ या श्रार्त अथवा रौद्र 
अशुभ ही एक समय में होता है, पर वह शुभाशुभ हो ही नहीं सकता। ध्यानविरति 
होने पर लेश्या भी तंजसादि कोई एक शुभ अथवा कापोती आदि कोई एक अशुभ होती 
हैं; पर उभय रूप लेब्या नहीं होती । अतः ध्यान और लेश्यारूप भावयोग भी या तो 
शुभ अथवा अशुभ एक समय में होता हूँ । भरत: भावयोग के निमित्त से बंधने वाले 
कम भी पुण्यरूप शुभ अथवा पापरूप अशुभ ही होता है। अतः पाप और पुण्य को 
स्वतंत्र मानना चाहिए* । 

यदि उन्हें संकीर्ण माना जाय तो सर्व जीवों को उसका कार्य मिश्ररूप में अनुभव में 
श्राना चाहिए, अर्थात्‌ केवल सुख या केवल दु:ख का अ्रनुभव नहीं होना चाहिए, सदा 
सुख-दुःख मिश्रित रूप में श्रनुभव में आना चाहिए। पर ऐसा नहीं होता । देवों में केवल 
सुख का ही विशेष रूप से अनुभव होता है और नारकों में केवल दुःख का विशेष 
प्रनुभव होता है। संकीर्ण कारण से उत्पन्न कार्य में भी संकीर्णता ही होनी चाहिए । ऐसा 
संभव नहीं कि जिसका संकर हो उसमें से कोई एक ही उत्कट रूप से काये में उत्पन्न हो 
और दूसरा कोई कार्य उत्पन्न न करे। अतः सुख के अ्रतिशय का जो निमित्त हो उसे, 
दुःख के अतिशय में जो निमित्त हो उससे, भिन्‍न ही मानना चाहिए। पुण्य और पाप 
सवंधा संकर ही हों तो एक की वृद्धि होने से दूसरे की भी वृद्धि होनी चाहिए । 
१--विशेषावश्यकभाष्य गा० १६३५-३७ : 

कम्मं जोगणिमित्तं छझभो5छभो वा स एगसमयस्सि । 

होज ण तूमयरूवों कम्मं वि तओ तदणुरूव॑ ॥ 

णणु सण-बइ-काययोगा छमाछभा वि समयम्मि दीसंति । 

दुव्वम्समि मीसभावो भवेज्ञ ण तु भावकरणम्समि ॥ 


भाणं छम्मसभं वा ण तु मीखं ज॑ च भाणविरमे वि। 
लेसा छुमाउभा वा सुभमछुभं वा तओ अक्रम्मं॥ 


पृष्यांश की वृद्धि से पापांश की हानि संभव नहीं होगी। और न पापांश की उृद्धि से 
पुण्यांग की हानि । जिस तरह देवदत्त की वृद्धि होने से यज्ञदत्त की वृद्धि नहीं होती अतः 
वे भिन्‍न-भिन्‍न हैं उसी प्रकार पापांश की वृद्धि से पृषण्यांश की वृद्धि नहीं होती 
और पृण्यांश की वृद्धि से पापांश की नहीं होती, अतः पुण्य और पाप दोनों का स्वतंत्र 
अस्तित्व है" । 

(घ) (ृष्य-पाप जैसी कोई वस्तु ही नहीं है; स्वभाव से ही ये सब भवप्रपंच हैं'--यह 
सिद्धान्त युक्ति से बाधित है। संसार में जो सुख-दःख की विचित्रता है वह स्वभाव से 
नहीं घट सकती । स्वभाव को वस्तु नहीं मान सकते कारण कि आकाशकुसुम की तरह 
वह अत्यन्त अनुपलब्ध है। अत्यन्त अनुपलब्ध होने पर भी यदि स्वभाव का अस्तित्व माना 
जाय तो फिर अत्यन्त अनुपलब्ध मान कर पुण्य-पाप रूप कर्म को क्‍यों अस्वीकार किया 
जाता है ? अथवा कर्म का ही दूसरा नाम स्वभाव है ऐसा मानने में क्या दोष है ? पुनः 
स्वभाव से विविध प्रकार के प्रतिनियत ग्राकार वाले शरीरादि कार्यों की उत्पत्ति संभव 
नहीं; कारण कि स्वभाव तो एक ही रूप है। नाना प्रकार के सुख-दुःख की उत्पत्ति 
विविध कर्म बिना संभव नहीं। स्वभाव एक रूप होने से उसे कारण नहीं माना जा 
सकता । यदि स्वभाव वस्तु हो तो प्रश्न उठता है वह मूर्त है या अमूर्त ? यदि वह मूर्त 
है तो फिर नाममात्र का भेद हुआ । जिन जिसे पुण्य-पाप कर्म कहते हैं उसे ही स्वभाव- 
वादी स्वभाव कहते हैं। यदि स्वभाव अमूत है तो वह कुछ भी कार्य श्राकाश की तरह 
नहीं कर सकता, तो फिर देहादि श्रथवा सुख रूप कार्य करने की तो बात ही दूर । यदि 
स्वभाव को निष्कारणता माना जाय तो घढादि की तरह खरशद्भ की भी उत्तत्ति क्यों 
नहीं होती ? 

पुन; उत्पत्ति निष्कारण नहीं मानी जा सकती। स्वभाव को वस्तु का धर्म माना 
जाय तो वह जीव और कर्म का पुष्य और पापरूप परिणाम ही सिद्ध होगा । कारणा- 
नुमान और कार्योनुमान द्वारा इसकी सिद्धि होती है। जिस प्रकार कृषि-क्रिया का कार्य 
शालि-यव-गेहूं श्रादि सर्वमान्य हैं उसी प्रकार दानादि क्रिया का कार्य पुण्य और हिंसादि 
क्रिया का कार्य पाप स्वीकार करना होगा । क्रिया कारण होने से उसका कोई कार्य 
मानना होगा । वह कार्य भर कुछ नहीं जीव और कर्म का पुष्य झ्रौर पाप रूप परिणाम 





१--गणघरवाद्‌ ए० १५०-१ 


है। पुनः: देहादि का कोई कारण होना चाहिए क्योंकि वह कार्य है जसे घट । देहादि 
का जो कारण है वही कर्म है । 

कर्म पुण्य और पाप दो प्रकार का मानना चाहिए, कारण शुभ देहादि कार्य से उसके 
कारणभत पुण्य-कर्म का और अशुभ देहादि कार्य से उसके कारणभूत पाप-कर्म का 
श्रस्तित्व॒सिद्ध होता है। पुनः शुभ क्रियारूप कारण से शुभ कर्म पुण्य की निष्पत्ति होती 
है और अशुभ क्रियारूप कारण से अशुभ कर्म पाप की निष्पत्ति होती है। इससे भी कर्म 
के पृण्य और पाप ऐसे दो भेद स्वभाव से ही भिन्‍नजातीय सिद्ध होते हैं । 

प्रश्न हो सकता है कि देहादि के कारण माता-पितादि प्रत्यक्ष हैं तो फिर अद्ृष्ट कर्म 
क्यों माना जाय ? इसका उत्तर यह है कि यद्यपि दृष्ट कारण माता-पिता ही होते हैं फिर 
भी एक पुत्र सुन्दर देहयुक्त और दूसरा कुरूपा देखा जाता है अतः दृष्ट कारण माता-पिता 
से भिन्‍न अद्ृष्ट कारण पुण्य और पाप-कर्म मानने चाहिए। कहा है--“दृष्ट हेतु होने 
पर भी कार्यविशेष असंभव हो तो कुलाल के यत्न की तरह एक अन्य ग्रद्दष्ठ हेतु का 
झनुमान होता है। और वह कर्त्ता का शुभ या अशुभ कर्म है? । 

दूसरी तरह से भी कर्म के पुण्य और पाप ये दों भेद सिद्ध होते हैं। सुख और दुःख 
दोनों कार्य हैं। उनके कारण भी क्रमश: उनके अनुरूप दो होने चाहिए। जिस प्रकार घट 
का अनुरूप कारण मिट्टी के परमाणु हैं और पट का अनुरूप कारण तन्‍्तु हैं, उसी प्रकार 
सुख के अनुरूप कारण पृण्य-कर्म और दुःख के अनुरूप कारण पाप-कर्म का पार्थक्य 
समानना-होगा १ | - 
(९)पाप कम की परिभाषा 

आचाय॑ पूज्यपाद ने पाप की परिभाषा इस प्रकार दी है--'पुनात्यात्मानं पूयतेडने- 
नेति वा पुण्यम्‌। पाति रक्षति आत्मानं शुभादिति पापम्‌? / जो आत्मा 
को पवित्र-करे प्रसन्‍न करे वह पुण्य अथवा जिसके द्वारा झात्मा पवित्र हो-प्रसन्‍म हो वह 


पुण्य है। पुण्य का उलटा पाप है। जो ग्रात्मा को शुभ से बचाता है--आत्मा में शुभ 
परिणाम नहीं होने देता वह पाप है १। 


१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा, १६१२-२१ 
(ख) गणघरवाद ए० १३६-१३६ 

२--सवाथंसिद्धि ६.३े की दीका 

३--तत्त्वार्थातिक <द.३.५ : तत्प्रतिद्न्द्रिर्पं पापम्‌। ,,,पाति रक्षति आत्मानम्‌ 
अस्माच्छुभ परिणामादिति पापासिधानम्‌ के 


यद्यपि सोने या लोहे की बेड़ी की तरह दोनों ही ग्रात्मा की परतन्त्रता के कारण हैं 
फिर भी इष्ट और अनिष्ट फल के भेद से पुण्य और पाप में भेद है । जो इष्ठ गति, 
जाति, शरीर, इन्द्रिय-विषयादि का हेतु है वह पुण्य है वथा जो श्रनिष्ठ गति, जाति, 
शरीर, इन्द्रिय-विषयादि का कारण है वह पाप है* । 

आचार्य जिनभद्र कहते हैं“ जो स्वयं शोभन वर्ण, गंध, रस और स्पर्शयुक्त होता 
है भौर जिसका विपाक भी शुभ होता है वह पृण्य है, और उससे जो विपरीत होता है 
वह पाप है। पृण्य और पाप दानों पुदूगल हैं। वे न अति बादर हैं न भ्रति सुक्ष्म* ।” 
“सुख और द:ख दोनों कार्य होने से दोनों के अनुरूप कारण होने चाहिए। जिस प्रकार 
घट का अनुरूप कारण मिट्टी के परमाणु हैं और पट का अनुरूप कारण तन्तु, उसी प्रकार 
सुख का अनुरूप कारण पुण्यकर्म और दुःख का अनुरूप कारण पापकर्म है?।” 

कहा है--- 

पुगद्छकर्म शुभं॑ यत्तत्पुगयमिति जिनशासने दृष्टस्‌ । 

यदशुभसथ तत्पापमिति भवति सर्वज्ञनिदिष्टम्‌ ॥ 

स्वामीजी ने पाप की श्रधमता को जधन्य, श्रति भयंकर, घोर रुद्र आदि दब्दों द्वारा 
व्यक्त किया है। पाप पदार्थ उदय में आने पर अत्यन्त दारुण कष्ट देता है। यह सर्व 


मान्य है । 





१--तत्त्वार्थवात्तिक ६.३.६ : उभयमपि पारतन्श्यहेतुत्वात्‌ अविशिष्टमिति चेत्‌ ; न; 
इष्टानिष्टनिमित्तमेदात्तद्भेद्सिद्धेः । स्थान्मतस्‌ू-यथा निगलस्य कनकसयस्यायसस्य 
चाउस्वतंत्रीकरणं फर्ूं तुल्यमित्यविशेषः, तथा पुण्यं पापं चात्मनः पारतन्ध्यनिमित्तम- 
विशिष्टमिति,........ - यद्िष्टिगतिजातिशरीरेन्द्रियविषयादिनिर्वतंक॑ तत्पुण्यम्‌ । 
अनिष्टगतिजातिशरीरेन्द्रियविषयादिनिर्व॑र्तक॑ यत्तत्पापमित्यनयोरयं भेदः । 

२--विशेषावश्यकभाष्य १६४० : 
सोभणवरणंणातिगुण उसाणुभाव॑ ज॑ तय॑ पुणण । 
विवरीतमतो पाव॑ ण बातरं णातिछहुम च॥ 

३-.-विशेषावश्यकभाष्य १६२१: 
उह-दुक्खाणं कारणमणुरूच कज्नभावतो5वस्ल । 
प्रमाणवों घडस्स व कारणमिह पुणणपावाईं ॥ 


(३) पाप-कर्म पुदूगछ, चत॒ःसुपशी, रूपी पदार्थ है 
पुगद्ल की झ्राठ मुख्य वर्गणाएँ हैं । 
(१) औदारिक वर्गणा--ओदारिक शरीर-निर्माण के योग्य पुदूगल-समूह । 
(२) वेक्रिय वर्गणा--वैक्रिय शरीर-निर्माण के योग्य पुद्गल-समूह । 
(३) प्राहारक वर्गणा--आहारक शरीर-निर्माण के योग्य पुद्गल-समृह । 
(४) तैजस वर्गणा--तेजस शरीर-निर्माण के योग्य पुदुगल-समूह । 
(५) कार्मण वर्गणा -कार्मण शरीर-निर्माण के योग्य पुदूगल-समूह । 
(६) श्वासोच्छवास वर्गणा---आन-प्राण योग्य पुदुगल-समृह । 
(७) वचन वर्गणा--भाषा के योग्य पुदूगल-समूह । 
(८) मन वर्गणा--मन के योग्य पुद्गछू-समूह । 
पाप और पुण्य दोनों कर्म-वर्गणा के पुदगल हैं। दोनों चतुःस्पर्शी हैं। ककंश, मद, 
गुरु, लघु, शीत, उष्ण, स्निग्ध और रूक्ष इत आठ स्पर्शों में से कर्म में अन्तिम चार स्पर्श 
होते हैं। इन स्पर्शों के साथ उनमें वर्ण, गंध, रस भी होते हैं । श्रतः वे रूपी या मूर्ते 
कहलाते हैं। पुण्य कर्म शोभन वर्ण, गन्ध, रप्त और स्पर्श युक्त होते हैं। पाप कर्म श्रशोभन 
वर्ण, गन्ध, रस और स्पश युक्त । 
पुण्य को सुख और पाप को दःख का कारण कहा है श्रत: यहाँ एक प्रश्न उपस्थित 
होता है। यह प्रसिद्ध नियम है कि कार्य के अनुरूप ही कारण होता है। सुख भौर दुःख 
झ्रात्मा के परिणाम होने से अ्रूपी हैं श्रत: कर्म भी अरूपी होना चाहिए | क्योंकि सुख 
और दुःख कार्य हैं तथा पुण्य और पाप-कर्म उतके कारण । 
कार्यानुरूप कारण होता चाहिए---इसका श्रर्थ यह नहीं कि कारण सर्वथा अनुरूप 
हो। कार्य से कारण सर्वथा अनुरूप नहीं होता और उसी प्रकार सर्वधा अरननुरूप--- 
भिन्न भी नहीं होता। दोनों को सर्वथा अनुरूप मानने से दोनों के सब धर्मों 
को समान मानना होता है। वसा होने से कार्य कारण का भेद नहीं रह पाता दोनों 
कारण बन जाते हैं भ्रथवा दोनों काय बन जाते हैं। यदि दोनों को सर्वथा भिन्‍न माना 
जाय तो कारण श्रथवा कार्य दोनों में से किसी को वस्तु मानने से दूसरे को अरवस्तु 
मानना होगा। दोनों को वस्तु मानते से उनका एकान्तिक भेद सम्भव नहीं होगा । 
श्रत: कार्य कारण की सर्वथा श्रनुरूपता अथवा अननुरूपता नहीं परन्तु कुछ अ्रंशों में 
समानता और कुछ अंशों में श्रसमानता होती है। श्रतः सुख दुःख का कॉरण कर्म; 


सुख-दूःख की अ्रमतता के कारण, अमूर्त सिद्ध नहीं हो सकता। 

कार्यानुरूप कारण के सिद्धान्त का अभिप्राय यह है कि यद्यपि संसार में सब ही 
तुत्यातृल्य हैं फिर भी कारण का ही एक विशेष स्वपर्याय कार्य है श्रतः उसे इस दृष्टि से 
अनुरूप कहा जाता है। कार्य सिवाय सारे पदार्थ उसके अकाये हैं--परपर्याय हैं अत: उस 
दृष्टि से उन सबको कारण से भ्रननुरूप--अ्रसमान कहा गया है। तात्पय यह है कि कारण 
कार्य-वस्तुरूप में परिणत होता है परन्तु उससे भिन्‍न दूसरी वस्तुरूप में परिणत नहीं होता । 
दूसरी सारी वस्तुओं के साथ कारण की श्रन्य प्रकार से समानता होने पर भी इस दृष्टि 
से अर्थात्‌ परपर्याय की दृष्टि से कार्यभिनन सारी वस्तुएँ कारण से ग्रसममान--अ्रननुरूप हैं । 

यहां प्रशन होता है--सुख और दुःख ये अ्रपने कारण पुण्य-पाप के स्वपर्याय कंसे हैं ? 
इसका उत्तर है--जीव और पुण्य का संयोग ही सुख का कारण है। उस संयोग का ही 
स्वपर्याप सुख है । जीव और पाप का संयोग दुःख का कारण है । उस संयोग का ही स्व- 
पर्याय दुःख है। पुनः जसे सुख को शुभ, कल्याण, शिव इत्यादि कहा जा सकता है उसी 
तरह उसके कारण पृण्य को भी उन शब्दों द्वारा कहा जा सकता है। पुनः दुःख जसे 
अशुभ, अकल्याण, अ्रशिव इत्यादि संज्ञा को प्रांत होता है. उसी प्रकार उसका कारण 
पापद्रव्य भी इन्हीं शब्दों से प्रतिपादित होता है; इसी से विशेष रूप से सुख-दुख के अनुरूप 
कारण के तौर पर पुण्य-पाप कहे गये हैं। कहने का तात्पर्य यह है कि जसे नीलादि पदार्थ 
मूर्त होने पर भी तत्प्रतिभासी अमूर्त ज्ञान को उत्पन्त करते हैं वसे ही मूर्त कर्म भी अमूर्त 
सुखादि को उत्पन्न करता है। अ्रथवा जसे अन्नादि दृष्ठ पदार्थ सुख के मूर्त कारण हैं 
उसी प्रकार कर्म भी मूर्त कारण है। 

प्रश्न होता है--कर्म दिखाई नहीं देता, अ्रद्ृष्ट है तो फिर उसे मूर्त केसे माना जाय १ 
: उसे अमूर्त क्यों न कहा जाय ? इसका उत्तर यह है कि देहादि मूर्त वस्तु में निमित्त- 
मात्र बनकर कर्म घट की तरह बलाधायक होता है भरत: वह मूर्ते है। श्रथवा जिस तरह 
घट को तेल आदि मूर्त वस्तुओ्रों से बल मिलता है वेसे ही कर्म को भी विपाक देने में चंद- 
नादि मूर्त वस्तुओं हरा बल मिलने से कर्म भी घट की तरह मूर्त है। कर्म के कारण 
देहादि रूप कार्य मं हैं श्रतः कर्म भी मूर्त होना चाहिए। जिस प्रकार परमाणु का 
कार्य घटादि मूर्त होने से परमाणु मूर्त श्रर्थात्‌ रूपादि वाला होता है उसी प्रकार कर्म 
का कार्य शरीर मूर्त होने से कर्म भी मूर्ते है । 

यहाँ प्रघन होता है--यदि देहादि कार्य मूर्त होने से कारण कर्म मूर्त है तो सुख दुःखादि 


अमूर्त होने से उनका कारण कर्म अ्रमूर्त होता चाहिए ? इसका उत्तर यह है कि कार्य 
के मूर्त श्रथावा अमूर्त होने से उसके सब कारण मूर्त भ्रथवा श्रमूर्त होंगे ऐसा नहीं । सुख 
आदि अमूर्त कार्य का केवल कर्म ही कारण नहीं, आत्मा भी उसका कारण है और कर्म 
भी कारण है। दोनों में भेद यह है कि आत्मा समवायी कारण है और कर्म समवायी 
कारण नहीं है । अ्रतः सुख-दुःखादि अमूर्त कार्य होने से उसके समवायी कारण ग्रात्मा का 
अनुमान हो सकता है। और सुख-दुःखादि की अमूर्तता के कारण कर्म में अमूर्तता का 
श्रनुमान करने का कोई प्रयोजन नहीं । ग्रतः देहादि कार्य के मूर्त होने से उसके कारण 
कर्म को भी मूर्त मानना चाहिए, इस कथन में दोष नहीं* । 

(४) पाप-कम स्वयंक्ृत हैं । पापास्नव जीव के अशुभ काया से होता है : 

इस सम्बन्ध में एक बड़ा ही सुन्दर वार्तालाप भगवती सूत्र (६.३ ) में मिलता है। 
विस्तृत होने पर भी उस वार्तालाप का श्रनुवाद यहाँ दे रहे हैं। 

“हें गौतम ! जिस तरह अज्षत--बिना पहना हुआ, पहन कर धोया हुआ, या 
बुनकर सीधा उतारा हुआ वस्त्र जसे-जसे काम में लाया जाता है उसके सर्व ओर से 
पुदूगल रज लगती रहती है, सर्व ओर से उसके पुदूगल रज का चय होता रहता है भौर 
कालांतर में वह वस्त्र मसौते की तरह मेला और दुर्गन्ध युक्त हो जाता है, उसी तरह हे 
गौतम ! यह निश्चित है कि महाकर्मवाले, महाक्रियावाले, महास्रववाले और महा- 
वेदनावाले जीव के सब ओर से पुद्गलों का बंध होता है, सब ओर से कर्मो' का चय--- 
संचय--होता है, सब ओर से पुदूगलों का उपचय होता है, सदा--निरन्तर पुद्गलों का 
बंव होता है, सदा--निरल्तर पुदुगलों का चय--संचय होता है, सदा---निरन्तर पुद्गलों 
का उपचय होता है शौर उस जीव की झ्रात्मा सदा--निरन्तर दुरूपभाव में, दुवर्ण भाव में, 
दुर्गन्‍्धभाव में, दुःरसभाव में, दुःस्पर्शभाव में, श्रनिष्टभाव में, असुन्दरभाव में, अ्रप्रिय 


भाव में, अशुभभाव में, अमनोज्ञभाव में, अश्रमनोगम्यभाव में, अनीप्सितभाव में, श्रन- 
'कांक्षितभाव में, जघन्यभाव में, अ्रनृध्व॑भाव में, दुःखभाव में और असुखभाव में बार- 
बार परिणाम पाती रहती है । 

“हें भगवन ! वस्त्र के जो पुदूगलोपचय होता है वह प्रयोग से---श्रात्मा के करने 
से होता है या विख्सा से---अपने आप 2” 

“हुँ गौतम ! वस्त्र के मलोपचय प्रयोग से भी होता है और अपने आप भी 7? 


१--(क) विशेषावश्यकभाष्य गा० १६२२-२६ 
(ख्र)/गणधरवाद पएृ० १३६-१४२ 


“हे भगवन ! जिस तरह वस्त्र के मलोपचय-प्रयोग से भी होता है और अपने झ्राप 
भी, उसी तरह क्‍या जीवों के भी कर्मोपचय, प्रयोग और अपने आप दोनों प्रकारसे होता 

“हे गौतम ! जीवों के कर्मोपचय-प्रयोग से होता है--आ्रात्मा के करने से होता है, 
अपने श्राप नहीं होता । 

“हैं गौतम ! जीव के तीन प्रकार के प्रयोग कहे है..."मन प्रयोग, वचन प्रयोग और द 
काया प्रयोग । इन तीन प्रकार के प्रयोगों द्वारा जीवों के कर्मोपचय होता है। अतः 
जीवों के कर्मोपचय प्रयोग से हैं बिस्सा से तहीं--अपने आप नहीं ।” द 

श्रन्य आगमों में भी कहा है--“सर्व जीव अपने झ्रास-पास छहों दिशाओं में रहे 
हुए कर्म-पुद्गलों को ग्रहण करते हैं और आ्ात्मा के सर्व प्रदेशों के साथ सर्व कर्मों का 
सर्व प्रकार से बंधन होता है? ।” 

जिस तरह कोई पुरुष शरीर में तेल लगा कर खुले शरीर खले स्थान में बठे तो तेल 
के प्रमाण से उसके सारे शरीर से रज चिपकती है, उसी प्रकार रागद्व ष से स्निग्ध जीव 
कर्मवर्गणा में रहे हुए कर्मयोग्य पुद्गलों को पाप-पुण्य रूप में ग्रहण करता है। कर्मवर्गणा 
के पुद्गलों से सुक्ष्म ऐसे परमाणु और स्थल ऐसे श्रौदारिक श्रादि शरीर योग्य पुदुगलों 
का कर्मरूप ग्रहण नहीं होता । पुनः जीव स्वयं आकाश के जितने प्रदेशों में होता है 
उतने ही प्रदेशों में रहे हुए पुद्गलों का श्रपने सर्व प्रदेशों द्वारा ग्रहण ऋरता है। कहा है: 
“एक प्रदेश में रहे हुए श्रर्थात्‌ जिस प्रदेश में जीव होता है उस प्रदेश में रहे हुए कर्म- 
योग्य पुदूगल का जीव अपने सर्व प्रदेश द्वारा बांधता है। उसमें हेतु जीव के मिथ्थात्वादि 
हैं। यह बंध आदि अर्थात्‌ नया और परंपरा से श्रनादि भी होता है ।” 

प्रघन हो सकता है--समूचे लोक के प्रत्येक आकाश-प्रदेश में पुदूगल-परमाणु शुभा- 
शुभ भेद के बिना भरे हुए हैं। जिस प्रकार पुरुष का तेल-स्निग्ध शरीर छोटे बड़े रज- 
कणों का भेद करता है पर शुभाशुभ का भेद किये बिना ही जो पुदुगल उसके संसर्ग मं 
ग्राते हैं उन्हें ग्रहण करता है, उसी प्रकार जीव भी स्थल भर सूक्ष्म के विवेकपूर्वक कमे- 
योग्य पुदगलों का ही ग्रहण करे यह उचित है। पर ग्रहण-काल में ही. वह उसम शभा- 
शभ का विभाग कर दो में से एक का ग्रहण करे और दूसरे का नहीं--यह कंसे 
होता है ! 
१--उत्ष० रेरे ४१८ 

सव्वजीवाण कम्मं तु संगहे छद्दिसागय। 

संव्वेड वि पएसेछ सब्बं सब्वेण .बढ्धगं। 


इसका उत्तर इस प्रकार है--जब तक जीव कर्म-पुदगलों को ग्रहण नहीं करता तब 
तक वे पुद्गल शुभ या अश्भ दोनों विशेषणों से विशिष्ट नहीं होते श्रर्थात्‌ वे भ्रविद्िष्ट 
ही होते हैं; पर जीव जसे ही उन कर्म-पुदू्गलों को ग्रहण करता है अ्रध्यवसाय रूप 
परिणाम और आश्रय की विशेषता के कारण उन कर्म-पुदूगलों को शुभ या श्रशुभ रूप 
परिणत कर देता है। जीव का जेसा शुभ या अशुभ अध्यवसायरूप परिणाम होता है 
उसके आधार से ग्रहण काल में ही कर्म में शुभत्व अथवा अ्रशुभत्व उत्पन्न होता है और 
कर्म के आश्रयभूत जीव का ऐसा एक स्वभाव विशेष है कि जिसके कारण उस प्रकार 
कर्म का परिणमन करता हुग्ना ही वह उसे ग्रहण करता है। पुनः कर्म का भी ऐसा स्वभाव 
विशेष है कि शभ-भ्शुभ अध्यवसाय वाले जीव द्वारा शभाशुभ परिणाम को प्राप्त होता 
हुआ ही ग्रहीव होतः है । 

ग्राहदर समान होने पर भी परिणाम और श्राश््य की विशेषततर के कारण उसके 
विभिन्‍न परिणाम देखे जाते हैं; जैसे कि गाय. और सर्प को एक ही आहार देने पर 
भी गाय जो कुछ खाती है वह दूध रूप में परिणमित होता है और सर्प जो कुछ खाता 
है उसे विष रूप में परिणमन करता है। जिस प्रकार खाद्य में उस उस आश्रय में जाकर 
उस उस रूप में परिणत होने का परिणाम--स्वभाव विशेष है उसी तरह खाद्य का 
उपयोग करने वाले आश्रय में भी उस उस वस्तु को उस उस रूप में परिणत करने का 
सामर्थ्य विशेष है। यही बात गशहीत कर्म और ग्रहण करने वाले जीव के विषय में 
समझनी चाहिए । पुनः एक ही शरीर में अ्रविशिष्ट अर्थात्‌ एकरूप आहार लेने पर भी 
उसमें से सार श्रौर श्रसार ऐसे दोनों परिणाम तत्काल हो जाते हैं। जिस प्रकार शरीर 
खाये हुए भोजन को रस, रक्त और मांस रूप सार तत्त्व में और मलमूत्र जसे असार तत्त्व 
में परिणत कर देता है उसी तरह एक ही.जीव ग्रहीत साधारण कर्म को अपने शुभाशुभ 
परिणामों द्वारा पुण्य और पाप रूप परिणत कर देता है" । 


१--विशेषावश्यकभाष्य गा० १६४१-४५ 
गेणहति तज्जोगं चिय रेणं पुरिसो जधा कतब्भंगों । 
एगक्खेत्तोगाढह॑ जीवो.. सव्वप्पदेसेहि ॥ 
अविसिद्दपो ग्गलघणे छोए थूछतणुकम्मपविभागो । 
जुज्जेज्ज गहणकाले छमासुभविवेचण्ं कत्तो ॥ 
अविसिट्ट॑ चिय त॑ं सो परिणामा55सयभावतो खिप्पं। 
कुरुते उझममछभं वा गहणे जीवो जथाउषहार॑ ॥ 
परिणामा55सयवसतो धेणये जधा पयो विसमहिस्स । 
तुछो वि तदाहारों तथ पुणणापुणणपरिणामों ॥ 
जध वेगसरीरम्मि वि सारासारपरिणामतामेति । 
अविसिट्टो आहारो तथ कम्मछभाछभविभागों ॥ 


(५) पापोत्पन्न दुख स्वयंक्ृत हैं; दुःख के समय क्षोभ न कर समभाव रखना चाहिए। 

श्रमण भगवान महावीर ने कर्म-बन्ध को संसार का कारण बतलाया है१ । उन्होंने 
कहा है---“ इस जगत में जो भी प्राणी हैं वे स्वयंक्ृत कर्मों से ही संसार-भ्रमण करते हैं। 
फल भोगे बिना संचित कर्मों से छुटकारा नहीं मिलता" ।” 

इसी तरह उन्होंने कहा है : “सुचीर्ण कर्मों का फल शुभ होता है और दुश्चीण कर्मों 
का फल अशुभ । शुभ झ्ाचरण से पुण्य का बंध होता है श्र उसका फल सुखरूप होता 
है। अशुभ आ्राचरण से पाप का बंध होता है श्रौर उसका फल दुःख रूप होता है। जसे 
सदाचार सफल होता है बसे ही दुराचार भी सफल होता है? ।” 

जिस तरह स्वयंक्ृत पुण्य के फल से मनुष्य वंचित नहीं रहता बसे ही स्वयंकृत पाप 
का फल भी उसे भोगना पड़ता है। कहा है--“जिस तरह पापी चोर सेंध के मुंह में 
पकड़ा जाकर अपने ही दुष्कृत्यों से दु:ख पाता है बसे ही जीव इस लोक भ्रथवा परलोक में 
पाप कर्मो' के कारण दुःख पाता है। फल भोगे बिना कृतकर्मो से मुक्ति नहीं* फ्ः 
“सर्व प्राणी स्वकर्म कृत कर्मो' से ही अव्यक्त दःख से दुः्खी होते हैं। ।” 

जीव पूर्वक्ृत कर्मो' के ही फल. भोगते हैं--- वेदंति कम्माईं पुरेकडाई ( सुय० १.५. 





१--उत्त>० १४.१६ : 
संसारहेउं च वर्णाति बन्ध ॥ 

२---छुयग् १.२.१:४ 

जमिणं जगती पुढो जगा, कम्मेहि छुप्पंति पाणिणो । 

सयमेव कडढेंहि गाहदई, णो तस्स मुच्चेज्ञअपुट्टर्ण ॥ 
३--ओवबाइय ४६ : ॒ 

उचिणणा कम्मा रचिएणफला भवंति, दुचिणणा कम्मा दुचिणणफ़छा भवंति, 

कूसइ पुणणपावे, पत्चा _ति जीवा, सफले कल्लाणपावए । 
४--(क) उत्त० १३.१०: ह 

सब्बं॑ रचिणणं सफल नराणं कडाण कम्माण न मोक्‍्ख अत्थि । 

(ख) उत्त? ४.३ 

तेणे जहा सन्धिमुदे गहीए सकम्मुणा किच्चइ पावकारी। 

एवं पया पेच्च इहँ च छोए कडाण कम्माण न मुक्ख अत्थि ॥ 
५--छुयगर्ड १.९.२ : ९८: 

सव्बे सयकम्सकप्पिया, अवियत्तेण दुह्ेण पाणिणों । 

हिंडंति भयाउछा सढा, जाइजरामरणेहि5मिहुत्ता ॥ 


२.१) | जो जीव दःखी हैं वे यहाँ भ्रपने किये हुए दुष्कृत्यों से दःखी हैं--“दुक्खंति दुक्खी 
इृह दुक्‍्कढेणं' (सुय० १.५.१.१६)। जंसा दुष्कृत होता है, वसा ही उसका भार होता 
है--जहा कडं कम्म तहासि भारे' (सुय० १.५.१.२६) । 

स्वाभीजी ने इन्हीं आागमिक वचनों के श्राधार पर कहा है कि दुःख स्वयं कमाये हुये 
' होते हैं--' ते आप. कमाया काम !। “आप कीर्धघां जिसा फू भोगवे, कोई पुदुगल रो 
नहीं दोस' । जब जीव दुष्कृत्य करता है तब पापकर्म का बंध होता है। जब पापकर्म 
का उदय होता है तब दुःख उत्पन्न होता है। यह 'जंसी करनी वसी भरनी * है, इसमें 
दोष कर्म पुदुगलों का नहीं अपनी दुष्ट आत्मा का है। “आत्मा ही सुख-दःख को उत्पन्न 
करने वाला और न करने वाला है। प्ात्मा ही सदाचार से मित्र और दुराचार से 
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अमित्र--अशत्र है? । 

भगवान महावीर के समय में एक वाद था जो सुख-दुःख को सांगतिक मानता था। 
उस मत का कहना था--“ दुःख स्वयंकृत नहीं है, फिर वह अन्यकृत तो हो ही कंसे 
सकता है ? संद्धिक हो भ्रथवा असंद्धिक जो सुख दुःख है वह न स्वयंकृत है न परक्ृत, वह 
सांगतिक है? ।” भगवान ने इस मत की आलोचना करते हुये कहा है---““ ऐसा कहने 
वाले अपने को पंडित भले ही माने, पर वे बाल हैं? ।” वे पाश्व॑स्थ हैं । *ण ते 
दुक्‍्खविमोक्खया ' (सुय० १.१.२.५)-वे दुःख छुड़ाने में समर्थ नहीं हैं । 

स्वामी जी कहते हैं--“जो दुःख स्वयंक्ृत है उसका फल भोगते समय दुःख नहीं 


२--उत्त> ५०,३६.३७ : 
अप्पा नहें वेयरणी अप्पा में कूड्सामली। 
अप्पा कामदुह्दा घेणू अप्या में नन्दुर्ण वर्ण ॥ 
अप्पा कत्ता विकत्ता य दुक्‍्खाण य छहाण य। 
अप्पा मित्तममित्त च॒ दुष्पट्टियछ॒पद्धिओ ॥ 
२---छुयगर्ड १.१.३.२-३ : 
न॒तं सर्य कडं दुक्‍खं, कओ अन्नकर्ड च ण॑ ९ 
छहं वा जइ वा दुक्‍्खं, सेहियां वा असेहिया ॥ 
' सर्य कं न अणणेंहि, वेदर्णति पुढो जिया। 
संगइअं त॑ तहा तेसि, इहमेगेसि आहिआं॥ 
३--वही १.१.२.४ : 
एवमेयाणि जंपंता, बाला पंडिअमाणिणो । 
. निययानियर्ण संत, अयाणंता अजुद्धिया ॥ 


. करना चाहिये। इस दुःख से मुक्त होने का रास्ता दुःख, शोक, संताप करना नहीं पर 
यह सोचना है कि मैंने जो किया यह उसीका फल है। मैं नहीं करूँगा तो आगे मुझे द्ःख 
नहीं होगा । श्रतः मैं आज से दुष्क्ृत्य नहीं करूँगा ।” “किये हुए कर्म से छुटकारा या तो 
उन्हें भोगने से होता है अथवा ठप द्वारा उनका क्षय करने से* ।” 

आगम में कहा है--प्रत्येक मनुष्य सोचे--मैं ही दःखी नहीं हूँ, संसार में प्राणी 
प्राय: दःखी ही है। दु:खों से स्पष्ट होने पर क्रोधादि रहित हो उन्हें समभाव पूर्वक 
सहन करे--मन में दुःख न माने * ।” 

जो मनुष्य दुःख उत्पन्न होने पर शोक-विह्नल होता है, वह मोह-ग्रस्त हो कामभोग 
की लालसा से पाप और आरम्भ में प्रवृत्त होता है श्लोर भ्रधिक दुःख का संचय करता 
है। ' 
मनुष्य सुख के लिये व्याकुल न हो---साय॑ं नो परिदेवए! (उत्त० २.८) । जो पाप- 
हृष्टि---सुख-पिपासु होता है वह आात्मार्थ का नाश करता है--- पावदिद्वी विहम्मई 
(उत्त० २.२२) । यदि कोई मनुष्य मारे तो मनुष्य सोचे--.-/ मेरे जीव-का कोई विनाश नहीं | 
, कर सकता? ।” “मनुष्य अदीन-श्षृत्ति पूर्वक अपनी प्रज्ञा को स्थिर रखें। दुःख पड़ने पर 
उन्हें समभाव से सहन करे४ |” “जो दुष्कर को करते हैं और दुःसह को सहते हैं, 
उनमें से कई देवलोक को जाते हैं और कई नीरज हो सिद्धि को प्राप्त करते हैं+ ।” 


१--दुशवकालिक : प्रथम चुलिका १८: 
पावाणं च खलछु भो कडाणं कम्माणं पुव्चिं दुच्चिणणाणं दुप्पडिकन्ताणं वेयदत्ता 
मोक्‍्खो, नत्थि अवेयइत्ता, तवसा वा भोसइत्ता । 
२०--छुय० १.९.१.१३ 
णवि ता अहमेव लरूप्पये, लप्पंती लोअंसि पाणिणो | 
एवं सहिएहि पासए, अणिहे से पुद्ठ अहियासए ॥ 
३--उत्त? २,२७ 
नत्थि जीवरुस नाछ त्ति एवं पेहेज् संजए ॥ 
४---उत्त० २.२२ : ं 
अदीणो थावए पन्‍न॑ पुद्टो तत्थहियासए ॥ 
५--दुश? ३.१४: ह 
दुकराईं करेत्ताणं दुस्‍्सहाईं सहेत्तु य। 
के एत्थ देवछोगेस केई सिज्मन्ति नीरया ॥ 


प्र 


'सुख-दुःख स्वयंकृत होते हैं या परक्ृत ?---यह प्रश्न बुद्ध के सामने भी श्राया । 
नीचे पुरा प्रसंग दिया जाता है बुद्ध बोले : 

“भिक्षुश्नो | कुछ श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी कोई 
आदमी सुख, दुःख वा अदुःख-प्रसुख अनुभव करता है वह सब पूर्व-कर्मों के फलस्वरूप 
अनुभव करता है ।” 

“प्िक्षुओ्रो ! कुछ श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी कोई 
ग्रादमी सुख, दुःख वा अ्रदु:ख-असुख श्रनुभव करता है वह सब ईश्वर-निर्माण के कारण 
श्रनुभव करता है ।” 

“भिक्षु्रो | कुछ श्रमण-त्राह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी आदमी 
सुख, दुःख वा श्रदु:ख-पसुख ग्ननुभव करता है वह सब बिना किसी हेतु के, बिना 
किसी कारण के ।” 

“भिक्षुओं | जिन श्रमण-ब्राह्मणों का यह मत है, यह दृष्टि है कि जो कुछ भी 
कोई आदमी सुख, दुःख वा श्रदु:ख-पअसुख अनुभव करता है, वह सब पूर्व-कर्मो' के फल- 
स्वरूप अनुभव करता है, उनके पास जाकर मैं उनसे प्रइन करता हुँ--प्रायष्मानो ! 
क्या सचमुच तुम्हारा यह मत है कि जो कुछ भी कोई आ्ादमी सुख, दू:ख वा अ्रदुःख- 
झसुख अनुभव करता है, वह सब पूर्व-कर्मों के फलस्वरूप श्रनुभव करता है? मेरे 
ऐसा पूछने पर वे “हाँ”? उत्तर देते हैं । 

“तब उनसे मैं कहता हुं--तो शआयुष्मानों ! तुम्हारे मत के अनुसार पूर्व-जन्म के 
कर्म के ही फलस्वरूप आ्रादमी चोरी करने वाले होते हैं, पूर्व-जन्म के कर्म के ही 
फलस्वरूप झादमी अग्रह्मचारी होते हैं, पूर्व-जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप आदमी झूठ 
बोलने वाले होते हैं, पूर्व जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप आदमी चुगल-खोर होते हैं, पूर्व 
जन्म के कर्म के ही फलस्यरूप श्रादमी कठोर बोलने वाले होते हैं, पूर्व-जन्म के कर्म के ही 
फलस्वरूप भ्रादमी व्यर्थ बकवास करने वाले होते हैं, पूर्व जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप 
श्रादमी लोभी होते हैं, पुव॑-जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप आदमी क्रोधी होते हैं; तथा 
पूर्व-जन्म के कर्म के ही फलस्वरूप श्रादमी मिथ्याहृष्टि वाले होते हैं। भिक्षुओं ! पूर्वकृत 
कर्म को ही सार रूप ग्रहण कर लेने से यह करना योग्य है और यह करना भ्रयोग्य है, 
इस विषय में संकल्प नहीं होता, प्रय् नहीं होता । जब यह करना योग्य है और यह 
करना श्रयोग्य है, इस विषय में ही यथार्थ-ज्ञान नहीं होता तो इस प्रकार के मढ़-स्म्ृति, 


श्रसंयत लोगों का श्रपने आप को धासिक श्रमण कहना भी सहेतुक नहीं होता' ।” 

ठीक इसी तर्क पर उन्होंने उपयुक्त अन्य दो वादों का खण्डन किया । 

पहली दृष्टि जुन-दृष्टि का एक अंश . है। बुद्ध का स्वयं का मत इस प्रकार था : 
“जो मनुष्य मत, वचन और काय से संबृत होता है, उसके दुःख का कारण नहीं 
रहता; उसके दुःख आता संभव नहीं? ।? भगवान महावीर का कथन था: “कोई 
मनुष्य संत हो जाय तो भी पूर्वकृत पाप-कर्म का विपाक बाकी हो तो उसे दःख भोगना 
पड़ता है ।” 

ठाणाजु का निम्त संवाद भी भगवान महावीर के विचारों के श्रन्य पक्ष को प्रकट 
करता है । 

“हे भदन्त ! अन्यतीधिक कर्म कंसे भोगने पड़ते हैं इस विषय में हमसे विवाद करते 
हैं। “किये हुए कर्म भोगने पड़ते हैं-इस विषय में उनका प्रइन नहीं है। “किए हुए 
कर्म होने पर भी भोगने नहीं पड़तेः-.इस विषय में भी उनका प्रइन नहीं है। 'नहीं किया 
हुआ कर्म नहीं भोगना पड़ता'--ऐसा भी उनका विवाद नहीं है। परन्तु वे कहते हैं--.. 
“नहीं किये हुए भी कर्म भोगने पड़ते हैं--जीव ने दुःखदायक कर्म न किया हो और नहीं 
करता हो तो भो दुःख भोगना पड़ता है।' वे कहते हैं---इस बात को तुम लोग निग्न॑थ 
क्यों नहीं मानते १” । 

भगवान बोले “हे श्रमण निग्रंथो ! जो ऐसा कहंते हैं वे मिथ्या कहते हैं। मेरी 
प्ररूपणा तो ऐसी है-दुःखदायक कर्म जिन जीवों ने किया है या जो करते हैं, उन जीवों 
को ही दु:ख की वेदना होती है, दूसरों को नहीं ।” 
२-पाप-कर्म और पाप की करनी (दो० ५) : 

इस विषय में दो बातें मुख्य रूप से चर्चनीय हैं : 

(१) पाप-कर्म और पाप की करनी भिन्न-भिन्न हैं। 
(२) आशय से ही योग शुभ नहीं होता । 
नीचे इन पहलुओं पर क्रमश: विचार क्या जा रहा है । 


१---अंगुत्तरनिकाय ३,६९१ 
२--वही ४.१६४ 
३---(क) ठाणाडुर ३.२.१६७ 
अहं पुण,.. ...एवं परूवेमि--किच्च॑ दुक्‍्खं फुस्सं दुकक्‍्ख॑ कज्जमाणकर्ड 
दुक्खं कट्ठु २ पाणा भूया जीवा सत्ता वेयणं वेयंतित्ति 
(ख) स्थानांग-समवायांग प्ृ० ६०-६१ ह 


(१) पाप-कर्म और पाप की करनी एक दूसरे से भिन्‍न हैं : 

ठाणाज़” में अठारह पाप कहे हेँ--(१) प्राणातिपात, (२) मृषावाद, (३) 
श्रदत्तादान, (४) मैथुन, (५) परिग्रह, (६) क्रोध, (७) मान, (८5) माया, (६) लोभ, 
(१०) राग, (११) हेष, (१२) कलह, (१३) प्रभ्याख्यान, (१४) पंशुन्य, (१५) पर- 
परिवाद, (१६) रति-भ्रति, (१७) माया-मृषा और (१८) भिश्यादर्शनशल्य । * 

ये भेद वास्तव में पराप-पदार्थ के नहीं हैं परस्तु पाप-पदार्थ के बन्ध-हेतुओं के 
हैं। प्राणातिपात आदि पाप-पदार्थ के निमित्त कारण हैं। अतः उपचार से प्राणातिपात 
आदि क्रियाश्रों को पाप कहा है। 

एक बार गौतम ने पूछा---भगवन्‌ ! प्राणातिपात, सृषावाद यावत्‌ मिश्या- 
दर्शनशल्य कितने वर्ण, कितने गंध, कितने रस और कितने स्पर्श वाले हैं ?” भगवान 
ने उत्तर दिया--- वे पाँच वर्ण, दो गंध, पाँच रस और चार स्पश वाले होते हैं* ।” 

उपर्युक्त वार्त्तालाप से प्राणातिपात आदि पौद्गलिक मालूम देते हैं; . अन्यथा उनमें 
वर्णादि होने का कथन नहीं मिलता । 

प्रश्न उठता है--प्राणातिपात आदि एक ओर वर्णादि यक्त पुदूगल कहे गये हैं और 
दूसरी ओर क्रिया रूप बतलाये गये हैं, इसका क्‍या कारण है १ 

श्रीमद्‌ जयाचार्य ने इस प्रश्व का उत्तर अपनी 'झीणी चर्चा! नामक कृति की बाईसवीं 
ढाल में दिया है। वे लिखते हैँ---““भगवती सूत्र में प्राणातिपात आदि के वर्णादि 
१--ठाणाड़ : १.४८ : | 

एगे. पाणतिवाए जाव एगे परिग्गहे । एगे कोधे जाव छोभे | एगे पेज्जे एगे दोसे 

जाव एगे परपरिवाए। एगा अरतिरती | एगे मायामोसे एगे मिच्छादंसणसल्ले । 
२--भग० : १२.५ 

अह भंते ! पाणाइवाए, मुसावाए, अदिन्नादाणे, मेहुणे, परिग्गहे-एस ण॑ कतिवन्ने, 

कतिगंध, कतिरसे, कतिफासे पणणत्ते ? गोयमा ! पंचबन्ने, दुगंधे, पंचरसे, 

चउफासे, पणणत्ते। अह भंते! कोहे...एस णं कतिवन्ने जाव--कतिफासे 

पणणत्ते ? ग्रोयमा ! पंचवन्‍्ने, दुर्गंधे, पंचरसे, चडफासे पणणत्ते। अह्द भंते ! 

माणे,..एस णएं कतिवन्ने ४ ? गोयमा ! पंचवन्ने, जहा कोहे तहेव। 

अह भंते ! माया...एस णं कतिवन्ने ४ पन्‍नत्ते ? गोयमा ! पंचबन्ने, जहेव 

कोहे। अह भंते ! छोभे,..एस णं कतिवन्ने ४ १ जहेव कोहे । अह भंते ! पेज्जे 


' दोसे, कछहे, जाव मिच्छादंसणसल्ले---एस णं कतिवन्ने ४ ? जहेव कोहे तहेव 
चडफासे । 


कहे गए हैं उसका भेद यह है कि वहाँ प्राणातिपात आदि कर्मों का विवेचन है; प्राणाति- 
पात झ्रादि क्रियाओं का नहीं ।” वे लिखते हैं---जिस कर्म के उदय से जीव दूसरे के 
प्राणों का हनन करता है, उस कर्म को प्राणातिपात-स्थानक कहते हैं। मन, वचन और 
काय से हिंसा करेंना प्राणातियात आाख़व है। प्राणातिपात करने से जिनका 
बंध होता है वे सात आ्राठ अशुभ कर्म हैं। यही बात भगवती सूत्र में वणित बादके 
मिध्याद्शनशल्य तक के स्थानकों के विषय में समझती चाहिए। जेसे--जिस कर्म के 
उदय से जीव झूठ बोलता है वह मुषावाद पाप-स्थानक है। झूठ बोलता म्षावाद 
प्राखव है। झूठ बोलने से जिनका बंध होता है वे दुःखदायी सात आठ कर्म हैं । 
यावत्‌ जिस कर्म के उदय से जीव मिथ्या-श्रद्धान करता है. वह मिथ्यादर्शनशल्य 
कर्म-स्थानक है । मिथ्या-श्रद्धान करना मिथ्यात्व आख्रव है। इससे जिनका अआख़व 
होता है वे सात आठ कर्म हैं?।” 

इस विवेचन से स्पष्ट है कि कर्म-हेतु और कर्म जदे-जदे हैं। हेतु या क्रिया 
वह है जिससे कर्म बंधते हैं । कर्म वह है जो क्रिया का फल हो भ्रथवा जिसका उदय 
उस क्रिया का कारण हो । 


१--भीणी चर्चा ढा० २९,१-४, ९०, २१, ३२२, १४ : 
जिण कर्म ने उदय करी जी, हणे कोई पर प्राण । 
तिण कर्म नें कहिये सहीजी, प्राणातिपात पापैठाण ॥ 
हिसा करे त्रिहूं योग सूं जी, आख्रव प्राणातिपात । 
आय छागे तिके अशुभ कर्म छे जी, सात आठ साक्षात ॥ 
जिण कर्म ने उदय करी जी, बोछे कूठ अयाण। 
तिण कर्म ने कहिये सही जी, झूषावाद पापठाण ॥ 
भफूठ बौले तिण ने क्या जी, आस्त्रव मुषावाद ताहि-। 
आय छागे तिके अशुभ कर्म छ जी, सात आठ दुखदाय ॥ 

. मायादिक ठाणा तिके जी, इमहिज कहिये विचार । 

ज्यांरा उदय थी जे जे नीपजे जी, ते कहिये आखब द्वार ॥ 
जिण कर्म ने उदय करी जी, ऊधो श्रद्ें जाण। 
तिग कर्म ने क्यो अढारमो जी, मिथ्याद्शण पापठाण॥ 
ऊधो सरधे तिण ने कह्यो जी, आस्रव प्रथम मिथ्यात | 
आय छागे तिके अशुभ कर्म छे जी, सात आठ साक्षात ॥ 
भगवती शतक बारमें जी, पंचम उदेश मभार। 
ते सहु पापठाणा अछे जी, तिणस्यूं वर्णादिक कह्या विचार ॥ 


ज्क 


निम्न दो प्रसंग इस विषय को और भी स्पष्ट कर देते हैं : 

एक बार गौतम ने पुछा--' भगवन्‌ ! जीव गुरुत्वभाव को शीघ्र कंसे प्राप्त करता 
है ?” भगवान महावीर ने उत्तर दिया--“ प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनद्ल्य से ।” 
गौतम ने पूछा---“जीव शीघ्र लघुत्व (हल्कापन ) कसे पाता है?” भगवान ने उत्तर दिया 
“प्राणातियात-विरमण यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य-विरमण से ।” इसके बाद गौतम को 
सम्बोधन कर भगवान ने कहा---“ गौतम ! जीव-हिसा आ्रादि अ्रठा रह पापों से संसार को 
बढ़ाते, लम्बा करते और उसमें बार-बार भ्रमण करते हैं और इन अठारह पापों की 
निवृत्ति से जीव संसार को घटाते हैं, उसे हस्व करते हैं और उसे लांघ जाते हैं। हल्का- 
पतन, संसार को घटाना, संसार को संक्षिप्त करना, संसार को लांघ जाना-ये चारों 
प्रशस्त हैं। भारीपन, संसार को बढ़ाना, लम्बा करना और उसमें भ्रमण करना ये 
चारों अप्रशस्त हैँ? ।” 

यही बात भगवती सूत्र १२.२ में भी कही गयी है। दूसरा प्रसंग इस प्रकार है: 

“भगवन्‌ ! जीव शीघ्र भारी कसे होता है और फिर हल्का कंसे होता है १” 

“गौतम | यदि कोई मनुष्य एक बड़े, सूखे, छिद्र-रहित सम्पूर्ण तूंबे को दाम से कसकर 
“उस पर मिट्टी का लेप करे और फिर धूप में सुखाकर दुबारा लेप करे और इस तरह श्राठ 
बार मिट्टी का लेप करके उसे गहरे पानी में डाले तो वह तूंबा डबेगा या नहीं १ इसी 
तरह हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन, परिग्रह यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य से भ्रपनी आत्मा को वेष्टित 
करता हुआ मनुष्य शीघ्र ही कर्-रज से भारी हो जाता है और उसकी अ्रधोगति होती 
है । गोतम ! जल में डबे हुए तूबे के ऊपर का तह जब गल कर अलग हो जाता है तो 
तूंबा ऊपर उठता है। इसी तरह एक-एक कर सारे तह गल जाते हैं तो हल्का होकर 
तूंबा पुनः पानी पर तरने लगता है। इसी तरह हिंसा यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य इन अठा- 
रह पापों के त्याग से जीव कर्म-रजों के संस्कार से रहित होकर अपनी स्वाभाविकता को 
प्राप्त कर ऊध्वंगति पा श्रजरामर हो जाता है* ।”? 

जीव, कर्म-हेतु और कर्म के परस्पर सम्बन्ध को पाँच कथनों से समझा जा सकता 
हैर। 
१--भगवती १,६ 


२--नायाधम्मक हा : अ्र० है 
२--तेराद्वार : दृष्टान्त द्वार 





प्रथम कथन : | 
(क) वालाब के नाला होता है, उसी तरह जीव के कर्म-हेतु होते हैं। 
(ख) मकान के द्वार होता है, उसी रह जीव के कर्म-हेतु होते हैं। 
(ग) नाव के छिद्र होता है, उसी तरह जीव के कर्म-हेतु होते हैं। 
द्वितीय कथन : 
(क) तालाब श्रौर नाला एक होता है उसी तरह जीव और कर्म-हेतु 
एक हूं । 
(ख) मकान भ्रौर द्वार एक होता है उसी तरह जीव और कर्म-हेतु एक हैं । 
ग) नाव और छिद्र एक होता है उसी तरह जीव और कर्म-हेतु एक हैं। 
तृतीय कथन : 
(क) जिससे जल आता है वह नाला होता है, उसी तरह जिससे कर्म श्राते 
हैं वे कर्म-हैतु हैं । 
(ख) जिससे मनुष्य आ्राता है वह द्वार है, उसी तरह जिससे कर्म श्राते हैं वे. 
कर्म-हेतु हैं । 
(ग) जिससे जल भरता है वह छिंद्र कहलाता है, उसी शरह जिससे कर्म 
ग्राते हैं वह कर्म-हेतु हैं । 
चतुर्थ कथन : 
(क) जल और नाला भिन्न हैं, उसी तरह कर्म और कर्म-हेतु भिन्न हैं । 
(ख) मनुष्य और द्वार भिन्न हैं, उसी तरह कर्म और कर्म-हेतु भिन्न हैं। 
(ग) जल और नौका के छिद्र भिन्न हैं, उसी तरह कर्म श्रौर कर्म-हेतु भिन्‍न हैं । 
पंचम कथन : 
(क) जल जिससे आवे वह नाला है पर नाला जल नहीं, उसी तरह जिनसे 
कम श्रावें वे हेतु हैं पर कर्म हेतु नहीं । द 
(ख) मनुष्य जिससे आवे वह द्वार है पर मनुष्य द्वार नहीं, उसी तरह 
जिनसे कर्म झ्रावें वे हेतु हैं पर कर्म हेतु नहीं । 
(ग) जल जिनसे झावे वह छिद्र है पर जल छिद्र नहीं, उसी तरह॑ जिनसे 
कर्म आवें वे हेतु हैं पर कर्म हंतु नहीं । 


प्राणातिपात श्रादि क्रिय[एँ पाप रूप हैं--अशुभ योग के भेद हूं । पर पाप-कर्म केवल 
प्रशुभ योगों से ही नहीं बंधते। मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद और कषाय--प्रे भी 
ग्रास्रव हैं । इन हेतुम्रों से भी कर्मो' का आख्व होता है। मिथ्या-श्रद्धान करना मिथ्यात्व 
है? : हिंसा आदि पाप-कार्यों का प्रत्यास्यान न होना अविरति है; धर्म में अनुत्साह- 
भाव--प्रहचि-भाव प्रमाद है?; क्रोब-मान-माया-लोभ से श्रात्म-प्रदेशों का मलीन 
होना कषाय है । 

ये सभी कर्म-हेतु कर्मों से भिन्न हें । 
(२) आशय से ही योग शुभ नहीं होता : 

एक विद्वान' लिखते हैं: “अप्रशस्त आशय से सेवन किये हुये प्राणातिपात झ्रादि 

पापस्थानक पाप-कर्म के बन्ध-हेतु होते हैं। प्रशस्त आ्राशय से सेवन किये गये कई पाप ' 
स्थानक पुण्य के हेतु भी हैं। उदाहरण स्वरूप द्रव्यादि की श्राकांक्षा से दूसरे की वंचना 
करना भ्रप्रशस्त माया है। जंसे वणिकों या इद्धजालिकों की माया | , व्याध से म्ग 
'को झूठ बोलकर छिपा देना प्रशस्त माया है। झूठ बोलकर रोगी को कड़वी दवा पिलाना 
भी इसी श्रेणी में प्राता है। कोई व्यक्ति दीक्षा के लिये उपस्थित है श्लौर उसके पिता 
आदि आत्मीय जन उसकी दीक्षा में विष्न डालने वाले हैं, ऐसे श्रवस्तर पर उन लोगों से 
यह कहना--हे भाई | मैंने बड़ा ही खराब स्वप्न देखा है और उससे यह पता चलता 


है कि तुम्हारा लड़का अल्पायु है-- थोड़े ही दिनों में मर जायगा' प्रदास्त माया है। 
'म्यक्‌ यति-आाचार ग्रहण कर सके” इस हेतु से कहें गये ये वचन श्री श्रार्य रक्षित द्वारा 
समर्थित हैं : 
१--भीणी चर्चा ढा० ९२.२२ : 
. ऊधो सरघे तिणने क्यो जी, आस्रव प्रथम मिथ्यात । 
२--जे जे सावद्य काम त्यागा नहीं छे, त्यांरी आशा वांछा रद्दी छागी । 
तिण जीव तणा परिणाम छे मैला, अत्याग भाव अच्वत छे सागी रे ॥ 
३--भीणी चर्चा ढा० २२.३० ,*े८: 
असंख्याता जीव रा प्रदेश में, अणडछाहपणों अधिकाय । 
ते दीसे तीन जोगां स्यू' जुदोजी, प्रसाद आसत्रव ताय ॥ 
४--चही ढा० *२'१२,१३ : 
क्रोध स्यू' बिगढ्या प्रदेश नें जी, ते आस्रव कह्िएु कषाय । 
उदेरी क्रोध करें तछ॒जी, अशुभ जोग कह्विवाय | 
निरंतर बिगड़या प्रदेश नें जी, कद्दिये आस्तरव कषाय ।। 


अमाय्येव हि भावेन माय्येव नु भवेत्‌ कक्‍्व्चित्‌। 
पश्येत्‌ स्वपरयोगंत्र सानुबन्ध॑ हितोदयम्‌* ॥ 
इस भावनावाद, परिणामवाद, हेतुवाद अथवा आशयवाद के विषय में पूर्व में 
काफी प्रकाश डाला जा चुका है* । आ्रागम में भावनावाद का उल्लेख परवाद के रूप 
में है। इसकी तीज झ्ालोचना भी की गई है। 
भावनावादी मानते थे---“जो जानता हुआ मन से हिसा करता है पर काया से 
हिंसा नहीं करता, अथवा नहीं जानता हुआ केवल काया से हिसा करता है, वह स्पशे 
मात्र कर्म-फल का अनुभव करता है क्योंकि यह सावद्य कर्म अव्यक्त है। तीन आादान 
हैं, जिनसे पाप किया जाता है-स्वयं करना, नौकरादि अन्य से करानाऔर मन से भला 
जानना; परन्तु भाव विशुद्धि से मनुष्य निर्वाण को प्राप्त करता है। जैसे विपत्ति के 
समय यदि असंयमी पिता पुत्र को मारकर, उसका भोजन करे तो वह पाप का भागी 
नहीं होता बसे ही विशुद्ध मेधावी भाव विशुद्धि के कारण पाप करते हुये भी कर्म से 
लिप्त नहीं होता? ।” 


- १---नवतत्त्वप्रकरणम्‌ (छमड्गला टीका) : पापतत्त्वम्‌ पु० ५५-५६ ; 
अप्रशस्ताशयेन सेव्यमानाः पापस्थानका ज्ञाना$5वरणादिपापप्रकृतीनां बन्धहेतव 
उक्ताः, कतिपयेषु रागादिषु पापस्थानकेषु सेव्यमानेषु प्रशस्ताशयेन पुन्यबन्धो5पि 
भवति. .,अप्रशस्ता माया यद्द्वव्यादिकांक्षया परवश्चना वणिज्ञामिन्द्रजालिकादीनां 
वा, प्रशस्ता तु व्याधानां सगापरूपने व्याधिमतां कटुकौषधादिपाने दीक्षोपस्थितस्य 
विध्नकर पित्रादीनाँ पुर: कुस्वप्नो मया दृष्टो3ल्पा5ध्युष्क सूचक इत्यादिका स्वपर- 
हितहेतुः स्वपितुःसम्यग्‌ यत्याचारग्रहणाथ श्रीआर्यरक्षितप्रयुक्तमायेव । 
२---पुण्य पदार्थ (डाल : २) टिप्पणी ३० छघ० २३६-२४६ 
३--छयगर्ड १.१.२ : २५-२६ : 
जाणं काएण5णाउट्टी, अबुहो ज॑ च हिसति। 
पुट्टों संवेद्‌इ परं, अवियत्तं खू सावज्जं ॥ 
संतिमे तड आयाणा, जेंहि कीरइ पावगं । 
अभिकम्मा य पेसा य, मणसा अणुजाणिया॥ 
एते उ तड आयाणा, जेहि कीरइ पावगं । 
एवं भावविसोहीए, निव्वाणमभिगच्छट्ट ॥ 
पुत्त पिया समारब्भ, आहारेज असंजए | 
भृंजमाणो य मेहावी, कम्मणा नोवलिप्पइ ॥ 
मणसा जे पडस्संति, चित्त तेसि ण विज्जइ । 
अणवजमतहं तेसि, ण ते संवुड्चारिणों ॥ 
इसकी आलोचना इस रूप में मिलती है : 


3268 


ध्यट्क 2 यु 


“कर्म की चिन्ता से रहित उन क्रियावादियों का दर्शन संसार को ही बढ़ाने वाला 
है । जो मन से प्रद्ेष करता है, उसका चित्त विशुद्ध नहीं कहा जा सकता। उसके कम का बंध 
नहीं होता-ऐसा कहना अतधथ्य है, क्योंकि उसका झ्राचरण संद्रत नहीं है। पूर्वोक्त दृष्टि 
के कारण सुख और गौरव में श्रासक्त मनुष्य अपने दर्शन को शरणदाता मान पाप का 
सेवन करते हैं। जिस प्रकार जन्मांध पुरुष छिद्रवाली नौका पर चढ़कर पार जाने की 
इच्छा करता है परन्तु मध्य में ही डूब जाता है, उसी प्रकार मिथ्या इृष्टि भ्नार्य श्रमण 
संसार से पार जाना चाहते हैं परन्तु वे संसार में ही पर्यटन करते हैं" । 


३--घाति और अधाति कम (गा० १-०): 

जीवों के कर्म अनादि काल से हैं । जीव और कर्म का सम्बन्ध अनादि कालीन है। 
पहले जीव और फिर कर्म अथवा पहले कर्म और फिर जीव ऐसा क्रम नहीं है। जीव ने 
कर्मो' को उत्पन्न नहीं किया और न कर्मों ने जीव को उत्पन्न किया है क्योंकि जीव 
और कर्म इन दोनों का ही आ्रादि नहीं है। अ्ननादि जीव बद्ध कर्मों के हेतु को पाकर 
अनेक प्रकार के भावों में परिणमन करता है। इस परिणमन से उसको पुण्य-पराप कर्मों 
का बंध होता रहता है। विषय-कपषायों से रागी-मोही जीव के जीव प्रदेशों में जो 
परमाणु लगते हैं, बंधते हैं उन परमाणुओों के स्कृधों को कर्म कहते हैं *। 
१--छुयगर्ड १.१.२.२४, ३०-२२ : 

अहावर ं पुरक्खार्ण, किरियावाइद्रिसणं । 

कम्मचितापणट्टाणं, संसारस्स पवड्ढण्ण ॥ 

इच्चेयाहिं य दिद्वीहि, सातागारवणिस्सिया । 

सरणंति मन्‍नमाणा, सेवंती पावगं जणा ॥ 

जहा अस्साविणि णावं, जाइअंधो दुरूहिया ॥ 

इच्छई पारमागंतुं, अंतरा य विसीयई ॥ 

एवं तु समणा एगे, मिच्छदिट्टी अणारिया। 

संसारपारकंखी ते, संसारं अणपरियट्ंति ॥ 
*२०-परमात्मप्रकाश ९. ५६, ६०, ६९२: 

जीवहँ कम्मु अणाइ जिय जणियड कम्मु ण तेण । 

कम्में जी3 वि जणिड णवि दोहि वि आइ ण जेण )। 

एडु ववहारें जीवडउ हंउ लहेविणु कम्मु। 

बहुविह-भारें परिणवइ तेण जि धम्मु अहम्मु ॥ 

विसय-कसायहिं रंगियह जे अणुया छ्गंति। 

जीव-पएसह मोहियह ते जिण कम्म भणंति ॥ 








आत्मा के साथ बंधे हुए ये कर्म सामान्य तौर पर सुख-दुःख के कारण हैं । संगति 
से कर्म ही संसार-बंधन उत्पन्न करते हैं। बिछुड़ने पर ये ही मुक्ति प्रदान करते हैं?। 
- जिन कर्मो' से बद्ध जीव संसार-अ्रमण करता है वे आ्राठ हैं--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय 
वेदनीय, मोहनीय, आ्रायुष्य, ताम, गोत्र और श्रन्तराय कर्म * । इन आठ कर्मों के दो वर्ग 
होते हैं“ (१) घाति कर्म और (२) श्रघाति कर्म। घाति कर्म चार हैं और भ्रघाति 
कर्म भी चार। घाति प्घाति प्रकृति की अपेक्षा से आठ कर्मों का विभाजन इस प्रकार 


होता है : 


घाति कम अघाति कर्म 
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१-ज्ञानावरणीय कर्म 
२--दर्शनावरणीय कर्म 


5 बेदनीय कर्म 
४---मोहनीय कर्म 

पूत> श्रायुष्य कर्म 
मी हा ली नाम कम 
हम आय गोत्र कर्म 


८--अन्तराय कर्म 


जो कर्म आत्म से बंध कर उसके स्वाभाविक गुणों की घात करते हूँ उन्हें घाति 
कर्म कहते हैं। जिस प्रकार बादल सूर्य और चन्द्रमा के प्रकाश को श्राच्छादित कर 


१--परमात्मप्रकाश १.६४-६४ 
दुक्‍्खु वि सक्खु वि बहु-विहड जीवह कम्पु जणेइ । 
अप्पा देखइ मुणइ पर णिच्छड एड भणेइ ॥ 
बंधु तर सॉक्खु वि सयल जिय जीवह कम्मु जणेइ । 
अप्पा किपि वि कुणइ णवि णिच्छठ एड भणेइ ॥ 
२--(क) उत्त० रेई : १-३ 
(ख) ठाणाड़ः ८.२.५६४६ 
(ग) प्रज्ञापना ९३.१ 


उनकी रश्मियों को बाहर नहीं श्राने देते उसी प्रकार घाति कर्म श्रात्मा के स्वाभाविक 
गुणों को प्रकट नहीं होने देते । 

श्रधाति कर्म वे हें जो आत्मा के प्रधान गुणों को हानि नहीं पहुँचाते, परन्तु श्रात्मा : 
के सुख-दुःख, भ्ायष्य आदि की स्थितियाँ उत्पन्न करते हैं । 

प्रत्येक झ्रात्मा में सत्तारूप से श्राठ मुख्य गुण वर्तमान हैँ पर कर्मावरण से वे प्रकट 
नहीं हो पाते । ये आठ गुण इस प्रकार हैं : 


१---प्रनन्त ज्ञान ५--आपत्मिक सुख 
२--अनन्‍्त दर्शन ६---अटल अवगाहन 
३---क्षायक सम्यकृत्व ७--अमूर्तिकत्व और 
४--अनन्त वीर्य ८---अगुरुलघुभाव 


ज्ञानावरणीय कर्म जीव की अनन्त ज्ञान-शक्ति के प्रादुर्भाव को रोकता है | दर्शोना- 
वरणीय कर्म जीव की अनन्त दर्शन-शक्ति को प्रकट नहीं होने देता। मोहनीय कर्म 
आत्मा की सम्यक श्रद्धा को रोकता है। अन्तराय कर्म अ्रतन्त वीर्य को प्रकट नहीं 
होने देता । 

वेदनीय कर्म अव्याबाध सुख को रोकता है। श्रायुष्य कम अटल अवंगाहन--- 
शाइवत स्थिरता को नहीं होने देता । नाम कर्म अ्रूपी श्रवस्था नहीं होने देता । गोत्र 
कमं प्रगुरलघुभाव को रोकता है । 

इस तरह अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त चारित्र, श्रनन्त वीर्य---इन अनन्त 
चतुष्टय की घात करने वाले चार कर्म घाति कर्म हैँ | अवशेष अधघाति कर्म हैं? । 

घाति कर्मों के क्षय से आत्मा सर्वज्ञ, सवंदर्शी होता है और उसके श्रघाति कर्मों का 

बन्ध भी उसी भव में मुक्तावस्था के पहले समय में क्षय को प्राप्त होता है। इस तरह सब 

कर्मो का क्षय कर आत्मा मुक्त होता है। जिसके घाति कर्म सम्पूर्ण क्षय को प्राप्त 


नहीं होते उसके श्रघाति कर्म भी नष्ट नहीं होते और उस जीव को संसार-श्रमण करते 
रहना पड़ता है | 





१--गोम्मटसार (कर्मकाणड) ६ : 
आवरणमोहविग्घं घादी जीवगुणघांदणत्तादों । 
भाउगणाम॑ गोद॑ वेयणियं तह अधादिसि ॥ 


स्वामीजी ने गाथा १ से ४२ में चार घनघाति कर्मों के स्वरूप पर प्रकाश डाला 
है और ४४ से ५७ तक की गाथाओं में अघाति कर्मों के स्वरूप पर । 

घाति-अ्रघाति दोनों प्रकार के पाप-कर्मो' के बंध-हेतु प्रधानतः श्रशुभ योग हैं। 
उमास्वाति ने योगों के कार्य-सेंद को बताते हुए तत्त्वार्थ सूत्र अध्याय ६ में कहा है : 

शुभः पुणयस्य | ३। 
अशुभः पापस्य । ४ । 

इन दो सूत्रों के स्थान में दिगम्बर परम्परा के पाठ में एक ही सूत्र मिलता है : 

शुभः पुणयस्याशुभः पापस्य ॥ ३ ॥ 

दोनों परम्पराओं के शाब्दिक अर्थ में भेद नहीं। दोनों के अनुसार मन, वचन और 
काय के शुभ योग पुण्य के आख्रव हैं और अशुभ योग पाप के । पर व्याख्या में विशेष 
अन्तर दृष्टिगोचर होता है। 

अकलड्ूुदेव तत्त्वार्थवात्तिक में लिखते हैं : “हिसा, चोरी, मैथुन आदि अशुभ काय- 
योग हैँ । अ्रसत्य बोलना, कठोर बोलना, आदि अशुभ वचनयोग हैं । हिंसक विचार, ईर्ष्या, 
असूया आदि अशुभ मनोयोग हैँ। इत्यादि अनन्त प्रकार के अशुभ योग से भिन्‍न शुभ 
योग भी अनन्त प्रकार का है। अहिसा, अ्रचौर्य, ब्रह्मचर्य आदि शुभ काययोग हैं । सत्य, 
हित, मित बोलना शुभ वाम्योग है। अहेन्त-भक्ति, तप की रुचि, श्रुत का विनय आदि 
शुभ मनोयोग हैं। 

“शुभ परिणाम पूर्वक होने वाला योग शुभ योग है तथा ग्रशुभ परिणाम से होने- 
वाला अशुभ योग है। शुभ अशुभ कर्म का कारण होने से योग में शुभत्व या अ्शुभत्व 
नहीं है, क्‍योंकि शुभ योग भी ज्ञानावरण आदि अशुभ कर्मों के बन्ध में भी कारण होता 
है । 'शुभः पुण्यस्य ” यह निर्देश अ्रधातिया कर्मों में जो पुण्य और पाप हैं, उनकी अपेक्षा 
से है। अथवा “शुभ योग पुण्य का ही कारण है'-ऐसा श्रर्थ नहीं है पर शुभ योग ही पुण्य 
का कारण है'--ऐसा अर्थ है। श्रतः शुभ योग पाप का भी हेतु हो सकता है। पुनः सूत्रों 
का अर्थ अनुभाग-बंध की श्रपेक्षा लगाना चाहिए अन्यथा वे द्वोनों निरथंक हो जायेंगे 
क्योंकि कहा है--आयु और गति को छोड़ कर शेष कर्मो' की उत्कृष्ट स्थितियों का बन्ध 
उत्कृष्ट संक्लेश से होता है और जघन्य स्थितिबंध मन्द संक्‍्लेश से ।' अनुभाग बन्ध 
प्रधान है। वही सुख-दुःख रूप फल का निमित्त होता है। उत्कृष्ट शुभ परिणाम अशुभ 
कर्म के जघन्य अनुभाग के भी कारण होते हैं पर बहुत शुभ के कारण होने से 'शुभः 
पुण्यस्य' सार्थक है। जसे थोड़ा श्रपकार करने पर भी बहुत उपकार करने वाला भी 


उपकार करने वाला माना जाता है। कहा भी है---'विशुद्धि से शुभ प्रकृतियों का 
उत्कृष्ट अनुभाग बन्ध होता है तथा संक्लेश से अशुभ प्रकृतियों का। जघन्य अनुभाग 
बन्ध का क्रम इससे उल्टा है, श्र्थात्‌ विशुद्धि से श्रशुभ का जघन्य और संक्‍्लेश से शुभ का 
जघन्य बन्ध होता है! ।१ 

प्रस्तुत सूत्रों की मर्यादा पर विचार करते हुए पं० सुखलालजी लिखते हैं-..“संक्लेश 
कषाय की मंदता के समय होने वाला योग शुभ और संक्लेश की तीत्रता के समय होने 
वाला योग अशुभ कहलाता है । जिस प्रकार अशुभ योग के समय प्रथम श्रादि गुणास्थानों 
में ज्ञानावरणीय आदि सारी पुण्य-पाप प्रकृतियों का यथासम्भव बन्ध होता है, वसे ही 
छट्ठ आदि गुणास्थानों में शुभ के समय भी सारी पुण्य-पाप प्रकृतियों का यथासम्भव बंध 
होता ही है। अत: प्रस्तुत विधान को मुख्यतया अनुभागबन्ध की अपेक्षा से समझना 
चाहिए? |? 

हालाँ कि यह दलील अकलड्डुंदेव की दलील से भिन्न है फिर भी निष्कर्ष एक 
ही है। 

सिद्धसेनगणि अपनी टीका में लिखते हैं : “शुभ परिणाम के अनुबन्ध से शुभ योग 
होता है। पुण्य कर्म के ४२ भेद कहे गये हैं। शुभ योग उनके आखब का हेतु 
है। भाष्य के “शुभो योग: पुण्यस्यथास्रवों भवतिः का आशय है--शुभ योग पुण्य 
का आखव है; पाप का नहीं । प्राणातिपात आदि से निम्वत्ति, सत्यादि, धर्मध्यानादि 
शुभ योग हैं। भाष्यक्रार का यह निश्चित मत है कि शुभ योग पुण्य का ही अ्राद्रव है 
पाप का नहीं। प्राणातिपात आदि अशुभ योग है। भ्रशुभ योग ८२ प्रकार के पाप-कर्मों 
के भ्राख़व का हेतु है। जिस तरह शुभ योग पुण्य का ही श्रास्रव होता है, कभी भी 
पाप का नहीं; वसे ही अशुभ योग पाप का ही झाखव है, कभी भी पुण्य का नहीं। “शुभ 
योग पुण्य कर्म का हेतु है'--इसके द्वारा--“वह पाप का हेतु नहीं! यह निवृत्ति 
प्रतिषादित होती है; शुभ योग निर्जरा का हेतु नहीं?--.यह निषेध नहीं । शुभ योग पुण्य 
और निर्जरा का कारण है? ।” 





१--तत्त्वार्थवातिक ६.३.१,२,३,७ 

२--त त्त्वा्थसूत्र (गु.तृ.आ.) ए० २४५३ 

३--तत्त्वार्थाधिगमसूत्रम्‌ ६.२, ६.४ सिद्धसेन : 
**“धुभो योगः पुण्यस्य, न जातुचित्‌ पापस्यापीति, एतद्‌ विब्ृणोति भाष्येण... 
शुभों योगः, स॒पुण्यस्येवास्वों न पापस्थेत्यर्थान्निश्चितमिदर्मिति मन्‍यमानो 
भाष्यकार:... ... ...उभयनियसश्चान्र न्‍्याय्यट, शुभो योगः स पुणस्येवास्तरवो 
भवति, न कदाचित्‌ पापल्‍्य, एवमशुभः पापस्येव, न कदाचिच्छ भस्यालवः । शुभ: 
पुण्यस्येवेति च पापनिवृत्तिराख्यायते, न तु निर्जराहेतुत्वनिषेध: । स हि पुण्यस्य 
निजरायाश्व कारणं शुभो योग:। 


अकलड्डदेव और सिड्सेन के विचारों का पार्थक्‍्य स्वयं स्पष्ट है। शुभ योग से 
जश्ञानावरणीय आदि घाति कर्सो' का आख्रव मानता अथवा अशुभ कर्म का जघस्य अनुभाग 
बन्ध मानना र्वेताम्बर आगमिक विचारधारा से बहुत दूर पड़ता है। स्वामीजी ने 
आगमिक विचारधारा को अग्रस्थान देते हुए पुण्य का बन्ध शुभ योग से और पाप का 
बन्ध अशुभ योग से ही प्रतिपादित किया है । 
४--ज्ञानावरणीय कमे (गा० ७-८): 

जीव चेतन पदार्थ है। वह ज्ञान और दर्शन से जाना जाता है। ज्ञान और दर्शन 
दोनों का संग्राहक शब्द उपयोग है। इसीलिए आगम में कहा है---जीवो उवश्नोग 
लक्खणो'? । ज्ञान को साकार उपयोग कहते हैं और दर्शन को निराकार उपयोग । जो 
उपयोग पदार्थो' के विशेष धर्मो' का--जाति, गुण, क्रिया आदि का बोधक होता है वह 
ज्ञानोपयोग है, जो पदार्थों के सामान्य धर्म का श्रर्थात्‌ सत्ता मात्र का बोधक होता है 
उसे दर्शनोपयोग कहते हैं । 

ज्ञान वह है जिससे वस्तु विशेष धर्मों के साथ जानी जाती हो। ऐसा ज्ञान जिसके 
द्वारा आच्छादित हो उस कर्म को ज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। श्रात्मा के 
स्वाभाविक गुण ज्ञान को झावृत करने वाले इस कर्म की कपड़े की पट्टी से तुलता की 
गयी है । जिस प्रकार आ्राँखों पर कपड़े की पट्टी लगा लेने से चक्षु-ज्ञान रुक जाता है उसी 
प्रकार ज्ञानावरणीय कर्म के प्रभाव से आत्मा को पदार्थों के जानने में रुकावट हो 
जाती है? । ज्ञानावरणीय कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ--अवान्तर भेद पाँच हैं? : 


१--उत्त ० २८.१० : 
वत्तगालक्खणों काछो जीवो डवओगलक्खणो । 
नाणेणं॑ दंसणेणं च छ्देग य दुह्देण य॥ 
२--(क) प्रथम कर्मग्रन्थ € : 
एसि जं आवरणं पड़व्व चक्खुस्स त॑ तयावरणं । 

(ख) गोम्मटसार (कर्मकाण्ड) : २१ 
पडपडिहारसिमजञाहलिचित्तकुलालभंड्यारीणं । 
जह एदेसि भावा तहबि य कम्मा मुणेयव्वा ॥ 

(ग) ठाणाज़' २.४.१०४ में उद्धृत : 
सरउगर्गयससिनिम्मलयरस्स जीवस्स छायणं जमिह । 
णाणावरण्ं कम्म॑ पडोवर्म॑ होइ एवं तु॥ 

३-(क) उत्त० ३३.४ : 
नाणावरणं पंचविहं छर्णे आभिणिबोहिय॑ । 
ओहिनाणं च तइयें मणनाणं च केवर्ल ॥ 

(ख) प्रज्ञापना २४,२ 


(१) आभिनिबोधिक ज्ञानावरणीय कर्म। इन्द्रिय श्र मन के द्वारा जो ज्ञान होता है 
उसे झाभिनिबोधिक या मतिज्ञान कहते हैं। यह परोश्ष ज्ञान है। जो ऐसे ज्ञान को 
नहीं होने देता उसे आमिनिबोधिक अथवा मतिज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं । 

(२) श्रुतज्ञानावरणीय कर्म। शब्द और श्र्थ की पर्यालोचना से जो ज्ञान होता है उसे 
श्रुतज्ञान कहते हैं। यह भी परोक्ष ज्ञान है। जो ऐसे ज्ञान को नहीं होने देता उस कर्म 


को श्रुतज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। 
(३) अवधिज्ञानावरणीय कर्म । इन्द्रिय तथा मन की सहायता के बिता, रूपी पदार्थों 


के मर्यादित प्रत्यक्ष ज्ञान को अ्रवधिज्ञान कहते हैं। जो कर्म ऐसे ज्ञान को नहीं होने 
देता उसे भ्रवधिज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। 
(४) मनःपर्यायज्ञानावरणीय कर्म । इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना, संज्ञी जीवों 
के मनोगत भावों को मर्यादित रूप से जानना मन:पर्यायज्ञान है। यह भी प्रत्यक्ष ज्ञान 
है। जो कर्म ऐसे ज्ञान को न होने दे उसे मन:पर्यायज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं । 
(५) केवलज्ञानावरणीय कर्म । सर्व द्रव्य और पर्यायों को युगपत भाव से प्रत्यक्ष जानने 
वाले ज्ञान को केवलज्ञान कहते हैं । जो ऐसे ज्ञान को प्रकट न होने दे उस कर्म को 
केवलज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं । 

ज्ञानावरणीय कर्म सर्वधाती और देशघाती दो प्रकार के होते हैं' । जो प्रकृति 
स्वधात्य ज्ञान गुण का सम्पूर्ण घात करे वह सर्वघाती ज्ञानावरणीय है। श्रौर जो 
स्वघात्य ज्ञान गुण का आंशिक घात करे वह देशघाती ज्ञानावरणीय है । 

मतिज्ञानावरणीय शआादि प्रथम चार ज्ञानावरणीय कर्म देशघाती हुँ और केवलज्ञाना- 
वरणीय कर्म सवंधाती । 

केवलज्ञानावरणीय सवंधाती कहलाने पर वह भी गआ्ात्मा के ज्ञानगुण को सर्वथा 
आखबृत नहीं कर सकता | ऐसा होने से जीव और श्रजीव में कोई भ्रन्तर नहीं रह पायेगा । 
निगोद के जीवों के उत्कट ज्ञानावरणीय कम होता है परन्तु उनके भी श्रत्यन्त सूद्रम 
अव्यक्त ज्ञानमात्र है। केवलज्ञानावरणीय कर्म को सर्वधाती कहा गया है वह प्रबलतम 
प्रावरण की अपेक्षा से। जिस प्रकार घनघोर बादल से सुर्य भर चन्द्र ढक जाते हैं फिर 





१--ठाणाड़ २.४.१०४ : 
णाणावरणिज्ज कम्मे दुविद्दे पं०-तं०--देसनाणावरणिज्जे चेव सब्वणाणावरणिष्जे 
चेव 


भी दिवस और रात्रि का विभाग हो सके उतना उनका प्रकाश तो अनाबृत्त रहता 
ही है; उसी प्रकार केवलज्ञानावरणीय से आ्रात्मा का केवलज्ञान गुण चाहे जितनी 
प्रबलता के साथ आबूत हो, तो भी केवलज्ञान का अ्रनन्तवाँ भाग अनाजुत रहता है । 
केवलज्ञानावरणीय कर्म से जितना अंश श्रनावृत रह जाता है--उस अंश को भी झावृत 
करनेवाले भिन्‍न-भिन्‍न शक्ति वाले मतिज्ञानावरणीय श्रादि चार दूसरे आवरण हैं। वे 
झ्ंद् को आवरण करने वाले होने से देशावरणीय कहलाते हं* । 

आ्रागम में कहा है : “ज्ञानावरणीय कर्म के उदय से जीव जानने योग्य को भी नहीं 
जानता, जानने का कामी होने पर भी नहीं जानता, जान कर भी नहों जामता । 
ज्ञानावरंणीय कर्म के उदय से जीव ग्राच्छादितज्ञान वाला होता है। जीव द्वारा बधि 
हुए ज्ञानावरणीय कर्म के दस प्रकार के अनुभाव हैं : 


१--श्रोत्रावरण २--्रोत्र-विज्ञानावरण 
३--नेत्रावरण ४--नेत्र-विज्ञानावरण 
प-प्राणावरण ६--प्राण-विज्ञानावरण 
७--रसावरण ८--रस-विज्ञानावरण 


8--स्पर्शावरण १०--स्पर्श-विज्ञानावरण * । 


१---(क) स्थानांग-समवार्यांग ए० ६४-६५ 
(ख) ठाणाड़' ९,४.१०४५ की टीका : 
देशः-श्ानस्या5*मिनिबोधिकादिसाबूणोतीति देशजश्ञानावरणीयम्‌, सर्व ज्ञानं--- 
केवलाख्यमावृणोतीति सर्वज्ञानावरणीयं, केवलावरणं हि आदित्यकल्पस्य केवलज्ञान- 
रूपसय जीवस्याच्छादकतया सान्द्रमेघवृन्दुकल्पमिति तत्सवेज्ञानावरणं, मत्याद्या- 
वरणं तु घनातिच्छादितादित्येषत्प्रभाकल्पस्य फेवलज्ञानदेशस्य कटकुट्यादिर्पावश्ण- 
तुल्यमिति देशावरणमिति 

२---प्रज्ञापना २३.१ : 
गोयमा ! णाणावरणिल्नस्स णं कम्मस्स जीवेणं बद्धस्स ज्ञाव पोग्गलपरिणामं पप्प 
दुसविधे अणुभावे पन्‍नत्ते, तंजहा-सोतावरणे, सोयविण्णाणावरणे, नेत्तावरण, 
नेत्तविगणाणावरणे, घाणावरणे, घाणविशणाणावरण, रसावरणं, रसविगणाणावरणे, 
फासावरणे, फासविश्णाणावरणे, जं वेदेति पोग्गर् वा पोग्गले वा पोग्गलपरिणाम 
वा वीससा वा पोग्गछाणं परिणामं, तेसि वा उद॒एणं जाणियव्यं ण जाणति, 
जांणिउकामेवि ण याणति, -जाणितावि न याणति, उच्छुन्नगाणी यावि भवति 
गराणयावरणिजस्स कम्मस्स उद्एणं 


जब ज्ञानवारणीय कर्म का सम्पूर्ण क्षय होता है तब केवलज्ञान प्रकट होता है। 
सम्पूर्ण क्षय त होकर क्षयोपशम होता है तब मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान और 
मनःपर्यायज्ञान उत्पल होते हैं । 

ज्ञानावरणीय कर्म की जघन्य स्थिति श्रन्तर्मुहुत और उत्कृष्ट स्थिति तंहीस सागरोपम 
की होती है” । 

इस कर्म के बंध-हेतुओं का उल्लेख पहले भ्रा चुका है। (देखिए--पुष्य पदार्थ 
(ढा० २) दि० २३ पु० २२६) 

ज्ञानवरणीय कर्म के बंध-हेतुओं की व्याख्या इस प्रकार है : 
(१) ज्ञान-प्रत्यनीकता : ज्ञान या ज्ञानी की प्रतिकूलता | इसके स्थान में तत्त्वार्थसृत्र में 
ज्ञान-मात्सय है, जिसका श्रर्थ है दूसरा मेरे बराबर तग हो जाय इस दृष्टि से ज्ञानदान 
न करना । 
(२) ज्ञान-निहव : अभय देव ने इसका अर्थ किया है--ज्ञान या ज्ञानियों का भ्रपलपन । 
तत्त्वार्थसूत्र की टीकाओं में इसका अर्थ इस प्रकार मिलता है--ज्ञानकों छिपाना । 
तत्व का स्वरूप मालूम होने पर भी पूछने पर न बताना । 
(३) ज्ञानानतराय: किसी के ज्ञानाम्यास में विन्न डालना । 
(४) ज्ञान-प्रहंष : ज्ञान या ज्ञानी के प्रति देष-भाव--अ्रप्रीति । तत्त्वार्थंसत्र में इसके 
स्थान पर “तत्पदोष' है, जिसका ग्रर्थ है--ज्ञान, ज्ञानी या ज्ञान के साधनों के प्रति 
जलन । 
(५) ज्ञानाशातना : ज्ञान या ज्ञानी भी हीलना। तत्वार्थसूत्र में इसके स्थान पर 
ज्ञानासादन' है। ज्ञान देनेवाले को रोकना ज्ञानासदन। 
(६) ज्ञान-विसंवादन योग : ज्ञान या ज्ञानी के विसंवाद--व्यभिचार-दर्शन की प्रवृत्ति । 
इसके स्थान पर तत्त्वार्थपृत्र में ज्ञानोपधात द्वेतु है। प्रशस्त ज्ञान अथवा ज्ञानी में दोष 
निकालना । क्‍ 





१--उत्त० २३१,१६-२० 
उद्रह्दीसरिसनामाण तीसई कोडिकोडीओ । 
उक्कोसिया ढिई होइ अन्‍्तोमुद्ुत्त' जहन्निया.॥ 
आवरणिज्जाण दुणहं पि वेयणिज्ज तहेव य । 
अन्तराएं य कम्मम्मि दिए एसा वियाहिया ॥ 


५--द्शेनावरणीय कमें (गा० ६-१५) : ह 

पदार्थों के आकार के झतिरिक्त श्रथों की विशेषता को ग्रहण किये बिना केवल 
सामान्य का ग्रहण करना दर्शन है" । जो कर्म ऐसे दर्शन का भ्रावरणभूत होता है, उसे 
दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं । 

दर्शनावरणीय कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ--अवान्तरभेद नौ कहे गये हैं! : 
(१) चदल्लुदर्शनावरणीय कर्म । चक्षु द्वारा होनेवाले सामान्य बोध को चक्षुदशन कहते हैं । 
उसको आदत करनेवाला कर्म चल्षुदर्शनावरणीय कर्म कहलाता है। इस कर्म के उदय 
से जीव के श्राँखे नहीं होती अथवा आँखें होने पर भी ज्योति नष्ट हो जाती है । 
(२) अचल्षुदर्शनावरणीय कर्म । नेत्रों को छोड़ कर अन्य इन्द्रियों और मन के द्वारा होने- 
वाला सामान्‍य बोध अचशुदर्शन है। उसको आजूत करनेवाला कर्म अ्रचक्षुदर्शनावरणीय 
कर्म कहलाता है । इस कर्म के उदय से नेत्र से भिन्‍न अन्य इन्द्रियाँ--भरोगेन्द्रिय, त्राणेन्द्रिय, 
रसनेन्द्रिय और स्पर्शनेन्द्रिय तथा मन नहीं होते अ्रथवा होने पर भी कार्यकारी होते हैं । 
(३) अवधिदुर्शनावरणीय कम । इन्द्रिय और मन की सहायता के बिना आत्मा को 
रूपी द्रव्यों का जो सामान्य बोध होता है उसे अवधिदर्शन कहते हैं। ऐसे दर्शन को 
श्रावत करनेवाला कर्म अवधिदशनावरणीय कर्म कहलाता है । 
(४) केवलदर्शनावरणीय कर्म । सर्वे द्रव्य और पर्यायों का युगपत्‌ साक्षात सामान्य 


अवबोध केवलदर्शन कहलाता है । उसे आबूत करनेवाला कर्म केवलदर्शनावरणीय कर्म 
कहलाता है । | 

(५) निद्वा । जिससे सुख से जाग सके ऐसी नींद उत्पन्न हो उसे निद्रा दर्शतावरणीय कर्म 
कहते हैं। 

(६) निद्वानिद्रा । जो कर्म ऐसी नींद उत्पन्न करे कि सोया हुआ्ना व्यक्ति कठिनाई से जाग 
सके उसे निद्रानिद्रा द्शनावरणीय कर्म कहते हैं। 





१---जं सासनन्‍्नग्गहण भावाणं नेव कट्दु आगारं । 
अविसेसिऊण अत्थे दंसणिमिह वुद्चएु समये ॥ 
२--(क) उत्त० ३३,५-६ : 
निद्दा तहेव पयला निद्दानिद्ा पपलपयला य । 
तत्तो य थीणगिद्धी उ पंचमा होइ नायबव्बा ॥ 
चक्खमचक्खूओहिस्स दुंसणे केवछे य आवरणे । 
एवं तु नवविगप्पं नायव्बं दंसणावरणं ॥ 
(ख) समवायाड्रग सू० €; ठाणाड़' ८.र२.$ ६५ 


कर्म कहते हैं। 
(८) प्रचछा-प्रचला । जिस कर्म से चलते-फिरते भी नींद श्राये उसे प्रचला-प्रचला दर्शना- 
वरणीय कर्म कहते हैं । 
(६) स्त्यानधि (स्त्यानगृद्धि)। जिस कर्म से दिन में सोचा हुआ काम निद्रा में किया 
जाय ऐसा बल आये, उसे स्त्यानि दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं । 

गोम्मटसार में निद्रा-पंचक के विषय में निम्न विवेचन मिलता है: 

१--स्त्यानणद्धि' के उदय से जगाने के बाद भी जीव सोता रहता है, यद्यपि वह 
काम करता व बोलता है । 

२--निद्रा निद्रा' के उदय से जीव श्राँखे नहीं खोल सकता | 

र-- श्रचला प्रचला” के उदय से लार गिरती है और अंग चलते---काँपते हैं । 

४---निद्रा, के उदय से चलता हुआ जीव ठहरता है, बठता है और गिर जाता 
है । 
.. १--प्रचला' के उदय से जीव के नेत्र कुछ खुले रहते हैं शऔर वह सोते हुए भी 
थोड़ा-थोड़ा जागता है और बार-बार मंद-मंद सोता है" । 
*  निद्रां-पंचक के क्रम में ब्वेताम्बरीय और दिगम्बरीय ग्रंथों में जो भेद है वह उपर्युक्त 
दोनों वर्णनों से स्वयं स्पष्ट है। 'प्रचला प्रचला “निद्रा! और 'प्रचला? इन भेदों के श्रर्थ में 
भी विशेष श्रन्तर है। - 

तत्त्वाथसूत्र के बवेताम्बरीय पाठ और भाष्य में “निद्रा” श्रादि के बाद “वेदनीय' शब्द 

रखा गया हैः । दिगस्त्रीय पाठ में इनके बाद.“वेदनीय! शब्द नहीं है । सर्वार्थ सिद्धि टीको 

१--गोम्मटसार (कर्मकाण्ड) २३-२४ ४: 

थीणुदयेणट्रविदे सोवदि कम्मं करेदि जप्पदि य | 

णिद्दाणिदुद्येण य ण दिट्विमुग्घादिदुं सक्को .॥ 

य वहेदि लाला चलंति अंगाईं । 
णिहृदये गच्छंतो ठाइ पुणो वइसइ पडेई॥ 
पयलुदुयेण य जीवो ईसछम्मीलिय बेहद छत्तोवि |. 


ईसं ईसं जाणदि मुहुं मुहं सोचदे मंद ॥ 
२--तत्त्वा्थसूत्र ८.८ 


'““निद्ानिद्रानिद्रा प्रचलाप्रचलाप्रचलास्त्यानगृद्धिवेदनीय 


में प्रत्येक के साथ 'दशनावरणाय कम? जोड़ लेने का कहा गया है? । 

इस कर्म को 'वित्तिसमं--दरवान के सहश कहा जाता है, जिस प्रकार दरवान 
राजा को नहीं देखने देता वसे ही यह वस्तुओं के समान्य बोध को रोकता है* । 

दर्शनावरणीय कर्म भी दो कोटि का होता है--(१) देश और (२) सर्व। चक्षु, 
प्रचक्षु और अवधि दर्शनावरणीय कर्म देश कोटि के हैं और शेष छह सर्व कोदि के १ । 
सर्वधाती दर्शनावरणीय कर्मों में केवलदर्शनावरणीय कर्म प्रगाढ़तम है । 

सर्वधाती दर्शनावरणीय कर्मों के उदय से जीव का दर्शन गुण प्रगाढ़ रूप से श्राच्छा - 
दित हो जाता है पर इस गुण का सर्वावरण तो केवलदर्शनावरणीय कर्म के उदय की 
किसी अवस्था में भी नहीं होता । नन्दीसृत्र में कहा है---पूर्ण ज्ञात का अ्रनन्तवाँ भाग तो 
जीव मात्र के भ्रनावृत रहता है, यदि वह आबूत हो जाए तो जीव अ्रजीव बन जाय । 
मेघ कितना ही गहरा हो, फिर भी चांद और सूर्य की प्रभा कुछ-न-कुछ रहती ही है । यदि 
ऐसा न हो तो रात-दिन का विभाग ही मिट जाय४ ।” सर्वज्ञानावरणीय कर्म के विषय में 
नंदी में जो बात कही गयी है वही सर्वदर्शनावरणीय कर्म के विषय में भी लागू पड़ती है । 


१--त त्त्वार्थसूत्र ५.७” सर्वार्थसिद्धि : 
इह निद्रादिभिदर्शनावरणं सामानाधिकारण्येनाभिसम्बध्यते--निद्वादर्शनावरणं .. 
निद्वानिद्रादर्शनावरणमित्यादि । 
*२---(क) प्रथम कमंग्र थ .€ 
दंसणचड पणनिद्दा वित्तिसमं दंसणावरणं ॥ 
(ख) देखिएु एृ० ३०२ पा० दि० २ (ख) 
(ग) ठाणाड़ु' २.४.१०४ की दीका : 
दंसणसीले जीचे दंसणधायं करेद्ट ज॑ कम्मं । 
त॑ पडिहारसंमाणं देसगवरणं भवे जीवें ॥| 
३--ढाणाड़' : २.४-१-०४- 
दरिसणावरणिज्ज क्रम्मे एवं चत 
टीका-देशद्शनावरणीयं चक्षरचक्षुरवधिद््शनावरणीयम्‌, सवदर्शनावरणीर 
निद्रापत्चकं केवलदर्शनावरणीयं चेत्यथः, भावना तु पूवंवदिति 
४--नंदी० सूत्र ४२ 
संब्बेजीवो्णपि अ णं॑ अक्खरस्स अणंतभागो निच्चग्घांडिओं, जहू पुणे सो5वि 
आवरिज्जा तेणं जीवों अजीवत्तं पाविज्जा,--“इझट्टवि मेहसमुदये होह पभा 
चंद्सूराण ।* हि 


देखने की इच्छा होने पर भी नहीं देख पाता | देख कर भी नहीं देख याता। 
दर्शनावरणीय कर्म के उदय से जीव झाच्छादितदर्शनवाला होता है। 
दर्शानावरण कर्म के उक्त नौ भेदों के अनुसार नौ अनुभाव हैं : 


१--निद्रा ६--चक्षुदर्शनावरण 
२--निद्रानिद्रा ७--अचक्षुदर्शनावरण 
३--प्रचला प--श्रवधिदर्शनावरण 
४--प्रचला-प्रचला और 

५---स्त्यानद्धि ६--कैवलदर्शनावरण* | 


ज्ञानावरणीय कर्म की तरह इस दर्शनावरणीय कर्म की भी जघन्य स्थिति अन्तर्मुहर्त 
और उत्कृष्ट स्थिति तंतीस कोटाकोटि सागरोपम की होती है* । 

दर्शनावरणीय कर्म के बंध-हंतुओं का वामोल्लेख पहले आ चुका है | देखिए---पुण्य 
पदार्थ (ढा० २) दठि० २३ पु० २२६। दर्शनावरणीय कर्म के बंध-हेतु वे ही हैं जो 
ज्ञानावरणीय कर्म के बंध-हेतु हैं। केवल ज्ञान के स्थान में दर्शन शब्द ग्रहण करना 
चाहिए। श्रर्थ भी समान है। 

दश नावरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय से केवल दर्शन उत्पन्न होता है, जिससे जीव की 
अनन्त दशन-शक्ति प्रकट होती है । जब क्षय न होकर केवल क्षयोपशम होता है तब चक्षु, 
 अ्रचक्षु और अश्रवधि ये तीन दर न प्रगठ होते हैं । 


२१--प्रज्ञापना २२.१ : 
गोयमा ! दरिसणावरणिज्जस कम्मस्स जीवेणं बछुसुस जाव पोग्गपरिणामं पष्प 
णवविधे अणुभावे पन्‍नत्ते, तंजहा--णिद्दा, णिद्दाणिद्दा पपलछा, पयलापयला, थीणडी 
चक्खुदंसणावरणे, अचक्खुदंसणावरणे, ओहिदंसणावरणे, केवलदंसणावरणे, जं 
वेदेति पोग्गर्ू वा पोग्गले वा पोग्गयलपरिणामं वा बीससा वा पोग्गलाणं परिणाम 
तेसि वा डद॒एणं पासियव्वं वा ण पासति, पासिडकामेवि ण पासति, पासित्ता वि 
ण पासति, उच्छन्नदंसणी यावि भवति दुरिसणावरणिज्जस्स कम्मस्स उद॒एणं। 
२---उत्त० ३३,१६-२० ह 
ए० ३०६ पा० दि० ? में उद्धृत 


६-9--मोहनीय कर्म (गा० १६-३६) : 

जो कर्म मूढ़ता उत्पन्न करे उसे मोहनीय कर्म कहते हैं। यह कर्म स्व-पर विवेक में 
तथा स्वरूप-रमण में बाधा पहुँचाता है। इस कर्म की तुलना मद्य के साथ की जाती 
है। “मज्जं व मोहणीयं' ( प्रथम कमंग्रन्य १३ )। जिस तरह मदिरा-पान से मनुष्य 
परवश हो जाता है और उसे अपने और पर के स्वरूप का भान नहीं रहता तथा शपने 
हिताहित का विवेक भूल जाता है बसे ही इस कर्म के प्रभाव से जीव को तत्त्व-अतत्त्व 
का भेदज्ञान नहीं रहता और वह दुष्कृत्यों में फंस जाता है* । 

मोहनीय कर्म दो प्रकार का होता है--(१) दर्शन-मोहनीय और (२) चारित्र- 
मोहनीय * । यहाँ दर्शन का भ्र्थ है श्रद्धा, तत्त्वनिष्ठा, सम्यक्‌ दृष्टि अ्रथवा सम्यकत्व । 
जो कर्म सम्यक्‌ दृष्टि उत्पन्न न होने दे, तत्त्व-अतत्त्व का भेद-ज्ञान न होने दे उसे दर्शन- 
मोहनीय कर्म कहते हैं । जो सम्यक्‌ चारित्र--अ्राचरण को न होने दे उसे चारित्र मोहनीय 
कर्म कहते हैं। 

दर्शन-मोहनीय कर्म तीन प्रकार का होता है?- ह 
(१) सम्यक्त्व-मोहनीयर : जो कर्म सम्यकत्व का प्रकट होना तो नहीं रोकता पर औप- 
शमिक अथवा क्षायक सम्यक्त्व (निर्मल अथवा स्थिर सम्यकृत्व) को उत्पन्न नहीं होने 
देता उसे सम्यकृत्व-मोहनीय कर्म कहते हैं । 
(९) मिथ्यात्व-मोहनीय : जो कर्म तत्त्वों में श्रद्धा उत्पन्न नहीं होने देता और विपरीत 
श्रद्धा उत्पन्न करता है, उसे मिथ्यात्व मोहनीय कर्म कहते हैं । 
(३) सम्यक्मिथ्यात्व-सोहनीय : जो कर्म चित्त की स्थिति को चलायमान रखता है--- 


१--(क) ढाणाड़ २,४.१०४५ की टीका : 
जह मजपाणमूढठो लोए पुरिसों परव्वसों होइ। 
तह मोहेणवि मूृढहो जीवों उ परव्वसो होड़ ॥ 
(ख) देखिए प० ३०३ पा० टि० २ (ख) 
२--(क) उत्त० ३३.८ 
(ख) ठाणाज़ २.४.१०४ 
(ग) प्रज्ञापना २२५२३ 
३--त्त० ३२३,६ 
४--प्रज्ञापना (२३.२) में सम्यक्त्व 'मोहनीय आदि को सम 
कै 


तत्त्वों में श्रद्धा भी नहीं होने देता और अश्रद्धा भी नहीं होने देता उसे सम्यकमिथ्यात्व- 
मोहनीय कर्म कहते हैं । 
इनमें मिथ्यात्व-मोहनीय सर्वधाती कहलाता है और अन्य दो देशघाती । 
चारित्र-मोहतीय कर्म दो प्रकार का होता है--(१) कपाय-मोहनीय और (२) नो- 
कृषाय-मोहनीय । 
कष भ्रर्थात्‌ संसार । आय ग्र्थात्‌ प्राप्ति। जिससे संसार की प्राप्ति हो उसे कषाय॑ 
कहते हैं। क्रोध, मान, माया और लोभ ये चार कषाय हैं। श्री नेमिचन्द्र लिखते 
हैं-- जीव के कर्म-क्षेत्र का कर्षक होने से आचार्यों ने इसे कषाय कहा है। इससे सुख 
तथा दुःख रूपी प्रचुर सस्य उत्तन्‍्त होता है तथा संसार की मर्यादा बढ़ती है' ।” जो कषाय 
के सहवर्ती सहचर होते हैं श्रथवा जो कषायों को उत्तेजित करते हैं उन हास्य, शोक, भय 
ग्रादि को तो-कषाय कहते हैं? | इसके स्थान में दिगम्बर ग्रन्थों में अ्रकपाय का प्रयोग है। 
नो-कषाय अथवा अकषाय का अर्थ कषाय का अभाव नहीं होता पर ईषत्‌ कषाय है? । 
हास्य आदि स्वयं कषाय न होकर दूसरे के बल पर कषाय बन जाते हूँ । जसे कुत्ता 
स्वामी का इशारा पाकर काटने दौड़ता है और स्वामी के इशारे से ही वापस भा 
जाता है उसी तरह क्रोधादि कषायों के बल पर ही हास्यादि नो-कषायों की प्रवृत्ति होती 
है, क्रोधादि के ग्रभाव में ये निर्बल रहते हैं। इसलिए इन्हे इषत॒कषाय, श्रकपाय या 
नो-कषाय कहते हैँ | 
कषाय-मोहनीय सोलह प्रकार का है और (२) नो-कषाय-मोहनीय सात श्रथवा नौ 
प्रकार का! । 
१--गोम्मट्सार (जीव-काण्ड) : २५२ : 
उहददुक्खउबहुसस्सं कम्मक्खेत्त कसेदि जीवस्स । 
संसारदूरमेरं॑ तेण कसाओत्ति ण॑ बंति ॥ 
२---कषायसहव तित्वात्‌, कषायप्र रणादुपि । 
हास्यादिनवकस्योक्ता, नोकषायकषायता ॥ 
३--सर्वाथसिद्धि ८.६ : 
ईषदर्थ नक्ष्यः प्रयोगादीषत्कषायो5कषाय इृति। 
४--तस्त्वार्थवातिक ८.६. १० 
५--(क) उत्त० ३३५१०-११ : 
चरित्तमोहर्ण कम्मं दुविह त॑ वियाहिय॑ । 
कसाय मोहणिज्जं तु नोकसायं तहेव य ॥ 
सोलसविहभेएणं कम्मं॑ कसायजं । 
सत्तविह नवविह्ं वा कम्मं च नोकसायज॑ ॥ 
(ख) प्रज्ञापना २२२ 


चारित्र मोहनीय के भेद इस प्रकार हूं : 
१-४--अनचन्तानुबंधी क्रोध-मान-माया-लछोस $ जो कर्म ऐसे उत्कृष्ट क्रोध आ्रादि 
उत्पन्त करते हैं कि जिनके प्रभाव से जीव को अ्रनस्त काल तक संसार-पभ्रमण करना 
पड़ता है क्रमशः अनन्तानुबंधी क्रोध, श्र० मान, अ० माया और अ० लोभ कहलाते हैं । 
५-८--अप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध-मान-माया-कोभ : जो .कर्म ऐसे क्रोन्चन-मान-माया- 
लोभ को उत्पन्न करें कि जिनसे सम्यकत्व तो न रुके पर प्रत्याख्यान-थोड़ी थी ._ प्राप- 
विरति न हो सके उन्हें क्रमश: श्रप्रत्याख्यानावरणीय क्रोध, अर० सान, श्र०- माया .शौर 
ग्र० लोभ कहते हैं। । के हमर मर 
&-१२--प्रत्याख्यानावरणीय क्रोध-मान-साया-छोम : जो कर्म ऐसे क्रोध-मान-माया- 
लोभ को उत्पन्न करें कि जिनसे सम्यक्त्व. और देश प्रत्याख्यान तो न रुके पर सर्व 
प्रत्यास्यान न हो सके--सर्व सावद्य विरति न हो सके उन्हें क्रमशः प्रत्याख्यानावरणीय 
क्रोध, प्र० मान, प्र० माया और प्र० लोभ कहते हैं? । - 
१३-१६---संज्वलन क्रोध-मान-माया-छोभ : जो कर्म ऐसे क्रोध आदि उत्पन्त 
करें कि जिनसे सर्वप्रत्याख्यान होने पर भी यथाख्यात चारित्र न हो पावे उन्हें क्रमशः 
- संज्वलन-क्रोध, सं० मान; सं० माया और सं० लोभ कहते हैं । 
दिगम्बर आ्राचार्य पृज्यपाद लिखते हैं--स' का प्रयोग एकीभाव अ्रथ में है। 
संयम के साथ अवस्थान होने से एक होकर जो ज्वलित होते हैं या जिनके सद्भाव में भी 
संयम चमकता रहता है वे संज्वलन कषाय हैं? । 





१-- (क) अनन्तान्यनुबध्नन्ति यतो जन्मानि भूतये । 
ततो5नन्तानुबन्ध्याख्या क्रोधाय्रेषु नियोजिता ॥ 
(ख) संयोजय्ति यन्‍्नरमनन्तसंख्येर्भवेः कषायास्ते । 
संयोजनता<ननन्‍तानुबन्धिता वाप्यस्तेषाम्‌ ॥ 
२--स्वल्पसपि नोत्सहेद्‌ येषां प्रत्याख्यानमिहोद्यात्‌ । 
अप्रत्याख्यानसंज्ञाउतो द्वितीयेषु निवेशिता ॥ 
३--सर्वसावद्यविरतिः प्रत्याख्यानमुदाहतम्‌ । 
तदावरणसंज्ञा$तस्तृतीयेष निवेशिता ॥ 
४--सर्वार्थसिद्धि ५.६ : | 
समेकीभावे वर्तते। संयमेन सहावस्थानादेकीभूय ज्वरून्ति संयमो वा 
ज्वलत्येषु सत्स्वपीति संज्वलना: क्रोधमानमायालोभाः । 


श्वेताम्बर विद्वानों ने इसके श्र्थ का स्फोटन करते हुए लिखा है---जो कर्म संविद्य 
और सर्व पाप की विरति से युक्त यति को भी क्रोधादि युक्त करता है--अप्रशमभाव 
युक्त करता है उसे संज्वलन-कषाय कहते हैँ | शब्दादि विषयों को प्राप्त कर जिससे जीव 
बार-बार कषाय युक्त होता है वह संज्वलन कपाय है? ॥” 

अनन्तानुबंधी कपाय सम्यग्द्शन का उपघात करनेवाला होता है। जिस जीव के 
गनन्तानुबंधी क्रोध आदि में से किसी का उदय होता है उसके मम्यस्द्शन उत्पन्न नहीं 
होता । यदि पहले सम्यग्दशन उत्पन्न हो गया हो और पीछे अ्रनन्तानुबंधी कपाय का 
उदय हो जाय तो वह उत्पन्न हुझ्ना सम्यग्द्शन भी नष्ट हो जाता है? । 

श्रप्रत्यास्यान कषाय के उदय से किसी भी तरह की एकदेश या संदेश विरति नहीं 
होती | इस कषाय के उदय से संयक्त जीव महात्रत या श्रावक के ब्रतों को धारण नहीं 


कर सकता? | 
प्रत्याख्यानावरणीय कपाय के उदय से विरताविरति----एकदेद रूप संयम होने पर 


भी सकल चरित्र नहीं हो पाताई । 
संज्वलन कषाय के उदय से यथाखर्यात चारित्र का लाभ नहीं होता" । 
यही बात दिगम्बर ग्रंथों में भी कही है* । 
१--(क) संज्वलयन्ति यति यत्संविज्ञं सर्वपापविरतमपि । 
तस्मात्‌ संज्वला इत्यप्रशमकरा निरुध्यन्ते । 
(ख) शब्दादीन्‌ विषयान्‌ प्राप्य संज्वलयन्ति यत्तों म॒हुः। 
तत: संज्वलनाहानं चतुर्थानामिहोच्यते ॥ 
२--तत्त्वा० ६८.१० भाष्य : अनत्तानुबन्धी सम्यगदर्शनोपघाती । तस्योदयाद्धि 
सम्यग्दर्शनं नोत्पय्ते । पूर्वोत्पन्नमपि- च प्रतिपतति । 
३--तत्त्वा ० ८.१० भाष्य : अप्रत्याख्यानकषायोदयाद्विरतिन भव्रति | 


. ४--तत्त्वा० ८.१० भाष्य : प्रत्यास्यानावरणकषायोदयादह्विरता विरतिर्भवत्युत्तमचा रित्र- 
लाभस्तु न भवति। 


५--तत्त्वा० ६५.६० : संज्वलनकषायोदयाद्रथाख्यातचारिऋराभों न भवति। 
६--गोम्मटसार (जीवकाण्ड) *८३ : 


सम्मत्तदेससय>रूचरित्तजहक्खाद्चरणप रिणामे । 
घादंति वा कषाया चडसोर असंखलोगमिदा ॥ 


अनन्तानुबंधी कषाय की स्थिति यावज्जीवन की, श्रप्रत्याख्यानी कषाय की एक वर्ष की, 
प्रत्यास्यानी कषाय की चार मास की और संज्वलन कषाय की स्थिति एक पक्ष की होती 
है!। दिगम्बर ग्रंथों में अ्रनन्तानुबन्धी की स्थिति संख्यात-अ्रसंख्यात-अ्रनन्त भव; अप्रत्या- 
ख्यानी की ६ मास, प्रत्याख्यानी की एक पश्न और संज्वलन की एक अत्तर्मुहर्त की कही 
गयी है* । 

रवेताम्बर-दिगम्बर दोनों ही के मत से जीव अनन्तानुबंधी कषाय की श्रवस्था में नरक 
गति, श्रप्रत्यास्यानी कषाय की अवस्था में तियंअुच गति, प्रत्याख्यानी कषाय की अवस्था 
में मनुष्य गति और संज्वलन कषाय की अवस्था में देव गति को प्राप्त करते हैं? । 

क्रोध खरावर्त---जल के आवर्त--भ्रमर की त रह होता है। मान उननतावर्त--पर्वत्‌ 
प्रादि जसी ऊँची जगह के चक्राव की तरह होता है। माया गूढावतं---वनस्पति की गांठ 
की तरह होती है और लोभ झ्रामिषावर्त---मांस के लिए पक्षी के चक्कर काटने की तरह 
होता है* । 

अनन्तानुबंधी क्रोध पर्वत की रेखा--दरार की तरह अमिट होता है। अप्रत्याख्यान 
क्रोध पृथ्वीतल की रेखा-दरार की तरह कठिनाई से शांत होनेवाला होता है। प्रत्या- 
ख्याननी क्रोध बालू की रेखा की तरह शीघ्र मिटनेवाला होता है। संज्वलन क्रोध जल की 
रेखा की तरह और भी शीघ्र मिठनेवाला होता है४ । गोम्मटसार में भी यही उदाहरण 
है । 
१-- प्रथम कर्मग्रन्थ गा० १८ : 

जाजीववरिसचउमासपक्खगा नरयतिरियन रप्ममरा । 

सम्माणुसव्वविरईअहखायचरित्तघायकरा ॥। 
२--गोम्मठसार (कर्मकार्ड) ४६: 

अंतोमुहृत्त पकखं छम्मासं संख$संखणंतभवं । 

संजलणमादियाणं वासणकालो दु णियमेण ॥ 
३---(क) गोम्मठसार (जीवकाण्ड) : २८४-२८७; (नीचे पा? दि? ६, तथा पृ० २१६ 

पा० टि० २.४.६ में उद्धृत) 

(ख) उपयुक्त पा० दि० १ 
४--ठाणाड्रर ४.२. २८४५ 
५--वही ४.२.२११ 
&-गोम्मटसार (जीवकाण्ड) *८४ : 

सिलपुढविभेद्वूलीजलराइसमाणओ हवे कोहों। 

णारयतिरियणरासरगईछ उप्पायओ कमसो ॥ 





अनन्तानुबंधी मान शल-स्तम्भ की तरह, श्रप्र ० मान अस्थि-स्तम्भ की तरह, प्र० मान 
दारु-स्तम्भ की तरह तथा सं० मान तिनिशलता-स्तम्भ जसा होता है?। गोम्मटसार में 
तिनिशलता के स्थान में वेत्त'--वेत्र है? । 

अनन्तानुवंबी माया बांस की मूल की तरह , श्रप्र> माया मेप के सींग की तरह, 
प्र० माया गोमूत्र की धार की तरह और सं० माया बस की ऊपरी छाल की तरह वक्र 
होती है? । तत्त्वार्थभाष्य में सं० माया को निलखनसद्ृशी कहा है। गोम्मट्सार में 
खरपी के सदृश४* । 

ग्रनन्तानबंधी लोभ किरमिच से रंगे वस्त्र की तरह, श्रप्र० लोभ कदम से रंगे वस्त्र 
की तरह, प्र० लोभ खंजन से रंगे हुए वस्त्र की तरह और सं० लोभ हल्दी से रंगे हुए 
वस्त्र की तरह होता है” | गोम्मटसार में खंजन के रंग के स्थान में 'तणमल?--शरीर 
मल का उदाहरण है*। तत्त्वाथमाप्य सें किरमिच के रंग की जगह लाक्षाराग और 
खेंजन के रंग के स्थान में कुसुम्मराग है* । 
१७--हास्य मोहनीय : जो कर्म निमित्त से या अनिमित्त ही हास्य उत्पन्त करे उसे 
हास्य मोहनीय कर्म कहते हैं । 
१८--रति मोहनीय : जो कर्म रुचि, प्रीति, राग उतपन्‍्त करे उसे रति मोहनीय कर्म 
कहते हैं । | 
१६ --अरति मोहनीय : जो कर्म भ्रहचि, श्रत्रीति, दवप उत्पल्त करता है उसे अरति 
मोहनीय कर्म कहते हैं । 





१--टठाणाड़र ४.९ .९६ ३ 

२--गोम्मट्सार (जीवकाण्ड) २३८५ : 
सेलह्विकटुवेत्ते णियभेएणणुहरंतओ माणो। 
णारयतिरियणरामरगईछ उप्पायओ कमसो ॥ 

३--ठाणाड्रः ४७.३.२ ६ रे 

४--गोम्मटसार (जीवकाण्ड) २८६ : 
वेणबमूलोरब्भयसिगे गोमुत्तए य खोरप्पे । 
सरिसी माया णारयतिरियणरामरगईछ “खिवदि जिय॑ ॥। 

५--टठाणाज़ः ४.२.२६ ३ 

६--गोम्मटसार (जीवकाण्ड) २८७ : 
किमिरायचक्रतणुमलूहरिदराएण सरिसओ लोहो | 
णारयतिरिक्खमाणुसदेवेसप्पायओ कमसो ॥ 

७--तत्वा० ८.२९० भाष्य । | 
अस्य लोभस्य तीव्रादिभावाश्रितानि निद्श नानि भवन्ति । तथ्था“लाक्षारागसद्श:, 
कदमरागसह॒शः; कुछम्भरागसदशों हँ।ख्रिरागसहशः इति। । 


२०---भय मोहनीय : जो कर्म निमित्त से या अ्रनिभित्त ही भय उत्पत्त करे उसे भय 
मोहनीय कर्म कहते हैं । 
२१--शोक मोहनीय : जो कर्म शोक उत्न्‍त करें उसे शोक मोहनीय कर्म कहते हैं । 
२२--जुगुप्सा मोइनीय : जो कर्म घुणा उत्पन्त करे उसे जुगुप्सा मोहनीय कर्म कहते 
हैं' । आचार्य पूज्ययाद जुगुप्सा की परिभाषा इस प्रकार करते हैं : “यदुदयादात्सदोष- 
संवरणं परदोषाविष्करणं सा जुगुप्सा ।” श्रर्थात्‌ जिसके उदय से झात्म-दोषों के संवरण--- 
छिपाने की और पर-दोषों के आविष्करण--ढूंढ़ने की प्रवृत्ति होती है वह जुगुप्सा है। 
२३--सत्री-वेद : जिस तरह पित्त के उदय से मधुर रस की अभिलाषा होती है वंसे 
ही जो कर्म पुरुष की अ्रभिलाषा उत्पन्न करे उसे स्त्री-वेद कर्म कहते हैं ॥ “जिसके उदय 
से जीव स्त्री-वेद सम्बन्धी भावों को प्राप्त होता है वह स्त्री-वेद है? |” 

स्‍त्री-वेद करीषाशि की तरह होता है। स्त्री की भोग इच्छा गोबर की आग की 
तरह धीरे-धीरे प्रज्वलित होती है और चिर काल तक धधकती रहती है?। 
(२४) पुरुष-वेद : जिस तरह इलेष्म के उदय से आम्ल रस की अभिलाषा होती है 
वँसे ही जो कर्म स्त्री की अभिलाषा उत्पन्न करे उसे पुरुष-वेद कर्म कहते हैं। आचार्य 
पज्यपाद पुरुषवेद की परिभाषा इस प्रकार करते हैं : “जिसके उदय से जीव पुरुष संबंधी 
भावों को प्राप्त होता है वह पुंवेद है? ।” 

पुरुष-वेद तृणामि के सहश होता" है जसे तृण की श्रम्मि शीघ्र जलती और बुझती है 
वसे दही पुरुष शीघ्र उत्तेजित और ज्ान्त होता है" । 
(२४) नपुंसक-वेद : जिस तरह पित्त और इ्लेष्म दोनों के उदय से मज्जिका की अभिलाषा 
होती है वसे ही जो कर्म स्त्री और पुरुष दोनों की अभिलाषा उत्पन्त करे उसे नपुंसक-वेद 


१--प्रथम कर्मग्रन्थ २१ : 
जस्छदया होइ जिए हास रद अरइसोग भय कुच्छा । 
सनिमित्तमननहावा त॑ इह हासाइ मोह णियं ॥ 
२---तत्त्वा ० ८.६ सर्वार्थसिद्धि : 
यदुदयात्स्त्रेणान्भावान्प्रतिप ते स स्त्रीवेद: 
३--प्रथम कम ग्रन्थ २२ : ह 
पुरिसित्थितदुभयंपई अहिछसो जव्वसा हवइ सोड । 
थीनरनपुवेडदुओ फुंफुमतणनगरदाहसमो ॥ 
४--तत्त्वा० ८.६ सर्वार्थसिद्धि: | 
यस्योद्यात्पौंस्नान्‍भावानस्कन्दति स पुंवेदः . 
५--देखिए उपयुक्त पा? दि० ३ 


कर्म कहते हूं | “जिसके उदय से जीव नपुंसक संबंधी भावों को प्राप्त होता है वह नपुंसक- 
बंद है? |” 

नपुंसक-वेद नगरदाह के समान है। जेंसे नगरी की आग बहुत दिनों तक जलती 
रहती है भौर उसके बुझने में भी बहुत दिन लगते हूँ उसी प्रकार नपुंसक की भोगेच्छा 
चिरकाल तक निवृत्त नहीं होती) | ह 

तत्त्वार्थभाष्य में पुर्पवेद, स्त्रीवेद और नपुंसकवेद की तुलना क्रमश: तृण, काष्ठ और 
करीषाभिक्रे साथ की गई है? । श्री तेमचद्र ने इनकी तुलना तृण, कारीष और इष्टपाक--- 
भट्टी की अभि के साथ की है” ।नपुंसकवेद को लेकर वे लिखते हैं : “नपुंसक कलुषचित्त- 
वाला होता है। उसका वेदानुभव भद्ठी की अभि की तरह गत्यन्त तीत्र होता है५ ।” 

कर्मग्रंथ, तत्त्वार्थसूत्र भर गोम्मटसार की तुलनाओ्रों में स्पष्टत: ग्रन्तर है । 

उपर्युक्त २५ प्रकृतियों में अनन्तानुवन्धी कषाय, भ्रप्रत्याख्यानी कषाय और प्रत्या- 
ख्यानी कषाय ये बारह कपाय स्वंधाती हूं | 

मोह कर्म के उदय से जीव मिथ्यादृष्टि और चरित्रहीन बनता है। इसके अनुभाव 





१--तत्त्वा ० ८.६ सर्वार्थसिद्धि : 
यदुदयान्नापूं सकान्भावानुपत्रजति स । नपुंसकवेद: 
२--देखिए पृ० ३१७ पा? टि० ३े 
३--तत्त्वा० ८.१० भाष्य : 
तत्र पुरुषपेदादीनां तृणकाष्ठकरीषाप्यो निदुर्शनानि भवन्ति 
४--गोम्मटसार (जीवकाण्ड) २७६ : 
तिणकारिसिद्दपागग्गिसरिसपरिणामवेयणम्मुक्का । 
अवगयवेदा जीवा सयसंभवर्णतवरसोक्खा ॥ 
(--वही २७५: 
णेवित्थी णेव पुमं णउंसओ उहयलिगविदिरित्तो । 
इंट्रांवरिगसमाणगत्रेदूगगरुओ कलछुसचित्तो ॥ 
६--(क) गोम्मदसार (कर्मकाण्ड) ३६ : 
केवलणाणावरणं दंसणछक्क॑ कपायबारस् । 
मिच्छे च सब्बघादी सम्मामिच्छं अबंधम्हि ॥ 
(ख) ठाणाड़' २.४.१०४ टीका में उद्धृत 
केवलगाणावरणं दंसणछफ्क च मोहबारसगं । 
ता सव्यधाइसत्ना भरंति सिच्छत्तवीसइमं |। 


पाँच हैं : सम्यक्त्व-वेदवीय, मिथ्यात्व-वेदनीय, सम्यग्मिथ्यात्व-वेदनीय, कषाय-वेदनीय 
और नो-कषाय-वेदनीय* । 

मोहनीय कर्म के बंध-हेतुओं का उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थयृत्र में कहा है : “केवल- 
ज्ञानी, श्रुत, संघ, धर्म और देवों का ग्रवर्णवाद दर्शनमोहनीय कर्म का बंध-हेतु है और 
कषाय के उदय से होनेवाला तीब्र झ्ात्म-परिणाम चारित्रमोहनीय कर्म का ।” 

निरावरण ज्ञानी को केवली कहते हैं? । केवली द्वारा प्ररूपित और गणधरों द्वारा 
रचित्र सांगोपांग ग्रंथ श्रुत हैं। रत्नत्रय से युक्त श्रमणों का गण संघ है अथवा रत्नत्रय से 
युक्त श्रमण-श्रभणी-श्रावक-क्राविका रूप चतुविद गण संघ है। पंचमहात्रत का जो 
साधन रूप है वह धर्म है अथवा अहिसा लक्षण है जिसका वह धर्म है । भवनवासी 
आदि देव हैं। केवली भझ्रादि का अवर्णवाद दर्शनमोहनीय कर्म का बंध-हेतु है। भ्वर्णवाद 
का ग्रथ है अ्रसदभूतदोषोदभावनम्‌'--जो दोष नहीं है उसका उद्भावन करना--कथन 
करना । 

आगम में कहा है--अ्ररिह्तों का झवर्णवाद, धर्म का श्रवर्णवाद, भ्राचार्य-उपाध्यायों 
का अवण्वाद, संघ का अ्रवण्वाद और देवों का अवर्णवाद--इन पांच श्रवर्णवादों के होने 
से जीव धर्म की प्राप्ति नहीं कर सकता+५ |”! 


१->प्रज्ञापना २१.१ : 
गोयम। ! मोहणिज्जल्स कम्मस्प जीवेणं बद्धसा्स जाव पंचविधे अणुभावे 
' पन्‍नते तंजह-प्रम्म तत्रेयणिज्जे, मिच्छत्तरेय गिज्जे, सम्मामिच्छत्तवेयणिज्जे 
कसायवेय णिज्ज, नोकषायवेयणिज्जे । 
२०«तत्वा० ६,१४० १५: 
केवलिश्रुतसंबधर्मदेवावर्णवादो दर्शनमोहस्य । 
कषायोदयात्तीआत्मप रिणामश्रारित्र मोहस्य । 
३«>वपर्वार्थसिद्धि ६.१२ : निरावरणज्ञाना: केवलिनः । 
४०७ क) तत्त्वा० भाष्य ६.१४ : चातुर्वणर्यस्य सट्डस्य पत्चमहाव्रतसाधनस्य धर्मस्य 
(ख) सर्वार्थसिद्धि ६.१३ रक्नन्रयोपेत: श्रमगगणः संघः । अहिसालक्षणस्तदागम- 
देशितों धर्म :। 
५०ठाणाज़' ४,२ ६ 


अमर 


दर्गनमोहनीय कर्म कैसे बंचता है, इस विपय में श्रागम में निम्न वार्तालाप 
मिलता है? । 

“हें भगवन्‌ ! जीव काज्ञामोहनीय (दर्शनमोहनीय) कर्म किस प्रकार बाँचते हैं १” 

“हे गौतम ! प्रमादरूप हेतु से और योग रूप निमित्त से जीव कांतामोहनीय कर्म 
का बंध करते हैं ।”? 

“हे भगवन्‌ ! वह प्रमाद कैसे होता है १” 

“हे गौतम ! वह प्रमाद योग से होता है ।” 

“हे भगवन्‌ ! वह योग किस से होता है १” 

“हे गौतम | वहु योग वीर्य से उत्पन्न होता है । 

“हैं भगवन्‌ ! वह वीर्य किससे उत्पन्न होता है ? 

“हे गौतम ! वह वीर्य दरीर से उत्पन्न होता है ।* 

“हे भगवन ! यह शरीर किस से उतन्न होता है १” 

“हे गौतम ! यह शरीर जीव से उत्पन्त होता है। जब रेसा है तव उत्थान, कर्म, 
बल, वीय॑ और पुरुपकार-पराक्रम हैं (” 

सर्वार्थसिद्धि में चारित्र-मोहनीय कर्म के बंब-हेतुओं का विस्तार इस रूप में 
मिलता है : 

स्वयं कषाय करना, दूसरों में कपषाय उत्पस्न करना, तपस्वीजनों के चारित्र में 
दूषण लगाना, संक्लेश को पंदा करने वाले लिजज्भ ( वेप ) और ब्रत को घारण करना 
ग्रादि कषायवेदनीय के आख़व हैँ । ह ह 

सत्य धर्म का उपहास करना, दीन मनुष्य की दिल्लगी उड़ामा, कुत्सित राग को 
बढ़ानेवाला हंसी-मजाक करना, बहुत बकने व हंसने की आदत रखना श्रादि हास्य 
वेदनीय के आखव है? । 


१---भगवती १.३ हे हा 
२--सर्वार्थसिद्धि ६.१४ : तत्र स्वपरकषायोत्पादनं तपल्चिजनबृत्तदृष्ण संक्लिप्टलिज्ेबत 
धारणादि: कपायवेदनीयस्यास्रवः । हि 


३--वही ६.१४ : सदर्मोपहसनदीनातिहासकन्दर्पोपहासबहुविप्रलापोपहाासशीलतादि- 
हास्यवेदनीयरय । न 


है 


नाना प्रकार की क्रीड़ाओों में लगे रहना, व्रत और शील के पालन करने में रुचि 
न रखना आ्रादि रतिवेदनीय के आाखव हैं' । 

दूसरों में श्ररति उत्पन्न हो और रति का विनाश हो ऐसी प्रवृत्ति करना और. 
पापी लोगों की संगति करना आ्रादि भरति वेदनीय के भ्राखव है? । 

स्वयं शोकातुर होना, दूसरों के शोक को बड़ाना तथा ऐसे मनुष्य का अभिनन्दन 
करना आदि शोकवेदनीय के झ्ाखव हैं? । ' 

भय रूप भ्पना परिणाम और दूसरे को भय पंदा करना आ्रादि भयवेदनीय के 
आख़व के कारण हैं* । 0 शी 9 

सुखकर क्रिया और सुखकर श्राचार से घ॒ुणा करना और भ्रपवाद करने में रुचि 
रखना आदि जुगप्सावेदनीय के आ्रास्रव हैं" । । 

असत्य बोलने की आदत, अति संघानपरता, दूसरे के छिद्र ढुँढला और बढ़ा हुप्ना 
राग आदि स्त्रीवेद के आख़व हैं* । 

क्रोध का अल्प होना, ईर्ष्या नहीं करना, अपनी स्त्री में संतोष करना आदि पुरुष- 
वेद के आख्रव हैं? । 

प्रचुर मात्रा में कषाय करना, गुप्त इच्द्रिनों का विनाश करना और पर्त्री से 
बलात्कार करना आदि नपुंसकवेदनीय के आस्रव हैं: । 

मोहनीय कर्म के बंध-हेतुओं का नामोल्लेख भगवती में इस प्रकार मिलता है-- 
(१) तीत्र क्रोीत्र, (२) तीत्र मान, (३) तीर माया, (४) तीव्र लोभ, (५) तीक्र दर्शन- 





१---पर्वाथसिद्धि ६.१४ : विचित्रक्रीडनपरताव्रतशीलारुच्यादिः रतिवेदनीयरूय । 

२--वही ६.१४ : परारतिप्रादुर्भावनरतिविनाशनपापशीलसंसर्गादिः अरतिवेदनीयस्य । 

३--वही ६.१४ : स्वशोकोत्पादनपरशोकप्छुतामिनन्दनादिः शोकवेदनीयस्य । 

४--जही ६.१४ : स्वभयपरिणामपरभयोत्पादनादिभियवेदनीयस्य । 

५--जही ६.१४ : कुगलक्रियाचारजुगुप्सापरिवादशीलत्वादिजुगुप्सावेदनीयस्य । - 

६--वही ६.१४ : अलछीकाभिधायिद्वातिसन्धानपरत्वपररन्प्रप्रेक्षित्वप्रवृद्धरागादि: स्त्री- 
वेदनीयरूय । द 

७४--जही ६.१४ : स्वोकक्रोधानुत्डकत्वस्वदारसन्तोषादि: पुंचेदबीयस्थ |. 

% --वही ६.१४: प्रचुरकषायगुद्य निद्रयव्यपरोपणपराड्नावस्कन्दनादिनपुंसकवेद्नीयस्य। 


मोहनीय और (६) तीत्र चारित्र मोहनीय? । 

ग्रत्य आगमों में मोहनीय कर्म के ३० बंध-द्वेतुओं का उल्लेख मिलता है? । संक्षेप 
में वे इस प्रकार है : 

(१) त्रस प्राणियों को जल में डबाकर जल के आक्रमण से उन्हें मारना । 

(२) किसी प्राणी के नाक, मुख श्रादि इन्द्रिय-द्वारों को हाथ से ढक अथवा 
अवरुद्ध कर मारना | 

(३) बहुत प्राणियों को किसी स्थान में अवरुद्ध कर चारों ओर श्प्नि प्रज्वलित कर 
ब॒एं से दम घोंटकर मारना । 

(४) दुष्ट चित्त से किसी प्राणी के उत्तमांग--सिर पर प्रहार करना है ओर मस्तक 
को फोड़कर विदीर्ण करना । 

(५) किसी प्राणी के मस्तक को गीले चर्म से आवेष्टित करना । 
# (६) छल पूर्वक बार-बार भाले या डंडे से किसी को पीटकर श्रपने कार्य पर 
प्रसन्‍न होना या हँसना । 

(७) अपने दोषों को छिपाना, माया को माया से ग्राच्छादित करना, झूठ बोलना, 
सत्याथ का गोपन करना । 

(८) किसी निर्दोष व्यक्ति पर मिध्या आरोप कर श्रपने दुष्ट-करार्यों को उसके 
सिर मंढ़कर उसे कलंकित करना । 

(६) जानते हुए भी किसी परिषद में श्रर्द-सत्य (सच झौर झूठ मिश्रित) कहना । 

(१०) राजा का मंत्री होकर उसके प्रति जनता में विद्रोह कराना था 
विश्वासधात करना । 

(११) बाल-ब्रह्मचारी नहीं होने पर भी अपने को बाल-ब्रह्मचारी कहना तथा 
सत्री-विषयक भोगों में लिप्त रहना । 





१-- भगवती ८.६ 
गोयमा ! तिव्वकोहयाएु, तिव्वमाणयाएं, तिव्द्स।ययाएं, तिव्वक्षोभयाए, 
तिव्वदंसगमोह णिज्जयाएु, तिव्वचरित्तमोहणिज्जयाए 
२--(क) समवायाड्रर सम? ३० 
(ख) दशाश्रतस्कंध दूं? ६० 
(ग) आवश्यक अ० ४ 


(१२-१३) ब्रह्मचारी नहीं होने पर भी अपने को ब्रह्मचारी प्रसिद्ध--व्यक्त 
करना, तथा कपट रूप से विषय सुखों में श्रासक्त रहना । 

(१४) गांव की जनता अथवा स्वामी के द्वारा समर्थ और धनवान बन जाने पर, 
फिर उन्हीं लोगों के प्रति ईर्ष्या-दोष या कलुषित मन से उनके सुखों में भ्रन्तराय देने 
का सोचना या विन्न उपस्थित करना । 

(१५) अपने भ्र्ता--पालन करने वाले की हिंसा करना । 

(१६) राष्ट्र-नायक, वणिक्‌-नायक अ्रथवा किसी महा यशास्वी श्रेष्ठी को मारना] 

(१७) नेता-स्वरूप अ्रथवा अनेक प्राणियों के त्राता सहश पुरुष को मारना । 

(१८) दीक्षामिलाषी, दीक्षित, संयत और सुतपस्वी पुरुष को धर्म से भ्रष्ट 
करना । 

(१६) अनन्त ज्ञान, श्रनत्त दर्शन यृक्त जिनों की निन्‍दा करना । 

(२०) सम्यम्जञानदर्शन युक्त न्याय मार्ग की बुराई करना, धर्म के प्रति द्ेष और 
निन्‍्दा के भावों का प्रचार करना। 

(२१) जिम आचार्य या उपाध्याय की कृपा से अश्रुव शौर विनय की शिक्षा प्राप्त 
हुई हो उसी की निन्‍दा करना | 

(२२) आचार्य और उपाध्याय की सुमन से सेवा न करना। 

(२३) अबहुश्ुत होते हुए भी श्रपने को बहुश्रुत व्यक्त करना और स्वाध्यायी न होने 
पर भी अपने को स्वाध्यायी व्यक्त करवा । 

(२४) तपस्वी न होते हुए भी भ्रपने को तपस्वी घोषित करना । 

(२५) सशक्त होते हुए भी अस्वस्थ श्रन्य साधु-साध्वियों की सेवा इस भाव से न 
करना कि वे उसकी सेवा नहीं करते । 

(२६) सर्वतीर्थो' का भेद तथा धर्म-विमुख्त करने वाली हिंसात्मक और कामो- 
त्तेजक कथाओं का बार-बार कहना । 

(२७) आ्रात्म-इलाघा या मित्रता प्राप्ति के लिए अ्धामिक वशीकरण आदि योगों 
का बार-बार प्रयोग करना। 

(२८) मानुषिक या दविक भोगों की अतृप्ति पर्वक अभिलाषा करना । 

(२६) देवों की ऋद्धि, द्युति, यश, वर्ण, बल और वीर्य की निन्‍दा करना । 

(३०) जिन के समान पूजा की इच्छा से नहीं देखते हुए भी मैं देव, यक्ष और 
गुह्मों को देख रहा हूँ ऐसा कहना । 

मोहनीय कर्म की जघन्य स्थिति भ्रन्तर्मुहुत और उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोटा-कोटि 
सागरोपम की होती है? । 
१--उत्त? ३३,२३१ ४ 

उदहीसरिसनासाणं सर्त्तरीि कोडिकोडीओ | 
मोहणिज्जस्स उक्कोसा अन्‍्तोमुहु्त जहन्निया ॥ 


८--अन्तराय कमें (गा० ३७-४२) ; 

अ्न्तराय का अर्थ है बीच में उपस्थित होता---विशन्न करना--व्याघात करना । जो 
कर्म क्रिया, लब्धि, भोग और बल-स्फोटन करने में श्रवरोध उपस्थित करे उसे 
अ्रन्तराय कर्म कहते हैं । इसकी तुलना राजा के भण्डारी के साथ की जाती है। राजा 
की दान देने की इच्छा होने पर भी यदि भण्डारी कहे कि खजाने में कुछ नहीं है तो 
राजा दान नहीं दे पाृता वसे ही अन्तराय कर्म के उदय से जीव की स्वाभाविक अनन्त ' 
कार्य-शक्ति कुण्ठित हो जाती है? । 

अन्तराय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ इस प्रकार हैं : 
(१) दान-अन्तराय कर्म : इसका उदय दान देने में विश्नक्नारी होता है। जो कर्म दान 
नहीं देने देता वह दानान्तराय कर्म है। मनुप्य सत्पात्र दान में पुण्य जानता है, प्रायुक 
एपणीय वस्तु भी पास में होती है, सुपात्र संयमी-साधु भी उपस्थित होता है इस तरह 
सारे संयोग होने पर इस कर्म के उदय से जीव दान नहीं दे पाता । 
(२) छाभ-अन्तराय कम : यह वस्तुग्रों की प्राप्ति में बाधक होता है। जो कर्म उदित 
होने पर शब्द-गंध-रस-स्पर्श के लाभ अथवा ज्ञान-दर्शन-चारित्र-तप आ्रादि के लाभ 
को रोकता है वह लाभान्तराय कर्म कहलाता है । द्वारका जसी नगरी में घूमते रहने पर 
भी ढंढण ऋषि को भिज्ञा न मिली यह लाभान्तराय कर्म का उदय था। 
(३) भोग-अत्तराय कर्म ; जो वस्तु एक बार ही भोगी जा सके, उसे भोग कहते हूं 
जसे --खाद्य, पेय आदि | जो कर्म भोग्य वस्तुश्रों के होने पर भी उन्हें भोगने नहीं देता 
उसे भोगान्तराय कर्म कहते हूं । दाँतों में पीड़ा होने पर सरस भोजन नहीं खाया जा 
सकता---यह भोगान्तराय कर्म का उदय है । 


(४) उपभोग-अन्तराय कर्म : जों वस्तु बार-बार भोगी जा सके उसे उपभोग कहते हैं 
जसे--मकान, वस्त्र आदि। जो कर्म उपभोग वस्तुओं के होने पर भी उन्हें भोगने नहीं 
देता उसे , उपभोगान्तराय कर्म कहते हैं । वस्त्र, आभूषण आदि होने पर भी वंधव्य के 
कारण उनका उपभोग न कर सकता, उपभोग-अ्न्तराय कर्म का उदय है । 
६--(कं) ठढाणाड़' २. ४.१०४ की टीका : 
जीव॑ चाथसाधनं चान्तरा एति--पततीत्यन्तरायम्‌, हद चेव॑-- 
जह राया दाणाईं ण कुणई भंडारिए विकूलंमि। 
एवं जेणं जीवो कम्में त॑ अंतरायणंति॥ : 
(ख) देखिए ए० ३०४ पा० दि० २ (ख)... . 


(५) वीयं-अन्तराय कर्म : वीर्य एक प्रकार की शक्ति विशेष' है। बौद्ध ग्रंथों में भी इसी 
भ्रथ में वीय॑ शब्द का प्रयोग मिलता है? । योग---मन-वचन-काय के व्यापार---वीर्य 
से उत्पन्न होते हैं? । संसारी जी में सत्तारूप में अनन्त वीय॑ होता है । जो कर्म 
आत्मा के वीर्य-गुण का श्रवरोधक होता है--उसे वीर्यान्तराय कर्म कहते हैं । निर्बलता 
इसी कम का फल होता है” । कहा है : “वी, उत्साह, चेष्ठा, शक्ति पर्यायवाची शब्द 
हैं। जिस कर्म के उदय से कल्प्रायुष्ववाला युवा भी अ्रल्र प्राणतावाला होता है उसे 
वीर्यान्तराय कर्म कहते हूं * ।” 

वी तीन हैं : (१) बाल-वीर्य : जिसके थोड़े भी त्याग-प्रत्याख्यान नहीं होते, 
जो अविरत होता है उस बाल का वीर्य बाल-वीर्य कहलाता है। (२) पण्डित-वीर्य : 
जो सर्वविरत होता है उस पण्डित का वीर्य पण्डित वीर्य है। (३) बाल-पण्डित वीर्य : 
जो कुछ अंश में त्यागी है और कुछ अश्रंश में ग्रविरत, उस बाल-पण्डित का वीर्य बाल- 
पण्डित वीर्य है । वीर्यान्तराय कर्म इन तीनों प्रकार के वीयों का अवरोध करता है। 
इस कर्म के प्रभाव से जीव के उत्थान, कर्म <, बल* वीर्य * * श्रौर पुरषकार-पराक्रम? १ _ 
क्षीण---हीन होते हैं । 





१--ठाणाज़ः १०.१.७४० 
२---अंगुत्तरनिकाय ५.१ 
३--भगवती १.३ 
४--भगवती १.८ 
५--यदुदयात्‌ नीरोगस्य तरुणस्य बलवतो<पि निर्वीर्यता रुयात्‌ स वीय॑न्तराय: 
६--तत्त्वार्थाधिगमसूत्रम्‌ ८.१४ सिद्धसेन : ु 
तन्न कस्यचित्‌ कल्पस्थाप्युपचितवपुषो5पि यूनो<प्याल्पप्राणता यस्य कर्मण उद॒यात 
स वीर्यान्तराय इति । ु 
७--उत्थान--चेश विशेष (दा० १०१४६ टीका) 
८--कर्म--अ्रमणा दि क्रिया (वही) 
€६---बलर--शरीर-सामं थ्य (वही) 
१०--वीय---जीव से प्रभव शक्तिविशेष (वही) 
११--पुरुषकार--अभिमान विशेष । पराक्रम--अभिमान विशेष को पूरा करने का 
प्रय्ष विशेष (वही : पुरुषकारश्च--असिसानविशेष: पराक्रसश्र--पुरुषकार एव 
निष्पादितस्वविषय इति विग्हे इन्हे कवज्ञाव : ) | 


अन्तराय कर्म के दो भेद कहे गये हैं--- 
(१) प्रत्युत्पल्नविनाशी अ० कर्म--जिसके उदय से लब्ध वस्तुओं का विनाश हो और 
(२) पिहित-आ्रागामी-पथ भ्र० कर्म--लम्य वस्तु के आगामी-पथ का-. लाभ-मार्ग का 
ग्रवरोध* । 
इस कर्म के पाँच अनुभाव हैं--दानान्तराय, लाभान्तराय भोगान्तराय और 
वीयौन्तराय* । 
श्री नेमिचन्द्र लिखते हैं---'घनघाति होने पर भी अ्रन्तराय कर्म को जो अधाति 
कर्मों के बाद रखा है उसका कारण यह है कि वह अधाति कर्मों के समान ही है 
क्योंकि वह कितना ही गाढ़ क्‍यों न हो जीत के वीर्य गुण को सर्वथा सम्पूर्णतः आच्छा- 
दित नहीं कर सकता ३ |” 
उत्थान, कर्म, बल, वीर्य, पुरयक्रार-पराक्रम ये जीव के परिणाम विशेष हैं। ये 
वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम से होते हूँ । 
केवलज्ञानावरणीय आदि पूर्व वणित घाति कर्मों के क्षय के साथ ही सर्व वीर्य 
ग्रन्तराय कर्म का क्षय हो जाता है। इसके क्षय से निरतिशय --अनन्त वीये॑ उत्तन 
होता है। 
अन्तराय कर्म की जधन्य स्थिति अल्तर्मूहृतत और उत्कृष्ट स्थिति ३० कोटाकोटी 
सागरोपम की होती है* । 








२--ठाणाजूः ९.४.१०५ : 
अंतराइए कम्प्रे दुविहे पं? तं?-पढप्पन्तविणासिए चेव विहितआगामिपहं । 
२--प्रज्ञापना २३.१.१२ 
गोयमा ! अंतराइयस्स कम्मल्प्त जोवेग॑ बद्ध्स जाव पंचविधे अणुभावे पन्‍नत्ते, 
तंजहा दाणंतराए छाभंतराए, भोगंतराए, उवभोगंतराए, वीरियंतराए, जं वेदेति 
पोरगर्ल वा जाव वीससा वा पोग्गलाणं परिणाम वा तेसि वा उदएणं 
अंतराह  कम्म॑ वेदेति 
३--गोस्मट्सार (कमंक्राण्ड) १७ : 
घादीवि अघादि वा णिस्सेसं घादणे असकादों। 


'णामतियणिमित्तादोी विग्घं फडिदं अधादिचरिमम्हि ॥ 
3«-+उत्त० २३.१६ 


कर का. 


अन्तराय कर्म के बंध-हेतुओं का नामोल्लख पहले भ्रा चुका है* । हेमचन्द्रसूरि 
कहते हैँ: “दान, लाभ, भोग, उपभोग और वीर्य---इनमें कारण या बिना कारण विज्न 
करना अन्तराय कर्म के आखव हैं? |?! 

भ्रन्तराय कर्म के विवेचन के साथ घनघाती-कर्मो' का विवेचन सम्पर्ण होता है । 
इन चार घनघाती-कर्मो में ज्ञानावरणीय और दर्शनावरणीय ये दो झ्रावरण-स्वरूप हूं । 
मोहनीय-कर्म विवेक को विक्ृत करता है। श्रन्तराय-कर्म विप्न-रूप है। 

प्रथम दो आवरणीय कर्मों के क्षय से जीव को निर्वाण रूप, सम्पूर्ण प्रतिपूर्ण 
अव्याहत, निरावरण, अनन्त और सर्वोत्तम केवल-न्ञान-दर्शन उत्पन्न होता है। जीव 
अहंत, जिन, केवली, सर्वज्ञ तथा सर्वभावदर्शी होता है। विवेक को दृषित करने वाले 
मोहनीयकम के क्षय से शुद्ध अनन्त चारित्र उत्पन्न होता है । श्रन्तराय कर्म के क्षय से 
अनन्त-वीर्य प्रकट दोता है। इस तरह घनघाती कर्मों का क्षय अनन्त-चतुष्टय की 
प्राप्ति का कारण होता है। 
६--अखाता वेदनीय-कम (गा० ४३-४४) : 

जिस कर्म से सुख दुःख का वेदन--अनुभव हो उसे वेदनीय कर्म कहते हैं । वेदनीय 
कर्म दो प्रकार का है--(१) साता वेदनीय और (२) असाता वेदनीय । इस कर्म की 
तुलना मध-लिप्त तलवार की धार से की गई है?। तलवार की धार में लगे हुये 
मधु को जीभ से चाटने के समान साता वेदनीय और तलवार की धार से जीभ के 
कटने की तरह असाता वेदनीय कर्म हैं? । जिस कर्म के उदय से सुख का अनुभव हो वह 





१--देखिए पुण्य पदार्थ (ढा० २) : टिप्पणी २४ पृ० २३० 
२---नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्यप्रकरणम्‌ गा? ११० : 
दाने छाभे च वीय च, तथा भोगोपभोगयो: । 
सव्याजाव्याज विन्नोन्तरायकर्मण आश्चवाः ॥ 
३--(क) ठाणाडु' २.४, १०५ टीका : तथा वेद्यते--अनुभूयत इति वेदनीयं, सातं--- 
सुख तद्र पतया वेच्चते यत्तत्तथा, दीर्घत्वं प्राकृतत्वात्‌ू, इतरदू--एतह्ठिपरीठम, 


आह च--- 
महुलित्तनिसियकरवालधार जीहाए जारिसं लिहणं। 
तारिसयं सहदुहडप्पायगं मुणह ॥ 


(ख) प्रथम कर्मग्रन्थ १२ : 
महुलित्तचग्गधारालिहणं व दुह्माउ वेयणियं ॥ 


साता वेदनीय है । जिस कर्म के उदय से जीव को दुःख रूप अनुभव हो वह असाता 
वेदनीय है । द 

पदार्थ इृष्ट या अनिष्ठ नहीं होते। इष्ट-अनिष्ट का भाव अज्ञान और मोह से 
उत्पन्न होता है--राग द्वंप से उत्पन्न होता है। अनुकूल विपयों के न मिलने से तथा 
प्रतिकूल विपयों के संयोग से जो दुःख होता है वह असाता वेदनीय कर्म के उदय का 
परिणाम है। उसके फल स्वरूप अनेक प्रकार के--शारीरिक और मानसिक दुःखों का 
अनुभव होता है* । 

असाता वेदनीय कर्म श्राठ प्रकार के हैं। (१) अमनोजञ शब्द (२) अमनोज्ञ रूप 
(३) अमनोज्ञ स्पर्श (४) अमनोज्ञ गंध, (५) अ्रमनोज्ञ रस, (६) मन दृःखता, (७) वाग 
दु.खता और (८) काय दुःखता* । 

अ्रसाता वेदनीय के अनुभाव इन्हीं श्राठ भेदों के अनुसार तदहूप आठ हैं? । 

अ्रमतोज्न शब्द, रूप, गंध, स्पर्श और इनसे होनेवाला दु:ख तथा मानसिक, वाचिक, 
झौर कायिक दू:खता अ्साता वेदनीय कर्म के उदय का परिणाम है । 

असाता वेदनीय कर्म के बंध-हेतुओं का उल्लेख पूर्व में किया जा चुका है” । 

एक बार श्रमण भगवान महावीर ने गौतमादि श्रमणों को बुलाकर पूछा: “श्रमणों ! 
जीव को किसका भय है ?” 

श्रमण बोले : “भगवन्‌ ! हम नहीं जानते । श्राप ही हमें बतावें ?” 

भगवान ने उत्तर दिया : “श्रमणो | जीवों को दुःख का भय है। 





१--तत्त्वा ? ८.८ : सर्वाथसिद्धि : यदुदयादवादिगतिपु शरीरमानससुखप्राप्तिस्तत्सवद थम । 
प्रशस्तं बेच सदेयमिति॥। यत्फर्ल दुःखमनेकविध तदसवद्‌ यम । 
अप्रशस्तं वेद्रमसद्वेद्रमिति । 

२--प्रज्ञापना *३२ ३ १५: 
असायावेदणिज्जे ण॑ भंते ! कम्मे कतिविधे पन्‍नत्ते ? गोयमा ! अट्टविधे पन्‍नत्ते, 
तंजहा-अमणुणणा संद्दा, जाब कायदुहया । 

३--प्रज्ञपना ९३ ३ ३८: 
असातावेयणिज्जस्स णं भंत ! कम्मस्स जीवेणं तहेव पुच्छा उत्तरं च, नवरं 
अमणुणणा सद्दा जाब कायदुहया, एस ण॑ं गोयमा ! ;असायावेयणिज्ज कम्मे, 
एस ण॑ गोयमा ! असातावेदणिज्जस्स जाव अट्वविधे अणुभावे पनत्ते ॥ 

४--दे|खए पुण्य पदा्थ (ढाल २) दि० १३-१४,१६ (पृ० २९००-२२२,२२४) 


श्रमण बोले : “भगवन्‌ ! यह दुःख किसने किया 2” 

भगवान बोले : “जीव ने ही यह दुःख अपने प्रमाद से उत्पन्न किया है ।” 

श्रमण बोले--“भगवन्‌ ! इस दुःख को कंसे भोगना चाहिए ?” 

भगवान बोले--- अ्रप्रमत्त हो इस दुःख को भोगना चाहिए* ”। “अनगार विचारे--- 
इस सुन्दर शरीरवाले श्ररिहंत भगवान तक जब कर्मों को क्षय करनेवाले हपः कर्म को 
ग्रहण करते हैं तो मैं भी वसा क्‍यों न करूँ १ यदि मैं ऐसे कष्टों को सहन नहीं करूँगा, तो 
मेरे कर्मों का नाश केसे होगा ? उनके नाश करने का तो यही उपाय है कि कष्टों को 
सहन किया जाय । यह चोथी सुखशब्या है? ।” द 
'१०--अशुभ आयुष्य-कम ( गा० ४५-४६ ) : 

नाना गति के जीवों की जीवन-अवधि का निर्यामक कर्म आयुष्य-कर्म कहलाता है । 
इस कर्म की तुलना कारागह से की जाती है? । जिस प्रकार अपराधी को न्यायाधीश 
कारागह की सजा दे दे तो इच्छा करने पर भी श्रपराधी उससे मुक्त नहीं हो सकता, 
उसी प्रकार जब तक झायु-कर्म रहता है तब तक ग्रात्म। देह का त्याग नहीं कर सकता । इसी 
प्रकार भ्रायु शेष होने पर जीव देह-स्थित नहीं रह सकता | अ्रायुष्य-कर्म न सुख का कर्त्ता 
है और न दुःख का । आयुष्य-कर्म देह-स्थित जीव को केवल श्रमुक काल मर्यादा तक 
धारण कर रखता है5। कहा है--“जीवस्स अवट्टाणं करेदि आऊ हलिव्व णरं”? 
(गो? कर्म० ११) 

श्री अकलड्डुदेव ने श्रायुष्य की परिभाषा इस प्रकार की है: “जिसके होने पर 
जीव जीवित और जिसके अ्रभाव में वह मत कहलाता है वह श्रायु है। श्रायु भवधारण 
का हेतु है 
१--ठाणाड़ २.१.१६६ 
२---ठाणाज़ः ४. ३. २९४५ 
३--प्रथम कर्मग्रन्थ २३ : 

सरनरतिरिनरयाऊ हडिसरिसं, ., । 
४--ठाणाड्र २.४. १०४५ टीका : 

दुक्खं न देइ श्राउ. नविय सहं देइ चडछवि गईसं । 

दुक्खउद्दाणाहारं घरेइ देहट्टियं जी ॥ 
५--तत्त्वार्थवार्तिक ५.१०.३ : । 

यज्भावाभावयोजीवितमरणं तदायु : ।९। यस्य भावात्‌ आत्मनः जीवितं भवति 

यस्य चाभावात्‌ झत इत्युच्यते तद्धवधारणमायुरित्युच्यते।. 


जिस कर्म के उदय से जीव को पझ्रमुक गति---भव का जीवन बिताना पड़े उसे झायुष्य- 
कर्म कहते हैं। इसके अनुभाव चार हैं--तरकायुष्य, तिर्यड्चायुष्य, मनुष्यायुष्य श्र ' 
देवायष्य* । 

गतियों की अपेक्षा से आयुष्य-कर्म चार प्रकार के हैं : 
(१) नरकायुष्य कर्म : जिसका उदय तीकढ़ शीत और तीव्र उष्ण वेदनावाले नरकों में 
दीर्घजीवन का निमित्त होता है वह नरकायप्य-कर्म कहलाता है* । 
(२) तिर्यज्चायूष्य कर्म : जिसके उदय से क्षधा, तृष्णा, शीत, उष्ण आदि श्रनेक उपद्रवों 
के स्थानभूत तिर्यअच-भव में वास हो उसे तियंञ्चायुष्य कर्म कहते हैँ? । 
(३) मनुष्यायुष्य कर्म : जिसके उदय से शारीरिक और मानसिक सुख-दुःख से समाकुल 
मनृष्य-भव में जन्म हो उसे मनुष्यायुष्य कर्म कहते हैँ” । द 
(४) देवायुष्य कर्म : जिसके उदय से शारीरिक और मानसिक भ्रनेक सुखों से प्रायः युक्त 
देवों में जन्म हो उसे देवायुष्य कर्म कहते हैं" । 

नरकायुष्य कर्म निश्चय ही अशुभ है और पाप-कर्म की कोटि का है। स्वामीजी 
के मत से कुदेव, कुनर और कई 'तिर्यड्चों का आयुष्य भी भ्रशुभ है और पाप-कर्म की 
कोटि का है (देखिए टि० ७ पु० १६०-६२) । 

अशुभ आयुष्य कम के बंध-हेतुओं का विवेचन पहले भरा चका है (देखिए टि० ५ 
पु० २०९; दि० ६ बृ० २१०; टि० ७ पु० २११; टि० १७ पु० २२४; टि० १८ 
पु० २२५)। 





१--प्रज्ञापना २३.१ : 
गोयमा ! आउयस्स ण॑ कम्मस्स जीवेणं बद्धल्स जाव चडविद्दे अणुभावे पन्‍्नत्ते, 
तंजहा--नेरइयाउते, तिरियाउते, मणुयाउण, देवाउए । 
२--तत्त्वार्थवातिक ८५.१०,५ : 
नरकेषु तीत्रशीतोष्णवेदनेषु यन्निमित्त दीर्घजीवनं तन्‍्नारकायु : 
३--वही ८.१०.६ क्‍ 
छुत्पिपासाशीतोष्णा दिकृतोपद्भवप्रचुरेषु तिर्यक्षु यस्योद्याह्सनं तत्तैर्ग्योनस्‌ 
३--वही ८.१०,७ : 
शारीरमानसछखदु:खभूयिष्ठेष मनुष्येषु जन्मोदयात्‌ भलुष्यायुष 
५«>वही ८,१०-८ : 
शारीरमानसठखप्रायेषु देवेष जन्मोदयात्‌ देवायुष: 


११--अशुभ नाम कमें (गा० ४६-५६) 
.... नाम कर्म का अर्थ करते हुए कहा गया है---““जो कर्म जीव को गत्यादि- पर्यायों को 
अनुभव करने के लिए वाध्य करे वह नाम कर्म है* ।” 
श्री नेमिचन्द्र लिखते हैं : “जो कर्म जीवों में गति भ्रादि के भेद उत्पन्न करता है, 
जो देहादि की भिन्‍नता का कारण है तथा जिससे गत्यंतर जसे परिणमन होते हैं वह 
नाम कर्म है? ।! 
इस कर्म की तुलना चित्रकार से की गई है। जिस प्रकार चतुर चित्रकार विचित्र 
वर्णों से शोभन-अशोभन, अ्च्छे-बुरे, रूपों को करता है उसी प्रकार नाम कर्म इस संसार 
में जीव के शोभन-अ्शोभन, इष्ट-भ्रनिष्ट श्रनेक रूप करता है। जो कर्म विचित्र पर्यायों में 
परिणमन का हेतु होता है वह नामकर्म है? । 
. नाम कर्म दो प्रकार के होते हैं (१) शुभ और (२) अशुभ । जो शुभ हैं वे पुण्य रूप 
हैं और जो अशुभ हैं वे पाप रूप । 


शुभ नाम कर्म के कुल भेद साधारणत: ३७ माने जाते हैं* और अशुभ नाम कर्म 
के कुल ३४६। 


नाम कर्म की उत्तर प्रकृतियाँ और उनके उपभेद का पृष्य पाप रूप वर्गीकरण निम्न 

प्रकार है 

१--प्रज्ञापना ९२३,१.१८८ टीका : 
नामयति---गत्यादि पर्यायानुभवनं प्रति प्रवयणति जीवमिति नाम 

२---गोम्मटसार (कर्मकाण्ड) १२ : 
गदिआदि जीवभेद॑ देहादी पोग्गछाण भेदं च । 
गदियंतरपरिणमनं करेदि णाम॑ अणेयवि * ॥ 

३--डठाणाडु २-४.१०४ टीका ः 
विचित्रपर्यायर्नमयति-परिणमयति यज््तांवं तन्‍नाम, एतत्स्वरूपं च--- 
जह चित्तयरो निउणो अणेगरूवाईं कुणइ खूवाईं। 
सोहणमसोहणाइ' चोक्खमचोक्खेंहि वर्ण्णोहि ॥ 
तह नामंपि हु कम्मं अणेगरूवाइ' कुणइ जीवरूस । 
सोहणमसोहणाईइं इट्टाणिट्राइं छोयल्स ॥ 

४--उत्त० ३३.१३ : 

... नाम॑ कम्मं तु दुविह छहमसह च आहिय॑। 
छहसूस उ बहू भेया एमेव अछहरुसवि ॥ 

.४--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : ७ भाष्य रे 


,.. सत्तत्तीस नामस्स, पयईओ पुन्नमाह (हु) ता य इमो । 
६---वही : ८ भाष्य ४६ 
/ 2/ मोह-छवीसा: एसा, एंसा पुण होइ नाम चडतीसा । 


जइ््खू अपन 





उत्तर प्रकृतियाँ उपभेद......... 
__ | ख्ल्य | वाक्य पापरूप 
१--गतिनाम १ नरकगतिनाम (१) 
२ तिर्यव्चगतिनाम. (२) 
३ मनुष्यगतिनाम (१) 
४ देवगतिनाम (२) 
२->जातिनाम ५ एकेद्धियजातिनाम (३) 
६ द्वीन्द्रिययातिनाम. (४) 
७ त्रीन्द्रिजातिनाम (५) 
दर चतुरिन्द्रियातिनाम (६) 
€ पञ्चेन्द्रिजातिनाम (३) 
३--शरीरनाम १० ओऔदारिकशरीरमाम (४) 
११ वक्रियशरीरनाम (५) 
१२ आहारकशरीरनाम (६) 
१३ तेजसशरीरनाम « (७) 
१४ कामर्णशरीरनाम (८) 
४--शरीर-प्रज्ञी- १५ श्रौदारिकदशरीर-अज्भोपांग नाम (६) 


पांगनाम 
१६ वंक्रियशरीर-अज्भोपागनाम (१०) 
१७ आहारकशरीर-अंगोपाड़्ुनाम (११) 
५--संहनतनास १८ वज्ञऋषभनाराचसंहनतनाम (१२) 


१६ ऋषभनाराचंसंहनननाम (७) 
२० नाराचसंहनननाम ..._ (८) 
२१ श्र्दनाराचसंहनननाम (६) 
र२ कीलिकासंहनननाम (१०) 


२१ . सेबात्तसंहनननाम . (११) 


६“सेस्थाननाम २४ समचतुरस्संस्थाननाम (१३) 


7* न्यग्रोपपरिमंडलसंस्थान 
| नाम (१२) 
२६ सादिसंस्थाननाम (१३) 
२७ वामनसंस्थाननाम (१४) 
' शप कुब्जसंस्थाननाम (१५) 
२६ हुंडसंस्थाननाम (१६) 
७--वर्णनाम ३० शुभवर्णनाम (१४) ८ क्‍ 
३१ अ्रशुभवर्णाम_. (१७) 
८प--गन्धनाम ३२ सुरभिगंधनाम _ (१५) जप 
द ३३ दुरभिगंधनाम (१८) 
६--रसनाम ३४ शुभरसनाम (१६) 
३५ प्रशभरसनाम (१६) 
१०--स्पर्शनाम_ ३६ शुभस्पर्शनाम (१७) 
३७ अशुभस्पशनाम (२०) 
१ १--अगुरुलघुनाम ३८ अगुरुलधुनाम (१८) का 
१२--उपधातनाम ३६ उपधावनाम (२१) 
१३--पराघातनाम ४० पराघातनाम (१६) रा 
१४--आनुपूर्वीनाम ४१ नरकानुपूर्वीनाम (र २) 
४२ तिय॑ड्चानुपूर्वीगाम (२३) 
४३ मनुष्यानपुर्वीनाम (२०) द द 
४४ देवानुपूर्वीनाम (२१) 
१५--उच्छुवासनाम ४५ उच्छुवासनाम (२२) 
१६--आतपनाम ४६ अ्रातपनाम (२३) - 
१७--उद्योतवाम ४७ उद्योतनाम (२४) 
१८-विंहायीगतिनाम४८ प्रशस्तविहायोगतिनाम (२५) 
४६ -'- - अप्रशस्तविहायोगतिनाम (२४) 


१६--तसनाम ५० असनाम “5 (२६) 


२०-- स्थावरनाम ४१ 
२१--सुक्ष्मताम . .५२ 
२२--बादरनाम ५३ बादरनाम 
२३--पर्याधनाम ५४ पर्याप्तनाम' 
२४--अपर्याप्नाम ५५ 
२५--साधारण- ४६ 

. शरीरनाम 
२६--पअ्रत्येकशरीर- ५७ प्रत्येकशरीरनाम 
... नाम 
२७---स्थिरनाम ५८ स्थिरनाम 
२४--अस्थिरनाम ५६९ 
२६--शुभनाम ६० शुभनाम 
३०--अशुभनाम ६१ 
३१--सुमगनाम ६२ सुभगनाम 
३२--दुर्भननाम ६३ 
३३--सुस्वरनाम ६४ सुंस्वरनाम 
३४--दुःस्वरनाम ६५ 
३१--आ्रादेयनाम ६६ आ्रदेयनाम 
३६--अ्नादेयनाम ६७ 
३७--यशकीतिनाम ६८ यशकीतिनाम 
३८--अ्रयशकीत्ति- ६६ 

नाम 

३६---निर्माणनाम ७० निर्माणनाम 


४०--वीथेंड्टरनाम ७१ तीर्थड्डरनाम' 


(२७) 
(२८) 


(२६) 
(३०) 
(३१) 
(३२) 
(३३) 

(२४) 


(३५) 


(३६) 
(३७) 


स्थावरनाम 
सुक्ष्मनाम 


ग्रपर्याप्तनाम 
साधारणशरीरनाम 


ग्रस्थिरनाम 
अशुभनाम 
दुर्भनाम 
दु.स्वरनाम 
ग्रनादेयनाम 


ग्रयशकीतिनाम 


(२५) 


(२६) 


(२७) 
(२८) 


(२९) 
(३०) 
ढ्शे 
(३२) 
(३१) 


(३४) 


उपयुक्त विवेचन में क्रम ५ में उछिखित शरीर-प्रंगोपांग उत्तर-प्रकृति के बाद श्रागमों 
“शरीरबंधननाम” और “शरीरसंघातनाम” इन दो उत्तर प्रकृतियों का नामोल्लेख 
अधिक है। इस तरह नाम कर्म की उत्तर प्रकृतियों की कुल संख्या उक्त ४०+२८४२ 
होती है । श्रागमों में इसी संख्या का उल्लेख पाया जाता है* । 


१--खमवायाँस सम० ४२; प्रज्ञापता २३,२,२६३ 


जो कर्म पहले बंधे हुएं तथा वर्तमान में बंधनेवाले औदारिक झादि शरीर के पुद्गलों 
का आपस में लाख के समान सम्बन्ध करता है उस कर्म को बन्धननामकर्म कहते हैं । 
जसे दंताली तृण-समूह को इकट्ठा करती है बसे ही जो कर्म गहीत और गह्ममाण 
पुदूगलों को इकद्ुग करता है--उनका सानिध्य करता है उसे संघातनामकर्म कहते हैं। . 
शरीर के पाँच भेदों के अनुसार इन दोनों उत्तर प्रकृतियों के अ्रवान्तर भेद निम्न 
प्रकार पाँच-पाँच हैं : ; 
शरीरबंधननाम (१) श्रौदारिकशरीरबंधननाम 
(२) वक्रियशरीरबंधननाम 
(३) श्राह्रकशरीरबंधननाम 
(४) तजसशरीरबंधननाम 
(५) कामर्णशरीरबंधननाम 
दरीरसंघातनाम (१) ओऔदारिकशरीरसंघातनाम 
द : (२) वेक्रियशरीरसंघातनाम 
(३) आहारकशरीरसंघातनाम 
(४) तेजसशरीरसंघातनाम 
. (४) कामर्णशरीरसंघातनाम का 
इसी तरह वर्णनाम (क्र० ७), रसनाम ( क्र £ ) और स्पर्शनाम ( क्र० १० ) के 
वर्णित दो दो कुल ६ उपमेदों के स्थान में उनके उपभेद आगम में इस प्रकार उपलब्ध हैं : 
वर्णनाम--कष्णवर्णनाम, नीलवर्णनाम, लोहितवर्णनाम, हारिद्रवर्णनाम, इवेतवर्णनाम | 
रसनाम--तिक्तरसनाम, कटरसनाम, कषायरसनाम, आम्लरसनाम, मधरसनाम | 
स्पर्शनाम--कर्कशस्पर्शनाम, सदस्पर्शनाम, गुरुस्पशनाम, लघुस्पर्शनाम, स्तिग्धस्पर्शनाम 
रूक्षस्पशनाम, शीतस्पशनाम, उष्णस्पशनाम । ु ॥ 
यहाँ उक्त उत्तर प्रकृतियों को गिनने से नामकर्म के कुल भेद ६५ (७१-६) +श्न५+ 
५+५+५८६ ३ होते हैं। यही संख्या इवेताम्बर दिगम्बर सर्वमान्य है* । ' 





१--(क) प्रज्ञापना २३.२,२६ ३ 
(ख) गोम्मटसार (कर्मकाणड) : २ 


नाम कर्म की पुण्य-प्रकृतियों का विवेचन पुण्य पदार्थ की ढाल में किया जा चुका 
है। पाप-प्रकृतियों का विवेचन यहाँ गा० ४६ से ५६ में है। यहाँ उनपर कुछ प्रकाश 
डाला जा रहा है : 
(१) नरकगतिनाम : नारकत्व झ्रादि पर्याय-परिणति को गति कहते हैं। जिस कर्म का 
उदय नरक-भव की प्राप्ति का कारण हो उसे “नरकगतिनाम कर्म” कहते हैं । 
(२) तिर्यक््चगतिनाम : जिस कर्म के उदय से तिर्यअच-भव की प्रासि हो उसे 'तिर्यञ्च 
गतिनाम कर्म' कहते हैं। पशु, पक्षी तथा दक्ष आदि एकेन्द्रिय जीव इसी कर्म के उदय 
वाले हैं । 
(३) एकेन्द्रियजातिनाम : जो कर्म जीव की जाति--सामान्यकोटि का नियामक हो 
उसे जातिनाम कर्म कहते हैं । जिस कर्म के उदय से जीव केवल स्पर्शनेन्द्रिय का धारक 
एकेन्द्रिय पृथ्वी, अ्रपू, वायू, तेजल और वनस्पतिकाय जाति का जीव हो उसे 'एकेच्द्रियजाति 
नामकर्म' कहते हैं : 
(४) द्वीन्द्रिजातिनाम : जिस कर्म के उदय से जीव द्वीन्रिय--स्पर्श और जिह्ना मात्र 
धारण करने वाली जीव-जाति में जन्म ग्रहण करे उसे (द्वीन्द्रियजाति नाम कर्म! कहते 
हैं । कमी, सीप, शंख आदि द्वीन्द्रिय जाति के जीव हैं । 
(४५) त्रीन्द्रियजातिनाम : जिस कर्म के उदय से जीव त्रीन्द्रिय-स्पर्श, जिल्ला और प्राण 
मात्र धारण करनेवाली जीव-जाति में जन्म ग्रहण करे उसे “त्रीन्रियजातिनामकर्म' कहते 
हैं। कुन्थु, पिपीलिका श्रादि इस कर्म के उदयवाले जीव हैं । 
(8) चतुरिन्द्रियजातिनाम : जिस कर्म के उदय से जीव चतुरिन्द्रिय--स्पर्श, जिह्ना, 
प्राण और चलन मात्र धारण करनेवाली जीव-जाति में जन्म ग्रहण करे उसे “चतुरिद्धिय- 
जातिनामकर्म” कहते हैं । मक्षिका, मशक, कीट, पतंग आदि इसी कर्म के उदयवाले हैं । 
(७) ऋषभनाराचसंहनननाम : हाडबंध की विशिष्ट रचना का निमित्त कर्म संहनननाम 
कर्म कहलाता है। जिस कर्म के उदय से ऋषभनाराचसंहनन प्राप्त हो वह 'ऋषभनाराच- 
संहनननामकर्म है । दोनों श्रोर अस्थियाँ मर्कट-बन्ध से बंधी हों श्रौर उनके ऊपर पढ्ट की 
तरह भ्रन्य अस्थि का वेष्टन हो बसे अ्रस्थिबंध को “ऋषभनाराचसंहनन” कहते हैं। 
(८) नाराचसंहनननाम : जिस कर्म के उदय से नाराचसंहनन प्राप्त हो उसे 'नाराचसंहन- 
नामकर्म!ं कहते हैं। ऊपर ऋषभ-पढट का वेष्टन न हो केवल दोनों श्रोर मर्कट-बंध हो 
उस श्रस्थिबंध को नाराचसंहनन कहते हैं। 


(६) अहंनाराचसंहनननाम. : जिस कर्म के उदय से श्रर्द्नाराचसंहन न प्राप्त हो उसे 
अ्र््धना रावसंहुनननामकर्म” कहते हैं। जिस अ्रस्थि-बंध में एक ओर मकंट-बंध हो और 
दूसरी ओर अस्थि-कीलिका का बंध उसे ग्रद्धताराचसंहनन कहते हैं । 

(१०) कीलिकासंहनननाम : जिस कर्म के उदय से कीलिकासंहनन प्राप्त हो उसे 
'कीलिकासंहनननामकर्म' कहते हैं । जिस बंध में दोनों ओर अस्थियाँ अ्रस्थि-कीलिकाश्रों 
से बंधी हो उसे कीलिकासंहन कहते हैं । 

(११) सेवार्तसंहनननाम : जिस कर्म के उदय से सेवारतंसंहनन प्राप्त हो उसे सेवात- 
संहनननामकर्म” कहते हैं। इस बंध में अ्रस्थियों के किनारे परस्पर मिले होते हैं, उनमें 
कीलिका-बंध भी नहीं होता । द 
(१२) न्यग्रोधपरिमणडलसंस्थाननाम : शरीर की विविध आ्राकृतियों के निमित्त कर्म 
को संस्थाननाम कहते हैं। जिस कर्म के उदय से न्यग्रोधपरिमण्डलसंस्थान प्राप्त हो 
वह *“न्यग्रोधपरिमण्डलसंस्थाननामकर्म' कहलाता है। न्यग्रोध-वट । वटयृक्ष की तरह 
नाभि के ऊपर का भाग प्रमाणानुसार और लक्षणयुक्त हो और नीचे का भाग वेसा न 
हो उसे न्यग्रोधपरिमण्डलसंस्थान कहते हैं । 

(१३) सादि्सिंस्थाननाम : जो कर्म सादिसंस्थान का निमित्त हो उसे 'सादिसंस्थान 
नामकर्म' कहते हैं। नाभि के नीचे के अंग प्रमाणानुसार और लक्षणयक्त हों और नाभि 
के ऊपर के अंग वसे न हों उसे सादिसंस्थान कहते हैं । 

(१४) वामनसंस्थाननाम : जो कर्म वामनसंस्थान का हेतु हो उसे 'वामनसंस्थान 
नामकर्म' कहते हैं। हाथ, पर, मस्तक और ग्रीवा प्रमाणानुसार और लक्षणयुक्त हों परन्तु 
छाती, उदर आदि अवयव वसे न हों वह वामनसंस्थान है । 

(१४) कुब्जसंस्थाननाम : जो कर्म कुब्जसंस्थान का हेतु हो उसे कुब्जसंस्थाननामकर्म? 
कहते हैं। हाथ, पर, मस्तक और ग्रीवा प्रमाणानुसार और लक्षणयृक्त न हों बाकी 
ग्वयव बसे हों वह कुब्जसंस्थान है । 

(१६) हुंडसंस्थाननाम : जो कर्म हुंडसंस्थान का निमित्त हो उसे (ुंडसंस्थाननामकर्मे? 
कहते हैं। इस संस्थान में सब अवयव प्रमाणरहित और लक्षणहीन होते हैं । 

(१७) अशुभवर्णनाम : जिस कर्म के उदय से शरीर क्ृष्णादिक् अ्रशुभ वर्णवाला होता 
है उसे अशुभवर्णनामकर्म' कहते हैं । 
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(१८) दुरभिगंधनाम : जिस कर्म के उदय से जीव का शरीर अशुभ गंधवाला होता 
है उसे 'दुरभिगंधनामकर्म' कहते हैं । 

(१६) अशुभरसनाम : जिस कर्म के उदय से शरीर तिक्त आदि श्रशभ रसवाला 
होता है उसे अशुभरसनामकर्म' कहते हैं। 

(९०) अशुभस्पर्शनाम : जो कर्म कर्कश आदि अशुभ स्पर्श का निमित्त होता है उसे 
'अशुभस्पर्शनामकर्म' कहते हैं । 

(२१) उपघातनाम : जिस कर्म के उदय से जीव अपने अधिक या विक्ृत श्रवयवों 
द्वारा दु:ख पावे अथवा जो कर्म जीव के उपघात--बेमौत मरण का कारण हो उसे 
'उपघातनामकर्म' कहते हैं । 

(९२) नरकाजुएवीनास : विग्रहगति से जन्मान्तर में जाते हुए जीव को आकाश प्रदेश 
की श्रेणि के अनुसार गमन कराने वाले कर्म को आनुपूर्वीनाम कहते है । जो कर्म नरक 
गति के सम्मुख गमन कराता है उसे 'नरकानुपूर्वीनामकर्म' कहते हैं । 

(२३) तियश्चानुपूर्वीनाम : जो कर्म जीव को तिर्यञ्च गति के सम्मुख गमन करावे उसे 
'तियंञ्चानुपूर्वीनामकर्म” कहते हैं । 

(९४) अप्रशस्तविहायोगतिनाम : जो कर्म गति का नियामक हो उसे विहायोगति- 
नामकर्म कहते हैं। जो कर्म अशुभ गति उत्पन्न करे उसे अप्रशस्तविह्ायोगतितामकर्म 
कहते हैं | हाथी, द्ृषभ आ्रादि की गति प्रशस्त श्रौर ऊठ, गधे श्रादि की गति अ्प्रशस्त 
कहलाती है । 

(९४) स्थावरनाम : जिस कर्म के उदय से जीव स्वतंत्र रूप से गमतागमन ते कर सके 
उसे 'स्थावरनामकर्म” कहते हैं । पृथ्वी, अ्रपू, वायू, तेजस और वनस्पतिकाय जीव इसी 
कर्म के उदयवाले होते हैं। उनमें स्वतंत्र रूप से गमन करने की शक्ति नहीं है । 

(९६) सूक्मनाम : जिस कर्म के उदय से ऐसा सूक्ष्म शरीर प्राप्त हो कि जो चर्मचक्ष॒ 
से देखा न जा सके 'सूक्ष्मनामकर्म' कहलाता है | कितने ही बादर पृथ्वीकायिक श्रादि 
जीव भ्रदृष्टिगोचर होते हैं पर असंख्य शरीरों के मिलने पर वे दिखाई देने लगते हैं। सृक्ष्म 
जीवों के भ्रसंख्य शरीर इकट्ठें हो जाय॑ं तो भी वे दिखाई नहीं देते । | 
(९७) अपर्याप्तनाम : जिस कर्म के उदय से जीव स्वयोग्य पर्याप्तियाँ पूर्ण न कर सके 
और पहले ही मरण को प्राप्त हो उसे पर्याप्तनामकर्म' कहते हैं । 

(९८) साधारणशरीरनाम : जिस कर्म के उदय से श्रनन्त जीवों का साधारण--एक 


शरीर हो उसे साधारणशरीरनामकर्म! कहते हैं। श्रालू, अदरक श्रादि इसी कम के 
उदय वाले जीव हैं । 
(९२६) अस्थिरनाम : जिसके उदय से जिह्वा, कान, भौंह श्रादि श्रस्थिर श्रवयव हों उसे 
अस्थिरनामकर्म' कहते हैं । ह 
(३०) अशुभनाम : जिस कर्म के उदय से नाभि के नीचे के अ्रवयव अ्रशुभ---अ्रप्रशस्त 
होते हैं उसे “अशुभनामकर्म' कहते हैं । 
(३१) दुर्भभनाम : जिस कर्म के उदय से उपक्ार करने पर भी मनुष्य श्रप्रिय हो 

उसे 'दुभंगनामकर्म' कहते हैं | 
(३९) दुःस्वरनाम : जिस कर्म के उदय से श्रप्रिय लगे ऐसा खराब स्वर हो उसे 
'दुःस्वरनामकर्म ” कहते हैं । 
(३३) अनादेयनाम ; जिस कर्म के उदय से वचन लोकमान्य न हो उसे “अनादेयनाम 
कर्म” कहते हैं । 
(३४) अयशकीतिनाम : जिस कर्म के उदय से अ्पयश या अपकीति हो उसे 'अयश- 
कीतिनामकर्म' कहते हैं । 

नामकर्म की पूर्वोक्त ४२ प्रकृतियों में बंधत और संघात प्रकृतियों के जो पाँच-पाँच 
भेद हैं (देखिए पु० ३३४-५) उन्हें भी पुण्य और पाप में विभक्त किया जा सकता 
है। स्वामी जी ने गा० ४६ में कहा है---इनमें से शुभ बंधन और संघात पुण्यरूप हैं 
और अशुभ पापरूप ।? 

नवतत्त्वप्रकरण' में तियश्नगति और तियंश्ञानुपर्वी की गिनती पाप प्रकृतियों में की 
गयी है और तिय्यश्ञायुष्य की गणना पुण्य प्रकृतियों में' । इस का कारण यह माना 
जाता है कि तियञ्ञायुष्य के उदय के बाद तिर्यश्चगति और तिर्यञ्ञानुपुर्वी जीव को अ्रनिष्ट 
ग्रथवा दुःखरूप नहीं लगतीं। तत्त्वाथभाष्य में नरायुष्य और देवायुष्य को ही पुण्य 
प्रकृतियों में गिना है भरत: तिरयश्वायुष्य स्पष्टत: पाप प्रकृतियों में आती है* । स्वामीजी 
कहते हैं : “कई तिर्यश्ञों का आयुष्य पाप प्रकृति रूप होता है। जिस तियंञ्र का आयुष्य 
अ्रशभ है उसकी गति और आनुपूर्वी भी अशुभ है। जिस तिर्यश्च का आयुष्य शुभ 
है उसकी गति और आनूपुर्वी भी शुभ है (गा० ४६) । 


१--नवतत्त्वप्रकरण गा० १४, १२ 
२--तत्त्वा० 5.२६ भाष्य : शुभमायुष्क मानुषं देव च 


अशभ नामकर्म के १४ अनभाव--विपाक शुभनामकर्म के अनुभावों से ठीक उलटे 
हैं। वे इस प्रकार हैं--- (१)अनिप्ट शब्द, (२) अनिप्ट रूप, (३) अनिष्ट गंध, (४) 
प्रनिष्ट रस, (५) अनिष्द स्तशे, (६) श्रनिप्ट गति, (७) अतिप्ट स्थिति, (5) अनिष्ट 
लावण्य, (९) अ्रनिष्ट यशकीति, (१०) अनिप्ट बल, वीय, पुरपकार-पराक्रम (११) 
प्निष्ट स्व॒रता (१२) हीनस्व॒रता, (१३) दीनस्त्ररता और (१४) श्रकान्तस्वरता" । 

अशभनामकर्म के बंब-हेतु शभनामकर्म के बंध-द्ेलुओं के ठीक विपरीत हैं। इनका 
विवेचन पहले किया जा चक्रा है ( देखिए पु०५ १२७ टि० २१ )। प्रथम कमंग्रन्थ में 
लिखा है-- सरल और गौरव-रहित जीव शुभनामक्रम का बंध करता है और श्रन्यथा 
अशुभवामकर्म का? ।” गौरव तीत प्रकार का है (१) ऋष्धि-गीरव (२) रस-गौरव 
और (३) सात-गौरव । धन सम्पत्ति से अपने को बढ़ा समझना ऋद्धि-गौरव है। रसों 
से अपना गौरव समझना रस-गौरव है। आरोग्य, गुख्र श्रादि का गये सात-गौरब है। 
इस तरह यहाँ कपट भाव और तीन गौरव से अ्शुभनासकर्म का बंध बतलाया है। 

तत्वार्थसृत्र में अशुभ नामकर्म के बंध हेतुओं के विपय में निम्न सूत्र प्रात है--“योग- 
वक्रता विसंवादन चाशुभस्य नाम । योगवक्रता का अर्थ हे-- कायवाइस्सनोयोगवरक्रता' 
(भाष्य)। यहाँ गौरव के स्थान में विसंवादन' है। श्री हेसचन्द्र सूरि कहते हैं : “योग- 
बक्रता, ठगना, माया-प्रयोग, मिथ्यात्व, पशुन्य, चलचित्तता, नकली सुवर्णादि का बनाना, 
झठी साक्षी, वर्ण-गन्ध-रस-स्पश को अन्यथा करता, अ्ंगोपांग को गलवान।, यंत्रकर्म, पिजर- 
कर्म, कट मान-तौल, कटकर्म, अन्यनिन्‍दा, श्रात्मप्रशंसा, दिसा आदि पाँच पाप, कठोर 
प्रसम्य वचन, मद, वाचालता, आक्रोद, सौभाग्य-उपघात, कामणक्रिया, परकोतूहल्, 
परिहास, वेब्यादि को अलक्षार-दान, दावाप्निदीपन, देवपुजादि के बहाने गंधादि को 
चुराना, तीत्र कषाय, चत्य-आराम और प्रतिमाश्रों का विनाश और शअ्रद्भरादि व्यापार- 
ये सब अशुभ नामक के आश्रव हैं? ।” अशुभ नामकर्म के बंब-हेतुओों का यह प्रतिपादन 
' निश्चय ही बाद का परिवर्धित रूप है। 
' आगमिक और इन बंध-हेतुओों में जो अन्तर है वह तुलना से स्वयं स्पष्ट होगा । 





१--प्रज्ञापना २२.१ 
२--प्रथम कमंग्रन्थ ५६: 

सरलो अगारविल्लोी खहनाम अन्नहा अस॒हं ॥ 
३--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह: सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : ६४-१०० 


१२--लीचगोतन्रकर्म (गा? ४७) : 

पुज्यता, श्रपृज्यता आदि भावों को उत्पन्न करनेवाले कर्म को गोत्रकर्म कहते 
हैं। इसकी तुलना कुम्हार से की गई है। जसे कुम्हार लोक-पुज्य कलश और लोक- 
निन्य मद्य-घट का निर्माणकरता है वसे ही यह कर्म जीव के व्यक्तित्व को इलाध्य-श्रइलाघ्य 
बनाता है? । जिस कर्म के उदय से जीव उच्चावच कहलाता है वह गोत्रकर्म है । 

दिगम्बर आचार्य पूज्यपाद ने इसकी परिभाषा इस रूप में दी है--“जिसके उदय 
से गहित कुल्ों में जन्म होता है वह नीचगोत्रकर्म है? ।” 

गोत्रकर्म की यह परिभाषा ऐकांतिक है। तत्त्वाथंकार के स्वोपन्न भाष्य में इसका 
स्वरूप इस प्रकार मिलता है: “उच्चगोत्रकर्म देश, जाति, कुल, स्थान, मान, 
सत्कार, ऐश्वर्य श्रादि विषयक्र उत्कर्ष का निर्वर्तक होता है। इसके विपरीत नीचगोत्र- 
कर्म चाण्डाल, नठ, व्याध, पारिधि, मत्स्यबंध--धीवर, दास्यादि भावों क्रा 
निर्वेतेक है*। 

उच्च और नतीचगोत्रकर्म के उपभेद और उनके अनुभावों का आगम में इस प्रकार 
उल्लेख है” : 





१--(क) ठाणाडु २.४,१०४ टीका : 
जह कंंभारो भंडाईं कुणइ पुज्जेयरा४ छोयस्स । 
इय गोय॑ कुणइ जिय॑ छोए पुज्जेयरावत्थं ॥ 
(ख) प्रथम कर्मग्रल्‍्थ ५२ : 
गोय॑ दु्दुच्चनीयं कुछाल इच उघडभुंभलाईय॑ । 
२--प्रश्ञापना २३.१.२८८ टीका : | 
यद्वा कर्मणो5पादानविवक्षा गूयत--शब्द्यत उच्चावच: शब्दरात्मा यर्मात्‌ कर्ण: 
उदयात गोतज् । 
३---तत्त्वा० ८.१६ सर्वाथसिद्धि : 
यस्योद्याल्लोकपूजितेष कुलेपु जन्म तदुच्चेर्गो्रम्‌। यदुदयाद्गहितषु कुछेषु जन्म 
तन्‍्नीचेग त्रम ; 
४--ततत्वा०? ८.१३ भाष्य : 
उच्चेगोंत्रं देशनातिकुल्थानमानसतकारेश्वर्यायुत्कर्षनिर्वर्तक्म्‌ । विपरीत नीचैगोंत्न 
चण्डालुमुष्टिकव्याधमत्स्यबं धदास्यादिनिवे्तकम्‌ । 
५--प्रश्ञापना *३.१.२६२; *९४,२.२६ रे 


१--जाति-उच्चगोत्र : जाति-- मातृपक्षीय 


विदिष्टता 
२--कुल-उच्चगोत्र : 

विशिष्टता 
३--बल-उच्चगोत्र 
४--रूप-उच्चगोत्र : 
५--तप्‌-उछचंगोत्र 
६--श्रुत-उच्च गोत्र 
७--लाभ-उच्चगोत्र 

विशिष्टता 


कुल--पितृपक्षीय 


: बल-विपयक विशिष्टता 


रूप-विपयक विशिष्टता 


: तप-विपयक विशिष्टता 
: श्रुत-विपयक विशिष्टता 
: लाभ-विपयक 


८ --ऐश्वरयं-उच्चगोत्र : ऐश्वर्य-विपयक 


विशिष्टता 


१“जाति-नीचगोत्र : जातिविहीनता-- 
मातृपक्षीय-विशिष्टता का अभाव 
२---कुल-तीचगोत्र : कुलविहीनता-.... 
पितृपक्षीय-विशिष्टता का अभाव 
३--बल्न-नीचगोत्र : बलविहीनता 
४--झूप-नीचगोत्र : रूपविहीनता 
४>पप-नीचगोत्र ; तपविहीनता 
६- शुत-नीचग्रोत्र : श्रुतविहीनता 
७->लाभ-नीचगोत्र : लाभविड्जीनता 


प-+ऐश्वर्य-तीचगोत्र : ऐश्वर्यविहीनता 


इससे यह स्पष्ट है कि जीव की व्यक्तित्व-विपयक विशिष्टता ग्रथवा अविशिष्टता 
का निमित्त कर्म गोत्रकर्म है। 
उच्चगोत्रकर्म पुण्य रूप है और नीचगोत्रकर्म पाप रूप । 
जाति-विशिष्टता, कुछ-विशिष्टता यावत्‌ ऐश्वर्यं-विशिष्टता उच्चगोत्रकर्म के विपाक 
हैं। ये श्राठ मद स्थान हैं*। अहंभाव के कारण हैं'। जो इनको पाकर 
अभिमान करता है उसके नीचगोत्रकर्म का बंध होता है। जो अभिमान नहीं करता 
उसको पुनः ये ही विदिष्टताएँ प्राप्त होती हैं? । जो अनात्मवादी होता है उसके लिए 
जाति आदि की विदिष्टताएँ अहित की कर्ता हैं। जो आत्मार्थी होता है उसके 
लिए ये ही हितकर्त्ता के रूप में परिणत हो जाती हैं* । 


कमी हतसासससआ स सकक्‍लक्‍लक्‍सिलन तन लत 99२७ 9 नन++>+०-०............. 


१--ठाणाड़ः ८.६.६ 
२--वही €.३.७०१ 
३--भगवती ८६ 


०६ 


मूल पाठ ४० २२८ पर उद्धुत है 
४--ठाणाड़ः ६.२.४६ ६ मु 


जातिविहीवता, कुलविहीनता यावत्‌ ऐश्वर्यविहीनता नीचगोत्रकर्म के विपाक 
हैं। नीचगोत्रकर्म के उदय से मनुष्य को अ्रपमान, दीनता, अवहेलना आदि का 
अनुभव होता है। इनसे मनुष्य मन में दुःख करने लगता है। स्वामीजी कहते 
हैं--ये हीनताए भी स्वयंकृत हैं। निश्चय रूप में परक्षत नहीं । ऐसी स्थिति मैं 
दूसरों को इनका कारण समझ अपना झरापा नहीं खोना चाहिए; समभाव रखना 
चाहिए। जो अपनी अविशिष्टताशों को समभावपूर्वक सहन करता है उसके 
विद्विष्ट तप होता है और निर्जरा के साथ-साथ पुण्यकर्म का बंध होता है। आगम में 
कहा है: “मनुष्य सोचे यदि मैं इन दुःखों को सम्यक्‌ रूप से सहन नहीं करता, क्षमा 
नहीं करता तो मुझे ही नये कर्मों का बंधन होगा। और यदि मैं इन्हें सम्यक्‌ रूप से 
सहन करूंगा तो इससे मेरे कर्मो' की सहज ही निजरा होगी ।” 
नीचगोत्रकर्म के बंध-हेतुओं का विवेचन पहले किया जा चुका है? । 
थ्री हेमचन्द्र सुरिने इनका संकलन इस रूप में किया है : 
परस्य निन्दावज्ञोपहासाः सदगुणलोपनम्‌ । 
सदसहोषकथनमात्मनस्तु प्रशंसनम्‌ ॥ 
सदसगुणशंसा च, स्वदोषाच्छादनं तथा । 
जात्यादिभिर्मदश्चेति, नीचेगात्राभ्रवा अमी ॥ 
नीचेर्गोन्राश्रवविपर्यासों विगतगर्वता । 
वाकायचित्तेविनय, उच्चेगान्राश्रवा अमी | 
गोत्रकर्म की जधन्य स्थिति श्राठ मुह॒ते और उत्कृष्ट स्थिति बीस कोटाकोटि 


सागरोपम की है । 
चार अघाति कर्मो' का विवेचन यहाँ सम्पूर्ण होता है। 





१--ठाणाड़् ५.१.४०६ 
२--तेखिए परृ० २२८ दि० २२ 
३-नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ १०७-१०६ 
४---उत्त० श२.९३४९ : 
उदहीसरिसनामाणं बीसई कोडिकोडीओ | 
नामगोत्ताणं उक्कोसा अट्ट मुहुत्ता जहन्निया ॥ 


पुण्य और पाप पदार्थ के विवेचन में कर्मो' की मूल प्रकृतियों, उनकी उत्तरप्रकृतियों 
और उपभेदों का वर्णन झा चुका है। पाठकों की सुविधा के लिए नीचे उन्हें चुम्बक्न रूप 
से दिया जा रहा है : 
मूल प्रकृतियाँ उत्तर प्रकृतियाँ पाप प्रक्ृतियाँ पुण्य प्रकृतियाँ 
(साधारणत: मान्य) (साधारणतः मान्य) 


१--जानावरणीय प्‌ प्र ५८ 
२-- दर्शनावरणीय 3 & »< 
३--बेदनीय २ १ (सात) १ (अ्रसात) 
४-- मोहनीय रस्द है ४७ 
४--आयुष्य ४ १ (नरकायुप्य) ३ (देव, मनष्य, 
तियश्ञ०" ) 

६---नाम ४२ ३४ ३७ 
७--गोत्र है १ (नीच) १ (उच्च) 
८--अन्तराय श्‌ रू 

8७३ पर ४२“ 


मोहनीय कर्म की २८ प्रक्ृतियों में से सम्यक्मिध्यात्व और सम्यक्त्वमोहनीय को पाप 
प्रकृतियों में नहीं लिया है। इसका कारण यह है कि जीव इनका स्वतस्त्र रूप से बंध नहीं 
करता । मिथ्यात्वमोहनीय की क्षीणता से ये उत्पन्न होती हूँ । ये प्रकृतियाँ जीव के सत्ता 
रूप से विद्यमान रहती हैं पर उनका स्वतंत्र बंध न होने से इतकों पाप प्रक्ृतियों में नहीं 
गिना है। 


निरिननिकननननसकभक, 


१--तत्वार्थसूत्र का मतभेद बताया जा चुका है प्‌ृ० ३२३६ 
२--प्रज्ञापना ९३१ : 
कत्तिणं भंते ! कम्मपगडीओ पगणत्ताओ ? गोयमा अट्ट कम्मपगडीओ परणणत्ताओ 
३--समवायाड्ऱा सम० ६७ : 
अट्टगह्ं कम्मपगडीणं सत्ताणउ्ट उत्तरपगडीओ पन्‍नत्ताओ 
४--- नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतत्त्वप्रकरण गा० ८ : 
नाणंतरायदसगं दंसगनव मोहपयइछव्वीसं । 
नामस्स चउत्तीसं, तिहन एक क पावाओ ॥ 
4 --वही ७५ 
सायं उच्चागोयं, सत्तत्तीस॑ तु नामपगईओ। 
तिन्नि य आऊंणि तहा, बायाल॑ पुन्नपगईओ ॥ 


९ हे 
आखबव पदाथ 


आश्रव पदारथ 
डुहा 


१आश्रव पदारथ पांचमों, तिणनें कहीजे आश्रव दुवार । 
ते करम आवरा छें बारणा, ते बारणा नें करम न्‍्यार ॥ 


२--आश्रव दुवार तो जीव छें, जीव रा भछा भृंडा परिणांम । 
भछा परिणांम पुन रा बारणा, भृंडा पाप तणा छें तांम ॥ 


३--केइ मूढ मिथ्याती जीवडा, आश्रव नें कहें छे अजीव । 
त्यां जीव अजीव न ओलख्या, त्यांरे मोटी मिथ्यात री नींव ॥ 


४--आश्रव तो निश्चेंद्र जीव छें, श्री वीर गया छें भाख । 
ठांम २ सिद्धांत में भाषीयो, ते सुणजों सूतर नीं साथ ॥ 


५-हिवें पाप आवा नां बारणा, पेंहली कहूं छूं तांम । 
ते जथातथ परगट करूं, ते सुणो राखे चित ठांम ॥ पा०॥। 


ढाल : १ 
( विना रा भाव छूण रण गुंज) 


१--ठांणा अंग सूतर रे मम़्ार, क८्मा छें पांच आश्रव दुवार। 
ते दुवार छें माहा विकराल, त्यां में पाप आवबे दगचाल ॥ 


$ 
आखव पदाथ 
दोहा 


१--पाँचवाँ पदाथ आख़ब हे। इसको आख्ब-द्वार भी कहा 
जाता है। आख्व कर्म आने के द्वार हैं। ये द्वार और कर्म 
भिन्न-भिन्न हें? । 


२--आख्रव-द्वार जीव हैं क्‍योंकि जीव के भले-बुरे परिणाम ही 
आख्व हैं। भले परिणाम पुण्य के और बुरे परिणाम पाप 
के द्वार हैं* । 

२३--कई मूर्ख मिथ्यात्वी जीव आख्रव को अजीब कहते हैं । उन्हें 
जीव-अजीव की पहचान नहीं । उनके मिथ्यात्व की गहरी 
नींव है । 

४--आभाद्त॒व निश्चय ही जीव है | श्री वीर ने एसा कहा है। सूत्रों 
में जगह-जगह ऐसी प्ररूपणा हे। अब उन सूत्र-साखों 
को सुनो? । 


' ५--अब में पहिले आख््रवों का--पाप आने के द्वारों का 
यथातथ्य वर्णन करता हूं५ । एकाग्र चित्त से खनो । 


ढालः १ 


१--स्थानाज्ज सूत्र में पाँच आखब-द्वार कहे गये हैं। ये द्वार 
महा विकराल हैं | उनसे निरंतर प्राप आते रहते हैं । 


ग्रास्व की परि- 
भाषा : 
आखत्रवः और कर्म 
भिन्न हैं । 
पाप और पुण्य के 
आख्रव : अच्छे-बुरे 
परिणाम 


आरख्रव जीव है 
(दो० ३-४) 


आ्राख्रव-द्वार 
पाँच हैं 


ह00५.० 


२--मिथ्यात इविरत नें कपाय, परमाद जोग छें ताय। 
ए पांरंई आश्रव दुवार छे तांम, निश्चें जीव तणा परिणांम॥ 


२--उंधो सरधें ते आथ्व मिथ्यात, उंधो सरधें जीव साख्यात। 
तिण आश्रव नों रूंघण हारो, ते समकत संबर दडुवारो ॥ 


४--अत्याग भाव इविरत छें तांम, जीव तणा माठा परिणांम। 
तिण इविरत नें देव “िवार, ते ब्रत छे संवर दुवार ॥ 


४-नहीं त्याग्या छें ज्यां दरबां री, आसा वांछा लगे रही ज्यांरी। 
ते इविरत जीव रा परिणांम, तिणनें त्याग्यां हुवें संवर आम ) 


| 


६०”परमाद आश्रव छें तांम, ए पिण जीव रा मेला परिणांम। 
परमाद आश्रव रुूघाय, जब अपरमाद संवर थाय॥ 


>>कैंषाय. आश्रव छें आंम, जीव रा कषाय परिणांम। 
तिग सूं पाप छागे छें आय, ते अकषाय सूं मिट जाय॥ 
उ्सावद्य निरदद जोग व्यापार, ए पांचंई आश्रव दुवार। 
रूघे भला भूंडा परिणाम, अजोग संवर तिणरो नांम॥ 


६-ए पाचूंइ आश्रव उघाड़ा दुवार, करम आवे यां दुवार मझार। 
दुवार तो जीव नां परिणांम, त्यां सं करम छागे छें तांम॥ 


२--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये पाँच 
आख्रकद्वार हैं। ये पाँचों निश्चय ही जीव के परिणाम 


हैं५ । 
रे --पदाथा की अयथथाथ प्रतीति करना मिथ्यात्व आखब है । 


अयथाथ प्रतीति साक्षात्‌ जीव के ही होती है। मिथ्यात्व 
आखब का अवरोध करने वाला सम्यक्त्व संवर-द्वार है । 


४--अत्याग-भाव अविरति आख्रव है। अत्याग-भाव जीव के 
अशुभ परिणाम हैं । इस अविरति को निर्वारण करने वाली 
विरति संवर-द्वार हे। 

५--जिन द्वव्यों का त्याग नहीं किया जाता हे उनकी आशा- 
वांछा बनी रहती है । यह अविरति जीव का परिणाम है। 
इसके त्याग से संवर होता है | 

६--प्रमादु आख्रव भी जीव का अशुभ परिणाम है। प्रमाद 
आखव के निरोध से अप्रमाद संवर होता है । 


७--उसी तरह कपाय आखत्र जीव का कपाय रूप परिणाम है। 
वि रू हे ु जि हा च हैँ ५ 
कपाय आखब से पाप लगते हैं। अकपाय से मिट जाते हैं । 


८--सावद्य निरवद्य योगॉ--व्यापारों को योग-आख्व कहते हैं । 
अच्छे-बुरे परिणामों का अवरोध करना अयोग संबर हे । 
इस प्रकार पाँच आख्रद-दद्धार हैं* । 

६---उपयुक्त पाँचों आख्त्र उन्मुक्त द्वार हैं, जिनसे कर्मो का 
आगमन होता है । ये पाँचों आखब-द्वार जीव के 
परिणास हैं और इन परिणामों के कारण कर्म छंगते हैं । 


आख्रव-द्वारों के 
ताम 


भिथ्यात्व आ्राखव 


 अ्रविरत्ति आख्रव 
(गा० ४-५) 


प्रमाद श्राख़व 


कषाय आख्रव 


योग ग्रास्रव 


आ्रास्रव-द्वारों का 
सामान्य स्वभाव 


१०-याँरा ढांकगा संवर दुवार, आश्रव दुवार नां रूंघणहार। 
नवा करम नां रोकणहार, ए पिण जीव रा गुण श्रीकार॥ 


१६-इम हिज कह्मों चोथा अंग मझ्कारो, पांच आश्रव नें संवर दुवारो। 
आश्रव करमां रो करता उपाय, करम आश्रव सूं लागे छें आय॥ 


१२--उतराधेन गुणतीसमां माद्यों, पड़िमणा रो फल बतायो। 
ब्रतां रा छिंद्र ढंकायो, बले आश्व दुवार रूंधायो॥ 


१३-उतराघेतव गुणतीसमां माद्यों, पत्रक्खाण रो फल बतांयो। 
पचखांण से आश्रवः रूंबायो, आवता करम ते मिट जायो॥ 


१४--उतराबेन तीसमां रे माद्यों, जल नां आग हछुंधायो। 
जब पांणी आवतो मिट जावे, ज्यूं आश्रव रूंध्यां करम नावें। 


१५--उतराधेन उगणीसमां माह्यों, माठा दुवार ढांक्या कह्मां ताहों। 
करम आवा नां ठांम मिटायो, जब पाप न छागे आयो॥ 


१६-ढांकीया कह्मा आश्रव दुवार, जब पाप न बंधे लछिगार। 
कहद्यों छें दशवीकालिक मझकार, तीजा अधेन में आश्रव दुवार ॥ 


(७-रूंथे पांचुई आश्रव दुवार, ते भीषू मोटा अणगार। 
ते तो दसवीकालिक ममक्कार, तिहां जोय करो निस्तार॥ 


१०--आमख्रव-रूपी उन्मरुक्त द्वार को अवरुद्ध करने--बंद करनेवाले 
संवर द्वार हैं। आख्रव-द्वार को रूधनेवाले ओर नए कमा 
के प्रवेश को रोकनेवाले उत्तम गुण जीव के ही हैं* । 


११--इसी तरह चोथे अज्ज में पाँच आख्रव और पाँच संवर- 
द्वार कहे हैं*। आख्रव कर्मो' का कर्ता, उपाय है। कर्म 
आख्व के द्वारा ही आकर छगते हैं। 


१२--उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन में प्रतिक्रमण करने का 
फल त्रतों के छिद्र का रुघन और आखव-द्वार का अवरोध 
होना बतलाया है* | 


१३--डसी सूत्र के उसी अध्ययन में प्रत्याख्यान का फल आख्व का 
रुकना--नए कर्मा के प्रवेश का बंद होना बतलाया है? " । 


१४--उसी सूत्र के ३० वें अध्ययन में कहा है कि जिस तरह नाले 
को रोक देने से पानी का आना रुक जाता है उसी तरह 
आखव के रोक देने से नए कर्म नहीं आते? * । 


१५--डसी सूत्र के १६ व अध्ययन में अशुभ द्वारों को रोकने का 
उपदेश है। कर्म आने के मार्ग को रोक देने से पाप नहीं 
लगता? १ । 


१६--दशवेकालिक सूत्र के चौथे अध्ययन में कहा है कि आखब- 
द्वार को बन्द कर देने से पाप कर्म जरा भी नहीं बंधते* 5 । 
तीसरे अध्ययन में भी आस्रव का डल्लेख है। 


१७--जो पाँचों आखब-द्वारों का निरोध करता है वह भिक्षु महा 
अनगार है। यह उल्लेख भी दृशवेकालिक सूत्र में है। 
इसका निश्चय सूत्र देखकर करो१ ४ । 


गआखव का प्रति- 
पक्षी संवर 


पाँच पाँच आख्रव- 
संवर-द्वार 


आखबव-द्वार का 
वर्णन कहाँ-कहाँ 
है ९ 
उत्त०२€,११५ 


उत्त० . २६.१३ 


उत्त० ३०,५-६ 


उत्त० १६.४४ 


दशवकालिक 
४.६ 


३.११ 


दशवकालिक 
१०,४५४ 


१८-पेंहलां मनोजोग रूंबे ते सुध, पछे वचन काय जोंग रूध। 
उतराधेन गुण्नीसमां मांहि, आश्व रूंत्रणा चाल्या छें ताहि॥ 


१६--पांच कट्मां छे अब दुवार, ते तो प्रश्नव्याकरण मझ्कार। 
वले पांच कह्मा संवर दुवार, यां दोयां रो घणों विसतार॥ 


२०--ठांगा अंग पांचमा ठांगा मांहि, आश्रव .दुवार पडिकमणों ताहि। 
पडिकम्यां पाछो रूंघाएं दुवार, फेर पाप ने छागे लिगार॥ 


२१-फूटी नाव रो दिप्टंन, आश्रवः. ओट्खायो . भगवंत। 
भगोती तीजा सतक मममार, तीजे उदेसे छें विसतार॥ 


२२-वले फूटी नावा रे दिप्टंत, आश्रव ओलखायो भगवंत। 
भगोती पेंहहा सतक ममार, छट्टँ उद्देसे छे. विसतार॥ 


ररे- ए तो क्टल्मा छे आश्रव दुवार, वले अनेक छें यूतर ममार। 
ते पूरय केम कहिवाय, संगछा रो एकज न्याय॥ 


२४--आश्रव दुवार क्या ठांम ठांम, ते तो जीव तणा परिणांम। 
त्यांनें अजीव कहें मिथ्याती, खोटी सरधा तणा पखपाती॥ 


किक 


२+--करमां ने ग्रहे ते जीव दरब, ग्रहे तेहीज छें आश्रव। 
ते जीव तणा परिणांम, त्वां सूं करम छागे छें तांम॥ 


१८--उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन में क्रमशः मनोयोग, 
वचनयोग ओर काययोग जआख्व के रूँघने की बात आई 
है। वहाँ मन, वचन और काय के शुद्ध योगों के संवरण 
की बात है? ५ । 


१६--प्रश्नव्याकरण सूत्र में पाँच आख्रव-द्वार और पाँच संवर-द्वार 
कहे गये हैं और इन दोनों का वहाँ बहुत विस्तार से वर्णन 


है १६ । 


२०--स्थानाड़ः के ५वं स्थानक में आख्रव-द्वार-प्रतिक्रमण का उल्लेख 
है। प्रतिक्रण कर लेने पर आखब-द्वार बन्दु हो जाते हैं, 
जिससे फिर पाप-कर्म नहीं रूगते? * । - 


२१-२२-भगवान ने आखत्रव को फूटी नौका का उदाहरण देकर 
समभाया हे । इसका विस्तार भगवती सूत्र के तृतीय 
शतक के तृतीय उद्दशक तथा डसी सूत्र के पहिले शतक के 
छट्टे उद्दशक में है* <। 


२३--और भी बहुत से सूत्रों में आखब-द्वार का वर्णन आया 
है। सबका एक ही न्याय है। यहाँ पूरा कसे कहा जा 
सकता है? * ? 


+४---आखव-द्वार का वर्णन जगह-जगह आया है । आख्रव जीव के 
परिणाम हैं। उनको जो अजीब कहते हैं वे मिथ्यात्वी हैं 
ओर खोटी श्रद्धा के पक्षपाती हैं? । 


२४--जो कमा को ग्रहण करता है वह जीव द्रव्य है। कर्म आख्तव 
के द्वारा ग्रहण होते हैं। ये आखब जीव के परिणाम हैं। 
जीव के परिणामों से कर्म ग्रहण होते हैं* १ । 


उत्त० २६, ३७, 
४ ३०२४ ,७२ 


अशभ्वव्याकरण 


स्थानाजड् 
५.२.४६९७ 


भगवती 
३.३; 
* 


ग्रास्नव जीव 
कंसे है 


आखस्रव जीव के 
परिणाम हैं 


२६--जीव नें पुदगल रो मेल, तीजा दरब तणो नहीं भेल। 
जीव लगावे जांण २, जब पुदगल छागे छें आंणग॥॥ 


२७--तेहिज पुदगल छें पुन पाप, त्यांरो करता छे जीव आप। 
करता तेहिज आश्रव जांणों, तिण में संका मूल म आंणों॥ 


र्ट--जीव छें करमा रो करता, सूतर में पाठ अपड़ता। 
कह्यो. पेंहला अंग ममझारो, जीव करमां रो करतारो॥ 


२९--ते पेंहलो इज उदेसों संभालो, ए तो करता कटद्मो त्रिहं कालो। 
जीव सरूप नों इघकार, तीन करणे कह्मों करतार॥ 


३०--करता तेहिज आश्रव तांम, जीव रा भा भुृंडा परिणांग। 
प्रिणांम ते आश्रव दुवार, ते जीव तणो व्यापार॥ 


३१--करता करणी हेतू नें उपाय, ए करमां रा करता कहाय। 
यां सं करम लागे छें आय, त्यां नें आश्रव कह्मा जिण राय॥ 


३२--सावध करणी सूं पाप छागे, तिण सूं दुःख भोगवसी आगे। 
सावध करणी नें कहें अजीव, ते तो निश्चें मिथ्याती जीव ॥ 


३३--जोग सावध निरवद चाल्या, त्यांनें जीव दरब में घाल्या। 
जोंग आतमा कही छें तांम, जोग नें कटह्मा जीव परिणांम ॥ 


२६---जीव और पुद्गल का संयोग होता है । तीसरे द्वव्य---ओर 
किसी द्रव्य का संयोग नहीं होता । जीव जब इच्छा कर 
पुदूगल लगाता है तब ही वे आकर लगते हैं। 


२७--इस तरह जो ग्रहण किए हुए पुदूगर हैं, वे ही पुण्य या 
पाप रूप हैं । इन पुएय और पाप कर्मा का कर्त्ता खुद जीव 
ही है और जो कत्ता है उसी को आख्व समभो। इसमें 
जरा भी शंका मत लाओ* ? । 

२८--जीव कर्मो का कत्तो है। इस सम्बन्ध में सूत्रों में अनेक 
पाठ मिलते हैं। पहिले अड्डः में जीव को कमा का कर्ता 
कहा है । 


२६--पहिले अड्ग के पहिले उद्देश में जीव-स्वरूप का वर्णन आया 
है । वहाँ पर जीव को तीनों कालों में कर्त्ता बताया गया 
है| वहाँ जीव को त्रिकरण से कर्त्ता कहा है । 


३०--जीव के भले-बुरे परिणाम ही कर्मा' के कर्त्ता हैं। ये परि- 
णाम ही आस्रकऋद्वार हैं। य्रे परिणाम जीव के व्यापार 
हैं।। 


९, 

३१--कर्ा के कत्तो, कप की करनी, कर्म-ग्रहण के हेतु और उपाय 
ग्रे चारों ही कर्मा के कर्त्ता कहलाते हैं। इनसे कर्म आकर 
छूगते हैं इसलिए भगवान ने इन्हें आस्रव कहा है* 5 । 


३२---सावद्य करनी स॑ पाप-कर्म छूगते हैं, जिससे भविष्य में 
जीव को दुःख भोगना पड़ता है। सावद्य करनी को जो 
अजीब कहते हैं वे निश्चय ही मिथ्यात्वी जीब हैं । 


३३ --योग सावद्य और निरवश्य दो तरह के कहे गये हैं । उनकी 
गिनती जीव द्वव्य में की गई है | इसीलिए योग-आत्मा का 
कथन आया है। योगों को जीव-परिणाम कहा गया है । 


जीव ही पुदुगलों 
को लगाता है। 


ग्रहण किए हुए 
पुदुगल ही पुण्य- 
पाप रूप हैं 


जीव कर्ता है 
(२८-२६) 


जीव अपने परि- 
णामों से कर्त्ता है 


कर्ता, करनी, 
हेतु, उपाय 
चारों कर्त्ता हैं 
योग जीव हैं 
(३२-३४) 


२४-जोग छें ते जीव व्यापार, जोग छ तेहिज आश्रव दुवार। 
आश्रव तेहिज जीव निसंक, तिण में मूल मे जांणों संक॥' 


३५-लेस्था भली ने भूंडी चाली, त्यानें पिण जीव दरब में घाली। 


लेस्था उदे भाव जीव छे तांम, लेस्या ते जीव परिणांम ॥ 


३६--लेस्था करमां सं आतम लेस, ते तो जीव तणा परदेस। 


(६ 


ते पिण आश्रव जीव निसंक, त्यांरा थानक क्या असंख ॥ 


३७--मिथ्यात इंविरत कपाय, उदे भाव छे जीव रा ताय। 


हु 
कषाय आतमा कही छिें तांम, यांनें कह्मा छे जीव परिणांम॥ 


र३े८प--ए पांचुंई छें आश्रव दुवार, करम तणा करतार। 
ए पांच छें जीव साख्यात, तिण में संका नहीं तिलमात॥ 


३६--आश्रव जीव तणा परिणांम, नवमें ठांणे क्ट्मों छें आंम। 
जीवरा परिणाम छें जीव, त्यानें विकलः कहें छें अजीव॥ 


४०--नवमें ठांणे ठांणा अंग मांहि, भाश्रव करम ग्रहे छे ताहि। 
करम ग्रहे ते आश्रव जीव, ग्राहीया आवे ते पुदगल अजीब ॥ 


४९--ठांणा अंग दसमें ठांणेि, दस बोल उंधा कुण जाणें। 
उंचबा जांणें तेहिज मिथ्यात, तेहिज आश्रव जीव साख्यात ॥ 


आख़ब पदाथ (ढाल; १) 


३४--योग जीव के व्यापार हैं और योग ही आखकद्वार हैं। 
इस तरह जो आख्ब हैं वे निःशंक रूप से जीव हैं । इसमें 
जरा भी शंका मत करो* ९ । 


३५--लेश्या शुभ और अशुभ कही गयी है। उन्हें भी जीव द्वव्य 
में शुमार किया गया है। लेश्या जीव का उदयभाव है अतः 
जीव है। लेश्या जीव का परिणाम है । 


३६--लेश्या आत्मा को कर्मा से छिप्त करती है--भर्थात्‌ जीव 
प्रदेशों को लिप्त करती है । यह भी आख्व है---जीव है 
इसमें शंका नहीं । इसके असंख्यात स्थानक कहेग ये हैं* ५ । 


३७--मिथ्यात्व, अन्नत और कषाय ये जीव के डदयभाव हैं। 
इसीलिए कषाय-आत्मा कही गयी है। इनको जीव-परि- 
णाम कहा गया है? * । 


३८--ये योग आदि पाँचों आखव-द्वार हैं और कर्मा के कर्ता हैं । 
ये पाँचों ही साक्षात्‌ जीव हैं । इसमें जरा भी शंका नहीं 
हे २७] 

३६---आखव जीव के पारणाम हैं ऐसा स्थानाज़ः के नव॑ स्थानक 
में कहा है। जीव के परिणाम जीव होते हें; उन्हें अज्ञानी 
अजीब कहते हैं । 

४०--स्थानाड् सूत्र के नवें स्थानक में जो कर्मा को ग्रहण करता 
है उसे आख्रव कहा है। जो कर्मा को ग्रहण करता है वह 
आखत्रव जीव है। जो ग्रहण हो कर आते हैं वे पुदूगल 
अजीब हैं* <। 

४१--स्थानाड् सूत्र के दसवें स्थानक में दस बोल कहे हैं। उनको 
उल्टा श्रद्धना मिथ्यात्व आस्रव है। इन बोलों को उल्टा 


कौन श्रद्धता है ? जो उल्टा श्रद्धता है वह मिथ्यात्व आश्रव 


साक्षाव्‌ जीव है* * । 


२२७ 


लेश्या जीव का 
परिणाम है 


(गा० ३५-३६) 


मिथ्यात्वादि जीव 
के उदयभाव हैं 


योग आदि पाँचों 
आ्रव जीव हैं 
(गा० ३८-४८) 


आख्व जीव के 
परिणाम हैं 
(गा० ३६-४०) 


मिथ्यात्व. आास्तव 
जीव है 


४२--पांच आश्रव ते इबिरत तांम, माठी लेस्था तणा परिणांम। 
माठी लेस्था तो जीव छोें ताय, तिगरा लघण अजीव किम थाय॥ 


४३--जोव न लषणा सूं पिछांगो, जीव रा लषण जीव जांणों। 
जीव रा लषण नें अजीव थापे, ते तो वीर नां. वचन उथापे॥ 


४४--च्यार सगन्‍या कही जिणराय, ते पिण पाप तणा छें उपाय । 
पाप रो उपाय ते आश्रव, ते आश्रव जीव दरब॥ 


0 


४५-भला नें भूंडा अधवबसाय, त्यां नें आश्रव कटह्यमा जिणराय। 
भला से तो छागे छें पुन, मभूंडा सूं लागे पाप जब॒ंन॥ 
४६-आरत नें रुद्र ध्यांन, त्यांनें आश्रवः कटह्मा भगवांन। 
आश्रव पाप तणा छे दुवार, दुवार तेहिज जीव व्यापार || 


४७-पुन ने पाप आवानां दुवार, ते करम तणा करतार। 
करमां रो करता आश्रव जीव, तिण नें कहें अग्यांनी अजीव॥ 


४८--जे आश्रव नें अजीव जांणें, ते पींपछ बांधी म्रख ज्यं तांणे । 
करम लगावे ते आश्रव, ते निरचेई जीव दरब॥ 


४६--आश्रव नें कह्ों रुंवाणों, आ जिन जी रा मुख री वांणो। 
ओं कीसो दरब रुंघाणो, कीसो दरब थिर थपाणो॥ 


आख़व पदाथ (ढाल ; १) 


४२- पाँच आल्तरव और अविरति अशुभ छेश्या के परिणाम हैं। अशुभ 
लेश्या जीव है । उसके लक्षण अजीब केसे हो सकते हैं ३०? 


४२--जीव की पहचान उसके लक्षणों से करो । जीव के लक्षणों 
को जीव समभो । जो जीव के लक्षणों को अजीब स्थापित 
करता है वह वीर के बचना का उत्थापन करता है?१। 


४४--जिन भगवान ने चार सज्ञाएँ कही हैं। वे भी पाप आने की 
हेतु--उपाय हैं । पाप का उपाय आस्रव है और जो आखव 
है वह जीव द्रव्य है? * । 


४४५--जिन भगवान ने शुभ ओर अशुभ इन दोनों अध्यवसायों 
को आख्रव कहा है । भले अध्यवसाय से पुण्य और बुरे 
अध्यवसाय से जधन्य पाप छगते हैं? ३ । 

४६-- आत्त और रोद' ध्यान को भगवान ने आख्रव कहा है । 
आखब पाप कर्म जाने के द्वार हैं और जो द्वार हैं वे जीव 
के व्यापार हैं?४। 

४७--जो पुण्य और पाप आने के द्वार हैं-वे कर्मा के कर्ता हैं। 
कमा का कर्त्ता आख्रव जीव है | उसको अज्ञानी ही अजीब 
कहते हैं। 

४८--जो आस्रव को अजीव जानता है वह मूर्ख की तरह पीपल 
को बाँध करखींचता है। जो कमा को लगाते हैं वे आस्रव 
हैं और थे निश्रय ही जीव द्रव्य हैं?५ । 


४६--स्वयं भगवान ने अपने मुँह से आख्नरव को रूँधना कहा है। 
आख्व रूँधने सेकौन सा द्ृव्य रूँधता है और कौन-सा 


द्रव्य स्थिर होता है ! 


२४६६ 


आखब अशुभ लेश्या 
के परिणाम हैं 


जीव के लक्षण 
अजीव नहीं होते 


संजाएँ जीव हैं 


अध्यवसाय ग्रास्नव 


3 


हे 


आत्त रौद्र ध्यान 
आखव हैं 


कर्मों के कर्ता 
जीव हैँ 
(गा० ४७-४८) 


आख्रव-निरोध से 
क्या रुकता या 
स्थिर होता है ! 


५०--विपरीत तत्व कुण जांणें, कुण मांडे उलटी ताणे। 
कण हिसादिक रो अत्यागी, कुण री वंछा रहे लागी॥ 


५१--सबदादिक कुण अभिलाखे, * कषाय भाव - छुण राखे । 
क्रुण मन जोग रो व्यापारों, कुण चिन्तवे  म्हारों थारो॥ 


५२--इंद्रयां. नें. कुण मोकली मेलें, सब्दादिक न कुण भेले। 
इणनें मोकली मेले ते आश्रव, तेहिज छे जीव दरब॥ 


५३-मुख सं कुण भूंडो बोले, काया सूं कुण माठो डोले। 
ए जीव दरब नों व्यापार, पुदगल पिण वरते छें लार॥ 


५४--जीव रा चलाचल परदेस, त्यांनें थिर थापे दिढ करेस। 
जब आश्रव दरब हूंघाणो, तब तेहिज संवर थपाणो ॥ 


पए--चलाचल जीव परदेस, सारा परदेसां करम प्रवेस । 
सारा परदेसां करम ग्रहता, सारा परदेसां करमां रा करता॥ 


५६-त्यां परदेसां रो थिर करणहार, तेहिज संवर दुवार। 
अथिर परदेस ते आश्रव, ते निरुचेई जीव दरब॥ 


५७-जोग परिणांमीक नें उदे भाव, त्यांनें जीव कटहल्या इण न्याव। 
अजीव तो उदे भाव नांहीं, ते देखलो सूतर मांहीं ॥ 


आखव पदाथ (ढाल ; १) 


५०---तत्त्व को विपरीत कौन जानता है और कौन उल्टी--मिथ्या 
खींचतान करता है ? हिसा आदि का अत्यागी कौन होता 
है ? किसके श्राशा-वांछा रूगी रहती है ? 


५१--शब्दादिक भोगों की अभिराषा कौन करता है १ कषाय 
भाव कौन रखता है ? मनोयोग किसके होता है ? और 
कौन अपनी और परायी सोचता है ? 

५२--इन्द्रियों को कौन प्रवृत्त करता है, शब्दादिक को कौन 
ग्रहण करता है ? इन्द्रिय आदि की प्रवृति आस्रव है और 
जो आखतब है वह जीव हव्य है । 


५३--मुख से कौन घुरा बोलता है ? शरीर से कौन बुरी क्रियाएँ 
करता है ? ये सब कार्य जीव द्वव्य के ही व्यापार हैं और 
पुदूगछ इनके अनुगामी हैं३६। 

५४--जीव के प्रदेश चलाचल (चंचल) हैं। उनको हढ़तापूर्वक 
स्थिर करने से आख्व द्रव्य का निरोध होता है । और तभी 
संवर दृव्य कायम होता है । 

५५--जीव के प्रदेश चलाचल (चंचल) होते हैं । सर्व प्रदेशों से 
कमा का प्रवेश होता है। सर्व प्रदेश कर्म ग्रहण करते हैं । 
सर्व प्रदेश कमा के कर्चा हैं । 

५६--.इन प्रदेशों को स्थिर करने वाला ही संवर-द्वार हे । अस्थिर 
प्रदेश आख्व हैं और वे निश्चय ही जीव द्वव्य हैं?० । 


५७--योग पारिगासिक और उदयभाव है इसीलिए योग को 
जीव कहा है। अजीव तो उद्यभाव नहीं होता, यह सूत्र में 
जगह-जगह देखा जा सकता है?<। 


३६९ 


मिथ्या श्रद्धान 
आदि ग्राश्नव 


जीव के होते हैं 
अत: जीव हैं 
(गा० ५०-४३) 


आखव का निरोध: 
संवर की उत्पत्ति 


सर्व प्रदेश कर्मों 
के कर्ता हैं 


संवर और गआ्राश्नव 
में अन्तर 


योग जीव कंसे ? 


भ्ूष--पुन॒ निरवद जोगां सूं लागे छे आय, ते करणो निरजरा रो छ ताय। 
पुन सहजां लागे छों आय, तिण सूं जोग छें आश्रव मांव॥ 


भ६-जे जे संसार नां छें कांम, त्यांरा किण २ रा कहूं नांम। 
ते सगला छोे आश्रव तांम, ते सगला छें जीव परिणांम॥ 


६०--करमां ने लगावें ते आश्रव, तेहिज छें आंश्रव जीव दरब। 
लागे ते पुदगल अजीव, लगावें ते निरचेई जीव॥ 


६१--करमां रो करता जीव दरब, करतापणो तेहिज आश्रव । 
कीधा हुआ ते करम कहिवाय, ते तो पुदगल लागे छें आय ॥ 


६२--ज्यांरे गूढ मिथ्यात अंबारो, ते नहीं पिछांणे आश्रव दुवारो। 
त्यांनें संवही तो मूठ न सूके, दित २ इधक अलके॥ 


इर३े--जीव रे करम आडा छें आठ, ते लग रहा पाठानुपाट। 
ज्याँमिं घातीया करम छें च्यार, मोष मारग रोकणहार ॥ 


६४--ओर करमां सूं जीव ढंकाय, मोह करम थकी विगडाय। 
विगडंयो करें सावद्य व्यापार, तेहिज आश्रव दुवार ॥ 


६५--चारित मोह उदे मतवालो, तिण यूं सावध रो न हुवे टालो। 
सावद्य रो सेवणहारों, तेहिज. -आमश्रव दुवारो ॥ 


आखब पदाथ (ढाल ; १) 


*४८--पुणय का आगमन निरवद्य योग से होता है। निरवच् करनी 
निर्जरा की हेतु है। पुएय तो सहज ही आकर लगते हैं । 
इसलिए योग को आख्व में डाला है? * । 


४६--संसार के जो काम हैं वे सब आखव हैं--जीवों के परि- 
णाम हैं। इनकी कया गिनती कराऊँ४० ९ 


६०--कर्मा को लगानेवाल् पदार्थ आखब है और आखब जीव 
दृव्य है। जो आकर छगते हैं वे अज्जीव कम-पुद्गल हैं। 
ओर जो कर्म छगाता है वह निश्चय ही जीव है। 


६१--कर्मो' का कर्ता जीव द्रव्य है। यह कर्म-कर्तत्व ही आख़ब 
है। जो किए जाते हैं वे कर्म कहलाते हैं। थे पुद्गल हैं, 
जो आ-आ कर छगते हैं४१ । 


६९--जिनके गाढ़ मिथ्यात्व का अंधरा है वे आखब-द्वार को नहीं 
पहचानते । उनको बिलकुल ही छलटा नहीं दीखता | वे 
दिन-दिन अधिक उलभते जाते हैं । 


६३--जीव को आठ कम घेरे हुए हैं। वे प्रवाह रूप से जीव के 
अनादि काल से रंगे हुए हैं। उनमें चार कर्म घातिय कर्म 


बे का फ 


हैं, जो मोक्षमार्ग को प्राप्त नहीं होने देते । 


६४--अन्य कर्मा से तो जीव आच्छादित होता है परन्तु मोहकर्स 
से जीव बिगड़ता है। बिगड़ा हुआ जीव सावद्य व्यापार 
करता है। वे ही आखब-द्वार हैं । ह 


६५-- चारिन्र मोह के उदय से जीव मतवाला हो जाता है जिससे 
सावद्य कार्या' से अपना बचाव नहीं कर सकता । जो सावच्य 
कार्या' का सेवन करने वाला है वही आख्रव-द्वार है? । 


रद्द 


योग अस्त केसे ? 
सर्व कार्य आख़ब 


कर्म, आस्रेव और 
जीव 
(गा० ६०-६१) 


मिथ्यात्वी को 

आ्रास्तव की पहचान 

नहीं होती 

मोहकर्म के उदय 

से होनेवाले सावद्य 

कार्य योंग झ्राखरव हैं 
(गा० ६३-६५) 


६६--दंसय मोह उदे सरधें उंधो, हाथे मारग न आवें सुधो। 
उंधी सरथधा रो सरदणहारो, ते मिथ्यात आश्रव दुवारो॥ 


६७--मूढ कहें आश्रव नें रूपी, वीर कह्मयों आश्रव नें अरूपी। 
सूतरां में कह्यों ठाम ठाम, आश्रव नें अरूपी तांम॥ 


ध८घ-पांच आश्रव नें इविरत तांम, माठी लेस्था तणा परिणांम। 


माठी लेस्था अरूपी छें ताय, तिणरया लषण रूपी किम थाय॥ 


६६--उजला नें मेला कह्या जोंग, मोह करम संजोग विजोग। 
उजला जोग मेला थाय, करम मभरीयां उजल होय जाय॥ 


७०--उत्तराधेन गुणतीसमां. मांय, जोगसच्चे. कटल्मों जिणराय ) 
जोगसच्चे निरदोष में चाल्या, त्यां नें साधां रा गुण मांहें घाल्या॥ 


०५० 


७१--साधां रा गुण छें सुध मांन, त्यांनें अरूपी कह्या भगवांन। 
त्यां जोग आश्रव नें रूपी थाप्या, त्यां वीर नां वचन उथाप्या॥ 


७२-ठांगा अंग तीजा ठांणा मझमार, जोग वीर्य रो व्यापार। 
तिण सूं अरूपी छें भाव जोग, रूपी सरधे ते सरधा अजोग॥ 


७२--जोग आतमा जीव अरूपी, त्यां जोगां नें मूढ कहे रूपी। 
जोग जीव तणा परिणांम, ते निछचें अरूपी छें तांम॥ 


आखब पदाथ (ढाछ: ५) 


६६---दर्शन मोह के उदय से जीव विपरीत श्रद्धा करता है। उसके 
सच्चा मार्ग हाथ नहीं आता । चिपरीत श्रद्धा करने वाला 
ही मिथ्यात्व आखव-द्वार है १ । 


६७--मूर्ख आखवब को रूपी कहते हैं । भगवान वीर ने आख़व को 
अरूपी कहा है। सूत्रों में जगह-जगह आख्रव को अरूपी 
कहा है । 


६८--पाँच आखब और अब्रत को अशुभ लेश्या का परिणाम कहा 
है। अशुभ लेश्या अरूपी है। उसके लक्षण रूपी किस तरह 
होंगे ? 


६६---मोह कर्म के संयोग-वियोग से योग क्रमशः उज्ज्वल या मेले 
कहे गये हैं। मोह कर्म के संयोग से उज्ज्वल योग मलिन 
हो जाते हैं । कर्मो' की निर्जरा से अशुभ थोग उज्ज्वल हो 
जाते हैं । 

७०--उत्तराध्ययन सूत्र के २६वें अध्ययन में जिन भगवान ने 
योग सत्य” का उल्लेख किया है। 'योग सत्य! निर्दाष है। 
उसको साथुओं के गुणों के अन्तर्गत किया है। 


७१---साथुओं के गुणों को शुद्ध मानो। उनको भगवान ने अछहपी 
कहा है। जिसने योग आख्व को रूपी स्थापित किया है 
उसने वीर के वचनों को उत्थापित किया है। 


७२---भावयोग वीर्य का ही व्यापार है इसलिए अख्पी है। 
स्थानाड् सूत्र के तृतीय स्थानक में ऐसा कहा है | उसे जो 
रूपी श्रद्धता है उसकी श्रद्धा अयथार्थ है । 


७३--योग आत्मा जीव है । अरूपी है। उन योगो' को सूढ़ 
रूपी कहते हैं। योग जीव के परिणाम हैं ओर परिणाम 
निश्चय ही अरूपी हैं ४ । 


२६५ 


भिथ्यात्व का 
कारण दर्शन 
मोहनीय कर्म 


आखब अहूपी 


है 


अशुभ लेइ्या के 
परिणाम रूपी नहीं 
हो सकते 


मह॒कर्म के संयोग- 
वियोग से कर्म 
उज्जल मलिन 


योग सत्य 


योग ग्रासरव अ्रूपी 


है 
(गा ० 3७९१-७३ ) 


><-्आश्रव जीव सरधावण ताय, जोड़ कीधीं छें पाली मांय 
संवत अठारे पंचावना मकार, आसोज सुद बारस रिववार || 


जआएणपन पदाथ (ढाल ; १) ३६७ 
४४--आख्रव को जीव श्रद्धाने के लिये यह जोड़ पाली शहर में 


रचना-संवत्‌ 
सं० १८५४ की आश्विन उदी द्वादशी रविवार को की है। 


टिप्पणियाँ 


१--आख़व पदार्थ और उसका स्वभाव (दो० १) 
इस दोहे में चार बातें कही गयी हैं : 
(१) पाँचवाँ पदार्थ आख़व है । 
(२) आखव पदार्थ को आख़व-द्वार कहते हैं । 
(३) आाख्रव कर्म आने का द्वार है । 
(४) झाखव और कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं--एक नहीं । 
नीचे इन बातों पर क्रमशः: प्रकाश डाला जाता है : 
(१) पाँचवाँ पदार्थ आख्रव है : श्वेताम्बर आगमों में नौ सदुभाव पदार्थो' को गिनाते 
समय पाँचवें स्थान पर आख़वब का नामोल्लेख है' । दिगम्बर आचार्यों ने भी नौ पदार्थों 
में पाँचव स्थान पर इस पदार्थ का उल्लेख किया है*। इस तरह श्वेताम्बर-दिगम्बर 
दोनों इस पदार्थ को स्वीकार करते हैं। जिस तरह तालाब में जल होने से यह सहज ही 
सिद्ध होता है कि उसके जल ग्राने का मार्ग भी है वंसे ही संसारी जीव के साथ कर्मों का 
सम्बन्ध मानने लगने के बाद उन कर्मो' के श्राने का मार्ग भीं होना ही चाहिए, यह 
स्वयंसिद्ध है। कर्मों के आने का हंतु-मार्ग झ्रास्नरव पदार्थ है। इसीलिए आ्रागम में कहा 
है : “मत विश्वास करो कि आख्रव नहीं है पर विश्वास करो कि शभ्रासत्रव है? ।”? 
(२) आखव पदार्थ को आखब-द्वार कहते हैं: स्थानाज़ तथा समवायाज्भ में आखव-दार 


१--(क) उत्त० २८.१४ 
(ख) ठाणाड़ः ६.३.६६५ 
२---(क) पशच्चास्तिकाय १०८ 
(ख) द्रव्यसंग्रह २.९८ 
३--छुयगर्ड २.५. १७ : 
णत्यथि आसवे संवरे वा णेवं सन्‍न॑ निवेसए । 
अत्थि आसवे संवरे वा एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ 


आखव पदार्थ (ढाल $ १) $ टिप्पणी १ ३६६ 


शब्द मिलता है* | श्रन्य श्रागमों में भी यह शब्द पाया जाता है? । स्वाप्तीजी कहते 
हैं--“आखव-द्वार शब्द आखब पदार्थ का ही द्योतत और उसका पर्यायवाची है । आस्रव 
पदार्थ श्र्थात्‌ वह पदार्थ जो आात्म-प्रदेशों में कर्मों के श्राने का द्वार हो--प्रवेश-मार्ग 
ही ।” 

(३) आखव कर्म आने का द्वार है : जिस तरह कप में जल आने का मार्ग उसके श्रन्त; 
स्रोत होते हैं, नौका में जल-प्रवेश के निमित्त उसके छिद्र होते हैं और मकान में प्रवेश 
करने का साधन उसका द्वार होता है उसी तरह जीव के प्रदेशों में कर्म के शरागमन का 
मार्ग आासख्रव पदार्थ है। कर्मों के प्रवेश का हेतु--उपाय--साधन---निमित्त होने से 
श्राखव पदार्थ को आखव-द्वार कहा जाता है? । 

(४) आख्तव ओर कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं--एक नहीं : जिस तरह छिंद्र और उससे 
प्रविष्ट होनेवाला जल एक नहीं होता, जिस तरह द्वार और उससे प्रविष्ट होनेवाले 
प्राणी पृथक होते हैं वसे ही आ्रास्नव और कर्म एक नहीं पृथक्‌-पृथक हैं। झास्रव कर्मागमन 
का हेतु है। और जो श्रागमन करते--पश्राते हैं वे जड़ कर्म हैं। कर्म इसलिए कर्म है 
कि वह जीव द्वारा मिथ्यात्वादि हेतुओं से किया जाता है। हेतु इसलिए हेतु हैं कि 
इनसे जीव कर्मो' को करता है--उन्हें आत्म-प्रदेशों में ग्रहण करता हैः । आसव साधन 
हैं और कर्म कार्य। आाख़व जीव के परिणाम या उसकी क्रियाएँ हैं और कर्म उसके 
फल । श्री हेमचन्द्र सूरि लिखते हैं $ “जो कर्म-पुदुगलों के ग्रहण का हेतु है वह आख्रव 
कहा जाता है। जो ग्रहण होते हैं वे ज्ञानावरणीय आदि झ्राठ कर्म हैं५ ।” (इस 
विषय के विस्तृत विवेचन के लिए देखिए पु० २६२-२६६) 


१--(क) ठाणाड़' ५.२. ४१८ 
(ख) समवायाड्र सम० ५ 
२--(क) प्रश्नव्याकरण प्र० श्रु० 
(ख) उत्त० २६,१३ 
३--समवायाड्र सम० ५ दीका : 
आखबद्वाराणि--कर्मोपदानोपाया , ., ,..संवरस्य कमोनुपादानस्य द्वाराणि डपायाः 
संवरद्वाराणि 
४--प्रथम कर्मग्रन्थ १ : 
कीरइ जिएण हेडदि, जेणं तो भगणए्‌ कम्मं 
४--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह: सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ गा० ६२ : 
यः कर्मपुद्गलादानदहदेतुः प्रोक्तः स आश्रव: । 
कर्माणि चाष्टधा ज्ञानावरणीयादि सेदत: ॥ 
कं] 


२--आखव शुभ-अशुभ परिणामाजुसार पुण्य अथवा पाप का द्वार है (दो०२) : 

इस दोहे में दो बातें कही गई हैं : ह 

(१) जीव. के परिणाम आख़वब हैं । 
(२) भले परिणाम पुण्य के भ्राखव हैं और बुरे परिणाम पाप के । 

नीचे क्रमशः इन सिद्धान्तों पर विचार किया जाता है : 
(१) जीव के परिणाम आखव हैं : जिस तरह नौका में जल भरता है उसका कारण 
नौका का छिंद्र है और मकान में मनुष्य प्रविष्ट होता है उसका कारण मकान का द्वार 
है वसे ही जीव के प्रदेशों में कर्म के श्रागमन हेतु उसके परिणाम हैं । जीव के परिणाम ही 
आख़व-द्वार हैं। परिणाम का श्रर्थ है मिथ्यात्व, प्रमाद श्रादि भाव जिनमें जीव 
परिणमन करता है। | | 
(२) भछे परिणाम पुण्य के आखब हैं और बुरे परिणाम पाप के : जीव जिन भावों 
में परिणमन करता है वे शुभ या श्रशुभ होते हैं। शुभ भाव पुण्य के आख़व हैं और 
ग्रशुभ परिणाम पाप के। जिस तरह सर्प द्वारा ग्रहण किया हु्रा द्ृध विष रूप में 
परिणत होता है और मनुष्य द्वारा ग्रहण किया हुआ दूध पौष्टिक सत्त्व के रूप में, 
उसी तरह बुरे परिणामों से आत्मा में ख्नवित कर्मवर्गणा के पुद्गल पाप रूप मैं परिणमन 
करते हैं और भले परिणामों से भ्रात्मा में खवित कर्मवर्गणा के पुदुगल पुष्य रूप में । 

श्री हेमचद्धसूरि ने इस विषय का बड़ा ही सुन्दर विवेचन किया है। वे लिखते हैं : 
“मत-वचन-काय की क्रिया को आख्रव कहते हैं। शुभ भ्राखव शुभ-- पुण्य का हेतु है और 
अशुभ आखव अ्शुभ--पाप का हेतु। चूंकि जीव के मन-वचन-काय के क्रिया-हूप योग 
शुभाशुभ कर्म का स्राव करते हैं भ्रत: वे आ्राखव कहलाते हैं। मैत्यादि भावनाओं से 
वासित चित शुभ कर्म उसन्न करता है और कषाय तथा विषय से वासित चित्त अशुभ 
कर्म । श्रुतज्ञानाश्रित सत्यवचन शुभ कर्म उत्पन्न करता है और उससे विपरीत बचन 
अशुभ कर्म । इसी तरह सुगुप्त शरीर से जीव शुभ कर्म ग्रहण करता है और निरन्तर 
आरभवाला जीव-हिंसक काया के द्वारा अशुभ कर्म |” 
१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ५६-६० : 

मनोवचनकायानां, यत्स्यात्‌ कर्म स आश्रव: | 

-“शुभः शुभस्य हेतु: स्यादशुभस्त्वशुभस्य सः ॥ 

सनोवाक्वायकर्माणि, योगाः कर्म शुभाशुभम । 

यदाश्रवन्ति जन्तूनासाश्रवास्तेन कीतिता:॥ 

मेत्र्यादिवासितं चेतः, कर्म सूते शुभात्मकम । 

कषायविषयाक्रान्तं, वितनोत्यशुभं पुन: ॥ 

शुभाज॑नाय निमिथ्यं, भ्रुतज्ञानाश्रितं बच: । 

विपरीत पुनज्ञेयमशुभाज॑नहेतवे ॥। 

शरीरेण छगुप्तेन, शरीरी चिनुते शुभम । 

सततारम्भिणा जन्तुधातकेनाशुभं पुनः ॥ 
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३--आख्रव जीव है (दो० २-४) : 
इन दोहों में दो बातें कही गयी हैं : 
(१) आाख्रव जीव है, अजीव नहीं । 
(२) श्राख़व को भ्रजीव मानना मिथ्यात्व है । 
इन दोनों पर नीचे क्रमशः प्रकाश डाला जाता है : 
(१) भासत्रव जीव है : पहले बताया जा चुका है कि आख्व जीव-परिणाम हैं। जीव- 
परिणाम जीव से भिन्‍न नहीं, जीव ही है भ्रत। आख्रव जीव है । जिस तरह नौका का । छिद्रि 
नौका से और मकान का द्वार मकान से पुथक्‌ नहीं होता बसे ही श्रास्रव जीव से भिन्‍न 
नहीं । श्राल़्॒व जीव है यह एक श्रांकिक सत्य है। इसे निम्न रूप में रखा जा सकता है : 


ग्रास्व ८ जीव-परिणाम 
जीव-परिणाम ८ जीव 
ग्रास्व - जीव 


इस विषय में विस्तृत विवेचन बाद में दिया गया है। 

(२) आख्रत॒ को अजीव मानना मिध्यात्व है : मुख्य पदार्थ दो हैं---एक जीव और दूसरा 
अजीव । नौ पदार्थ में अन्य सात की इन्हीं दो पदार्थों में परिगणना होती है। कई अआाख्रव 
को जीव पदार्थ के अन्तर्गत मानते हैं और कई भ्रजीव पदार्थ के अन्तर्गत । स्वामीजी कहते 
हैं: “प्राखव सहज तर्क से जीव सिद्ध होता है। श्रागम में भी आख़ब को जीव कहा गया 
है। ऐसी परिस्थिति में आख्रव को अजीव मानना विपरीत श्रद्धान है--मिथ्यात्व है ।? 
आगम में कहा है--जो जीव को अजीव श्रद्धता है वह मिथ्यात्वी है और जो अ्रजीव को 
जीव श्रद्धता है वह मिथ्यात्वी है। अतः जीव होने पर भी श्रास्रव को श्रजीव मानना 
मिथ्यात्व है । ह 

इस विषय का भी विस्तृत विवेचन बाद में दिया गया है। 
४--ढाल का विषय (दो० ४-०) : 

ह प्राखव जीव है या भश्रजीव ? इस प्रश्न का समाधान ही प्रस्तुत ढाल का मुख्य विषंय 
है । इन दोहों में स्वामीजी इसी प्रश्न के विवेचन करने की प्रतिज्ञा करते हैं। इस चर्चा 
के पूर्व आख़व के भेद और उनके सामान्य स्वरूप कथन की प्रतिज्ञा भी स्वामीजी ने यहाँ 
की है। ध 


७५--आखतवों की संख्या (गा० १-२) : 
आखब कितने हैं इस विषय में भिन्न-भिन्न प्रतिपादन मिलते हूं : 
१--आचार्य कुन्दकुन्द के मत से आख्रव ४ हैं---(१) मिथ्यात्व श्राखव (२) श्रविरति 
' आख़व (३) कषाय आखब और (४) योग श्राख़्॒व* । श्री विनयविजयजी ने भी आचार्य 
कुन्दकुल्द का अनुसरण करते हुए इन चार को ही आख्रव कहा है? । 
२--वाचक उम्ास्वाति के मत से आद्रव ४२ हैं--(१) पाँच इन्द्रियाँ, (२) चार 
कषाय (३) पाँच अव्नत (४) पचीस क्रियाएँ और (५) तीन योग३ | अनेक इ्वेताम्बर 
ग्राचार्यो' ने इसी पद्धति से आखसत्रव का निरूपण किया है । 
३--आास्तव के भद्‌ २० भी प्रसिद्ध हैं* : (१) मिथ्यात्व आ्राखव (२) अविरति 
आ्रास्रव (३) प्रमाद श्राख़व (४) कषाय आखव (५) योग आखव (६) प्राणातिपात आ्रोस्नव 
(७) मषावाद झ्राखव (८) अदत्तादान आाखव (६) मैथुन आख्व (१०) परिग्रह भ्रास्रव 
(११) श्रोत्रेन्रिय आख़व (१२) चक्षुरिद्धिय झ्ास्त॒व (१३) प्लाणेन्द्रिय आख़व (१) रसने- 
१--समयसार ४.१६४-६४५ : 
मिच्छत्त अविरमणं कसायजोगा य सरणसणणा दु । 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणणणपरिणामा ॥ 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्स कारणं होंति । 
तेसिपि होदि जीवो य रागदोसादिभावकरो ॥ 
२--शाॉंतउधारस : आश्रव भावना ३ : 
मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगसंज्ञा- । 
श्चत्वारः छक्ृतिभिराश्रवा: प्रद्ष्टा: ॥ 
२--तत्त्वा० ६.१,२,६ : 
कायवाडमनःकर्म योग: । स आख्रव: 
अन्नतकषायेन्द्रियक्रिया: पज्चचतु:पञ्च पञ्चविशतिसंख्या: पूर्वस्थ भेदा: 
४--शांतसधारस : आख्रव भावना ४ : 
इन्द्रियात्रतकषाययोगजा: । पंच पंचचतुरन्विताख्रयः ॥ 
पंचविशतिरसत्क्रिया इति । नेत्रवेदपरिसंख्ययाउप्यमी ॥ 
५--पचीस बोल : बोल १४ । इन २० आख्रवों का एक स्थऊ पर उल्लेख किसी आगम 
में देखने में नहीं आया । उनका आधार इस प्रकार दिया जा सकता है: 
१०४ ठाणाड़' : ४.२.४१८; सम्वायाड़' सम० ४ 
६-१० प्रश्नव्याकरण : प्रथम श्रतल्कध अ० १-४ 
«. ११०२० ढाणाड़ः : १०.१.७०६ 
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न्द्िय श्राखव (१५) स्पर्शनेन्द्रिय आस्रव (१६) मन आाख़व (१७) वचन श्रास्रव 
(१८) काय अभ्रासव (१६) भण्डोपफकरण श्राख्रव और (२०) शुचिकुशाम्र मात्र का 
सेवनास्रव । 
४--स्वामीजी कहते हैं आख्रव पांच हैं : 
(१) मिथ्यात्व श्रास॒व 
(२) अविरति श्रास्रव 
(३) प्रमाद आस्रव 
(४) कषाय आलव और 
(५) योग आाखव 
' इस कथन के लिए स्वामीजी ठाणाडु का प्रमाण देते हैं | ठाणाड़र का पाठ इस प्रकार 
हैं: “पंच आसवदारा प० त॑ मिच्छत्त अविरई पमाओ कसाया जोगा ।” स्वामीजी का 
कथन समवायांग से भी समथित है। वहाँ भी ऐसां ही पाठ है---/ पंच आखबवदारा पन्नता, 
तंजहा--मिच्छत्तं अविरई पमाया कसाय जोगा ।” 
आागम के भ्रनुसार स्वामीजी ने जिन मिथ्यात्व आदि को आख़व कहा है, उन्हीं को 
उमास्वाति ने बंध-हेतु कहा है : “मिथ्याद्शनाविरतिप्रमादृकषाययोगा बन्धहेतवः (८. १)।” 
६--आख्रवों की परिभाषा (गा० ३-८) : 
इन गाथाओं में स्वामीजी ने पांच आ्राखवों की परिभाषा दी है और साथ ही संक्षेप 
में प्रत्येक आखव के प्रतियज्ञी संवर का भी स्वहप बतलाया है। पाँचों आाख़वों की 
व्याख्या क्रमशः इस प्रकार है : 
१--मिथ्यात्व आख्व : उल्टी श्रद्धा को मिथ्यात्व कहते हैं। (१) अधर्म को धर्म सम- 
झना; (२) धर्म को अधर्म समझना; (३) कुमार्ग को सनन्‍्मार्ग समझना; (४) सन्मार्ग को 
कुमार्ग समझना; (५) भ्रजीव को जीव समझना; (६) जीव को ' अजीव समझना; (७) 
असाधु को साधु समझना; (5) साधु को असाधु समझना; (&) श्रमूर्त को मूर्त समझना 
और (१०) मूर्त को अमूर्त समझना--पे दस मिथ्यात्व हुं* । 
श्रन्य आगम में कहा है--“ऐसी संज्ञा मत करो कि लोक-अलोक; जीव-अजीव ; धर्म- 
प्रधम॑; बन्ध-मोक्ष; पुण्य-पाप; झाश्व-संवर; वेदना-निर्जरा; क्रिया-अक्रिया; क्रोध-मान; 
१--ठाणाडूः १०,१,७२३४ 
२--छुयगर्ड २.५.१५-९८ 


माया-लोभ; राग-द्वेष; .चतुरन्त संसार; देव-देवी; सिद्धि-असिद्धि; सिद्धि का निज-स्थान; 
साधु:असाध शौर कल्याण-पाप नहीं हैं, पर संज्ञा करो कि लोक-अ्लोक; जीव-अ्रंजीव 
श्रादि सब हैं? ।” इस उपदेश से भिन्‍न दृष्टि का रखना मिध्यात्व आ्राश्रव है। 
मिथ्यात्व पाँच प्रकार का कहा गया है। उनका संक्षिप्त स्वरूप इस प्रकार है: 
(१) आशिग्रहिक मिथ्यात्व : तत्त्व की परीक्षा किये बिना किसी सिद्धान्त को 
ग्रहण कर दूसरे का खण्डन करना; ह * 
(२) अनाभिग्रहिक मिथ्यात्व : गुणदोष की परीक्षा .किये बिना सब मंतव्यों को 
समान समझना; 
(३) संशयित मिथ्यात्व : देव, गुरु और धर्म के स्वरूप में संदेह बुद्धि रखना; 
(४) आभिनिवेशिक मिथ्यात्व : श्रपनी मान्यता को असत्य समझ लेने पर भी 
उसे पकड़े रहना और । 
: (५) अनाभोगिक सिथ्यात्व : विचार और विशेष ज्ञान के प्रभाव में श्रर्थात्‌ 
मोह की प्रबलतम श्रवस्था में रही हुई मूढ़ता । कि 
आचाये पूज्यपाद ने मिथ्यात्व के भेदों के सम्बन्ध में निम्त विचार दिये हैं--- 
मिथ्यादशशन दो प्रकार का है ; 


(१) नेसगिक : दूसरे के उपदेश बिना मिथ्यादर्शन कर्म के उदय से जीवादि पदार्थों 
का अश्रद्धान रूप भाव नेंसगिक मिथ्यादर्शन है। 

(२) परोपदेशपूर्वक : भ्रन्य दर्शनी के निमित्त से होनेवाला मिथ्यादर्शन परोपदेशपूर्वक 
कहलाता है। यह क्रियावादी, अ्रक्रियावादी, अज्ञानी और वेनेयिक चार प्रकार का होता 
है* । । 

उमास्वाति ने इनको क्रमशः अ्रनभिगहीत और अभिगहीत मिथ्यात्व कहा है?। इनका 
'उल्लेख आगम में भी है । 
१--तत्त्वा०. ८५.१ सर्वार्थसिद्धि : बा 

मिथ्यादुशन द्विविधम्; नेसगिक परोपदेशपूर्वक च । तत्न परोपदेशमन्तरेण मिथ्या- 

त्वकर्मोद्यवशाद यदाविर्भवति तत्त्वार्थाश्रद्धानलक्षणं तन्‍्नेसगिकम्‌ । परोपदेश- 
|. निमित्त' चतुविधम: क्रियाक्रियावाद्यज्ञानिकवेनयिकविकल्पा त्‌ । कि 
२--तत्त्वा० ८.१ भाष्य : ह | 

तत्राश्युपेत्यासस्यग्दर्शनपरिग्रहो भिगृहीतमज्ञानिकादीनां त्रयाणां त्रिषष्ठानां 


कुवादशतानास्‌ । शेषनभिग्ृहीतम । 
३ई३>-ठाणाडुः २,७० 





आख्रव पदाथ (ढाल ; १) ; टिप्पणी ६ ३७५ 


प्राचार्य पृज्यपाद ने मिथ्यात्व के श्रत्य पाँच भेद भी बतलाये हैं। वे इस प्रकार हैं : 

(१) यही है, इसी प्रकार का है इस प्रकार धर्म और धर्मी में एकान्‍्तरूप अभिप्राय 
रखना “एकान्त मिथ्यादर्शन' है । जसे यह सब जगत परन्नह्म रूप ही है, या सब पदार्थ 
अनित्य ही हैं या नित्य ही हैं? । 

(२) सम्रन्थ को निग्न न्‍्थ मानना, केवली को कवलाहार मानना और स्त्री सिद्ध 
होती है इत्यादि मानना “विपर्यय मिथ्यादर्शन' है? । 

यहां जो उदाहरण दिये हैं वे इवेताम्बर-दिगम्बरों के मतभेद के सूचक हैं। इवेताम्बरों 
की इन मान्यताओं को दिगम्बरों ने मिथ्यात्व रूप से प्रतिपादित किया है। इस मिथ्यात्व 
के सार्वभौम उदाहरण हैं जीव को अश्रजीव समझना, अ्रजीव को जीव समझना आदि 
(देखिए पु० ३७३ दि० ६.१)। 

(३) सम्यग्दशन, सम्यस्शान और सम्यक्चारित्र ये प्तीनों मिल कर मोक्षमार्ग हें या 
नहीं इस प्रकार संशय रखना 'संशय मिथ्यादर्शन” है । 

(४) सब देवता भर सब मतों को एक समान मानना 'वैनयिक मिश्यादर्शन! है: । 

(५) हिताहित की परीक्षा रहित होना 'भ्रज्ञानिक मिथ्यादर्शन' है+। 

मिथ्यात्व का अवरोध सम्यक्त्व से होता है। सम्यक्त्व का श्र्थ है--सही दृष्टि, 


सम्यक्‌ श्रद्धान | मिथ्यात्व आखब है । सम्यक्त्व संवर है। मिथ्यात्त्व से कर्म ग्राते हैं। 
सम्यकत्व से रुकते हैं । 

मिथ्या श्रद्धान जीव करता है। अ्रजीव नहीं कर सकता । मिथ्या श्रद्धा जीव का 
भाव--परिणाम है। 





१--तत्त्वा ० ८५१ सर्वाथंसिद्धि : 
तत्र इदमेव इत्थमेवेति धर्मिधर्मयोरभिनिवेश एकान्तः “पुरुष एवेदं सवम्‌” इतिं वा 
नित्य एवं वा अनित्य एवेति 
ब्‌ --वही 
सम्रन्थो निग्र न्थः, केवली कवलाहारी, स्त्री सिध्यतीत्येवमादि: विपयंय: । 
३--वही : | 
सम्यग्दर्शनशानचारित्राणि कि मोक्षमार्ग: स्याद्वा न वेत्यन्यतरपक्षापरिग्रह:संशय: । 
४--वही : 
सर्वदेवतानां सर्वसमयानां च समदर्शनं वेनयिकम्‌ 
४--वही : 
हिताहितपरीक्षाविरहो5ज्ञा निकत्वम्‌ 


२--अविरति आखव : अ्रविरति अर्थात्‌ श्रत्याग भाव । हिंसा, झूठ, चोरी, मैथुन, परिग्रह 
आदि अठारह पाप, भोग-उपभोग वस्तुएं तथा सावद्य कार्यो' से विरत न होना---प्रत्या- 
ख्यानपुर्वक उनका त्याग करना अ्रविरति है* । 

झ्राचार्य पुज्यपाद ने घट जीवनिकाय और ष्‌ इच्द्रियों की अपेक्षा से अविरति बारह 
प्रकार की कही है । 

अविरति जीव का अशुभ परिणाम है। अविरति का विरोधी तत्त्व विरति है। 
अविरति आ्रास्व है। विरति संवर है। विरति ग्रविरति को दूर करती है। 

. जिन पाप पदार्थ अथवा सावद्य कार्यो' का मनुष्य त्याग नहीं करता उनके प्रति उसकी 
इच्छाएँ खुली रहती हैं। उसकी भोगवृत्ति उनमुक्त रहती है। यह उनमुक्तता ही अविरति 
आख़व है। त्याग द्वारा इच्छाओं का संवरण करना--उनकी उनमृक्तता को संयमित 
करना संवर है । 

अविरति अत्यागभाव है और प्रमाद अनुत्साह भाव। अत्यागभाव श्रौर श्रनुत्साह- 
भाव को एक ही मान कोई कह सकता हैं कि दोनों में कोई श्रन्तर नहीं । इसका उत्तर 
देते हुए अकलड्डंदेव कहते हैं---“नहीं । ऐसा नहीं । दोनों एक नहीं है। श्रविरति के 
अभाव में भी प्रमाद रह सकता है। विरत भी प्रमादी देखा जाता है। इससे दोनों 
आाख़व अपने स्वभाव से भिन्न हैं? ।” 
३--प्रमाद आख्रव : स्वामीजी ने इस आख़व की परिभाषा आालस्यभाव---धर्म के प्रति 
श्रनुत्माह का भाव किया है। आचार्य पूज्यपाद ने भी ऐसी ही परिभाषा दी है--स च 
प्रमाद: कुशलेष्वनादर:” कुशल में भ्रवादरभाव प्रमाद है । 


१७-तत्त्व० ७.१; ५.१ सर्वाथसिद्धि 
तेम्यो विरमर्ण विरतित्र तमित्युच्यते । ब्रतमभिसन्धिकृतो नियम इद कत्तव्यमिदं न 
कत्तव्यमिति वा । तत्प्रतिपक्षभूता अविरतिर्माह्या । 
२--(क)तत्त्वा ० ८, १ सर्वार्थसिद्धि 
अविरतिद्वांदश विधा; घटकायषटकरणविषयसभेदात्‌ । 
(ख)तत्त्वांथवातिक ८.१.२६ क्‍ 
एथिव्यप्तेजोवायुवनस्पतित्रसकायचशक्षु:श्रोत्रघ्राणरसनस्पर्शननो इन्द्रियेष हननासंयमा- 
विरतिभेदात्‌ द्वादशविधा अविरतिः हु 
३--तत्त्वार्थवातिक १.८.३९ : 
अविरते प्रमादुल्य चाउविशेष इति चेतु; न; बिरंतल्वापि प्रमाददर्शनात्‌ 
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प्रमाद के भेदों पर विचार करते हुए उन्होंने लिखा है: “शुद्धयष्टक भ्ौर उत्तम क्षमा 
आदि विषयक भेदसे प्रमाद अनेक प्रकार का है* |” श्री श्रकलड्डुदेव,ने इसी बात को पल- 
वित करते हुए लिखा है : “भाव, काय, विनय, ईर्यापथ, भेक्य, शयन, भ्रासन, प्रतिष्ठा- 
पन श्रौर वाक्यशुद्धि झ्रात्मक आठ संयम तथा उत्तम क्षमा, मादव, शौच, सत्य, तप, 
: त्याग; आ्रार्किचन्य और ब्रह्मचर्य श्रादि इन दस धर्मों में अनुत्साह या अनादर का भाव 
प्रमाद है। इस तरह यह प्रमाद श्रनेक प्रकार का है? 7 
. श्राचार्य उमास्वाति ने कुशल में अनादर के साथ-साथ 'स्मृति-अनवस्थान! और 
प्योग-दुष्प्रणिधान” को भी प्रमाद का भ्ड्धभ माना है? । योगों की दुष्प्रवनत्ति क्रिया रूप 
होने से प्रमादास्॒व में उसका समावेश उचित नहीं लगता; क्योंकि इससे प्रमादाखव और 
योगाखव में भेद नहीं रह पाता । 
मद, निद्रा, विषय, कषाय, विकथादि को भी प्रमाद कहा जाता है। पर यहाँ प्रमाद 
का अर्थ आत्म-प्रदेशवर्ती अनुत्साह है; मद, निद्रा, आदि नहीं । क्योंकि क्रिया रूप मद 
आदि मन-वचन-काय योग के व्यापार रूप हैं। योगजनित कार्यों का समावेश योग 
आाख्रव में होता है, प्रमाद श्राख्रव में नहीं । श्री जयाचार्य लिखते हैं : 
अप्रमाद॒ संवर आवा न दे, जे कर्म उदय थी ताय । 
अणउछाह आलहरूस भाव ने जी, ते तीजो आमस्रव जणाय ॥ 
मन वचन काया रा व्यापार स्यूं जी, तीजो आखत्रव जूदो जणाय । 
जोग आस््रव छे पाँचमो जी, प्रमाद तीजो ताहि॥ 
असंख्याता जीवरा प्रदेश में अगडछापणो अधिकाय। 
ते दीसें तीनूं जोगा स्यूं जुदोजी, प्रमाद आख्व ताय ॥ 
मद विषय कषाय उदीरनें जी, भाव नींद भे विकथा ताय। 
पु पाँचू जोग रूप प्रमादु छे जी, तिण स्यूं जोग आख्रव में जणायर ॥ 
१--तस्वा० ८.१ सर्वाथसिद्धि : 
प्रमादो5नेकविध:, शुद्धबष्टकोत्तमक्षमादिविषयभेदात्‌ 
२--तत्त्वार्थातिक ८.१.३० : 
भावकाय . .,वाक्यशुद्धिलक्षणाष्टविधसंयम---उत्तमक्षमा, ,, ब्रह्मचर्यादिविषयानुत्साह- 
भेदादनेकविधः प्रमादो$वसेय: 
३--तत्त्वा० ८५.१ 


प्रमादःस्म॒त्यनवस्थानं कुशलेष्चनादरों योगदुष्प्रणिधानं चेष प्रमादः । 
४--भीणीचर्चा ढा० २*२.९८-३ ०.३ रे 


प्रमाद जीव का परिणाम है। प्रमाद का झूधन करने से श्रप्रमाद होता है। प्रमाद 
आसखव है। अ्रप्रमाद संवर। श्रप्रमाद-संवर प्रमाद-आ्रास़व को अबरुद्ध करता है । 
४--कषाय आख्व : जीव के क्रोधादि रूप परिणाम को कषाय आख़ब कहते हैं। 
क्रोधादि करना कषाय आराखव नहीं है। क्रोधादि करना योगों की प्रश्गत्ति रूप होने से 
योग ग्रास्रव में श्राता है। इस विषय में श्री जयाचार्य का निम्न विवेचन द्रष्टव्य है : 
क्रोध स्यूं बिगड्या प्रदेश नें जी, ते आखव कहिये कषाय । 
आय छागे तिके अशुभ कर्म छे जी, बुद्धिवंत जाणे न्याय ॥ 
उदेरी क्रोध करे तखुजी, अशुभ योग कहिवाय । 
. निरंतर बिगड्या प्रदेश ने जी, कहिये आख्रव कषाय ॥ 
नवमे अष्टम गुणठाण छे जी, शुभ छेश्या शुभ जोग | 
पिण क्रोधादिक स्यूं बिगड्या प्रदेश नें जी, कषाय आखब प्रयोग ॥ 
लाऊ छोह तप्त अगनी थकी जी, काढ्या संडासा स्यूं बार । 
थोड़ी बेल्यां स्यूं छालपणो मिव्योजी, तातपणो रह्यो छार ॥ 
ते छोह श्याम वर्ण थयो जी, पिण ते तप्तपणा ने प्रभाव । 
झरुूइरो फूवों म्हेले ऊपरे जी, ते भस्म होवे ते प्रस्ताव ॥ 
तिम छाछूपणो अशुभ योग नो, नहीं सातमा थी आगे ताहि। 
ते पिण क्रोधादिक ना उदय थकी जी, तप्त रूप ज्यू आख्रव कषाय ॥ 
क्रोध मान माया लछोभ सर्वथा जी, उपशमाया इग्यारमें गुण ठाण । 
उदय नो किरतब सिट गयो जी, जब अकषाय संवर जाण'" ॥ 
इसका भावाथे है--“जो उदीर कर क्रोध करता है उसके अशुभ योग होता है। 
प्रदेशों का. निरंतर कषाय-ऋलुषित होना कषाय आख्तव है। - नवें, भ्राठवें गुणस्थान में 
शुभ लेश्या श्र शुभ योग होते हैं पर वहाँ श्रकषाय श्राखव कहा गया है। इसका 
कारण क्रोधादि से कलुषित आत्म-प्रदेश हैं +- श्रम्नि -में तपते हुए लाल लोहे को यदि 
संडास से बाहर निकाल लिया जाता है तो कुछ समय बाद उसकी ललाई तो दूरहो जाती 
है पर उष्णता बनी ही रहती है। लोहे के पुनः श्याम वर्ण हो जाने पर भी उस पर रखा 
हुआ रूई का फूहा उष्णता के कारण तुरुत भस्म हो जाता है। उसी तरह क्रोधादि योगों 
का रक्तभाव सातव गुणस्थान से आगे नहीं जाता पर क्रोधादि के उदय से आ्ात्म-प्रदेशों 


१--भीणीचर्चा ढा० २२,११-१७,२७ 
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, में जो उष्णता का भाव विद्यमान रहता है वह कषाय आखव है। ग्यारहवें गुणस्थान में 
क्रोधादि का उपशम हो जाने से जब उदय का कर्तव्य दूर हो जाता है तब श्रकषोय 
संवर होता है ।” द 
यदि कोई कहे कि कषाय और अविरति में कोई अन्तर नहीं क्योंकि दोनों ही हिसादि 
के परिणाम रूप हैं तो यह कहना अनुचित होगा । श्री अ्रकलड्डुदेव कहते हैं “दोनों को एक 
मानना ठीक नहीं क्योंकि दोनों में कार्य-कारण का भेद है। कषाय कारण है भौर 
प्राणातिपात आदि अविरति कार्य है? |” 
कषाय आखब का प्रतिपक्षी श्रकषाय संवर है। कषाय से कर्म श्राते हैं। संवर से 
रुकते हैं । 
४--योग आस्रव : मानसिक, वाचिक श्रौर कार्यिक प्रश्चत्ति को योग कहते हैँ। मन, 
वचन श्रौर काय से कृत, कारित और अनुमति रूप प्रश्नत्ति योग है । 
मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद और कषाय श्राखव प्रशृत्ति रूप नहीं भाव रूप हैं, योग 
प्रवृत्ति रूप है। योग से आत्म-प्रदेशों में स्पन्दन होता है, मिथ्यात्व आदि में बसी बात 
नहीं ।. 
मन-वचन-काय के कर्म शुभ और अशुभ दो तरह के होते हैं। अशुभ कर्म योगास्रव 
के अन्तर्गत आते हैं और उनसे पाप का आ्राखव होता है। शुभयोग निर्जरा के हेतु हैं । 
उनसे कर्मों की निर्जरा होती है। निर्जुरा के साथ-साथ पुण्य का श्रास्रव होता है। इस 
दृष्टि से निर्जरा के हेतु शुभ योगों को भी योगास्रव में समझा जाता है। श्री जयाचार्य 
लिखते हैं : ह 
शुभ योगां ने सोय रे, कहिये आश्रव निर्जरा। 
तास न्याय अवछोय रे, चित्त लगाई सांभलो ॥ 
शुभ जोगां करी तास रे, कर्म कटे तिण कारणे। 
कही निर्जरा जास रे, करणी छेखे जाणवी॥ 
ते शुभ जोग करीज रे, पुण्य बंधे तिण कारणे॥ 
आश्रव जास कहीज रे, वारु न्याय विचारिये॥ 





१--तत्त्वार्थथातिक ८.१.३३ : कषाय<विरत्योरभेद इति चेतु; न; कार्यकारणमेदोपपत्ते: । 
“' 'कारणभूताहिं कषायाः कार्यात्मिकाया हिसायविरतेरर्थान्तरभूता इति । 


उपयुक्त आखवों का गणस्थानों के साथ जो सम्बन्ध है उसको आचार्य पृज्यपाद ने 
इस प्रकार प्रतिपादित किया है : 

(पिथ्यादृष्टि जीव के एक साथ पाँचों; सासादनसम्यग्दष्टि, सम्यम्मिथ्यादृष्टि और 
अविरतसम्यग्दष्टि के अविरति आदि चार; संयतासंयत के विरति-अविरति, प्रमाद, 
कृषाय और योग: प्रमत्त संयत के प्रमाद कषाय ओर योग; अप्रमत्त संयत श्रादि चार के 
योग और कषाय; तथा उपशान्तकषाय, क्षीगकषाय और सयोगीकेवली के एक योग बन्ध- 
हेतु होता है। अ्रयोगीकेवली के कोई बन्ध-हेतु नहीं होता* ॥ 

श्री जयाचार्य ने इस विषय में निम्न प्रकाश डाला है? : 

पहिले तीजे मिथ्यात निरंतरे, चौथा लग सर्व इब्रत व्याप । 
निरंतर देश अब्नत पब्चमे, तिण सूं समय २ छागे पाप ॥ 
छठ प्रमादु आस्रव निरन्तरे, दुशमा छग निरम्तर कषाय ॥ 
निरन्तर पाप छागे तेह ने, तीनूं जोगां स्यूं जुदो कहाय ॥ 
जद आवे गुणठाणे सातवें, प्रमाद रो नहीं बध पाप । 
अकषाई हुवाँ स्यं कषाय रो, नहीं छागे पाप संताप ॥ 

पहले और तीसरे गुणस्थान में निरन्तर मिथ्यात्व रहता है। भ्रविरति पहले से चौथे 
गुणस्थान तक व्याप्त है। पाँचवें गुणस्थान में निरन्तर देश भ्रविरति रहती है, जिससे समय- 
समय पाप लगता रहता है। छठे गुणस्थान में निरन्तर प्रमाद आख्रव होता है। दसवें 
गणस्थान तक निरन्तर कषाय होता है, जिससे निरंतर पाप लगता है। यह कषाय भ्राख्रव 
योग आख्रव से भिन्न है। सातवें गुणस्थान में आने पर प्रमाद का पाप नहीं बढ़ता । 
अकषायी होने पर कषाय का पाप नहीं लगता । 

इन आख्रव भेदों की युगपतता के विषय में उमास्वाति लिखते हैं : 

“मिथ्यादर्शन आदि पाँच हेतुओं में पूर्व पूर्व के हेतु होने पर आगे-आ्रागे के हेतुओं 
का सद्भाव नियत है परन्तु उत्तरोत्तर हेतु के होने पर पूर्व पूर्व के हेतुओं का होना नियत 
नहीं है? । 
१--तक्त्वा० ८.१ सर्वार्थसिद्धि 
२--भीणीचर्चा ढा० २९२.४४-४६ 
३--तत्त्वा ० ८.१ भाष्य : 


एा मिथ्यादशनादीनां बन्धहेतूनां पूर्वस्मिन्पूर्वस्सिन्सति नियतसुत्तरेषां भाधः । 
उत्तरोत्तभावे तु पूषषामनियमः दइृति । 
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आख्रव के २० भेद : 

आखव के २० बीस भेदों को मानने वाली परम्परा का उल्लेख पहले श्राया है। उन 
बीस भेदों में प्रारम्भ के पाँच भेद तो वही उक्त मिथ्यात्यादि हैं। अवशेष १५ योग आखब 
के भेदमात्र हैं। इन भेदों को भी उदाहरण-स्वरूप ही कहा जा सकता है क्‍योंकि मन, 
वचन और काय की भ्रसंख्य, भ्रनन्त प्रवृत्तियाँ हो सकती हैं। २० भेदों का संक्षिप्त विवेचन 
इस प्रकार है : 


१--पर्ववत्‌ 
२-- $# 
व +त 
४ » 
399 


दै--प्राणातिपात आख्रव : मन, वचन, काय और करने, कराने, भ्रनुमोदन के विविध 
भड़ों से जीव हिंसा करना । 

७--म्षावाद आस्व: उपयुक्त तीन करण एवं तीन योग के विविध भड्ों से झूठ बोलना। 

८--अदत्तादान आखव : उपयुक्त तीन करण एवं तीन योग के विविध भड़ों से चोरी 
करना। 

६--मैथुन आल्नब : उपर्युक्त तीन करण एवं तीन योग के विविध भज्ों से मैथुन का 


सेवन करना ।॥ 
१०--परिग्रह आखव : उपयुक्त तीन करण एवं तीन योग के विविध भज़ों से परिग्रह 
रखना । 


११--प्रोत्रेन्द्रिय आसत्रव : कान को दाब्द सुनने में प्रवृत्त करना । 
१२--चक्षुरिन्द्रिय आस्रव : आँखों को रूप देखने में प्रवृत्त करना । 
१३--प्राणेन्द्रिय आखस्रव : नाक को गंध संंघने में प्रवृत्त करना । 
१४---रसनेन्द्रिय आख्रव : जिह्ना को रस-ग्रहण करने में प्रवृत्त करना । 
१५४--र्पर्शनेनिद्रिय आस्रव : शरीर को स्पर्श करने में प्रवृत्त करना । 

१६--मन आखज्चव : मन से नाना प्रकार की प्रवृत्ति करना । 

१७--बचन आख्रव : वचन से नाना प्रकार की प्रधृत्ति करना । 

१८६--काय आख्रव : काया से नाना प्रकार की प्रवृत्ति करना । 
१६---भगण्डोपकरण आखस्नव : वस्तुओं को यतनापूर्वक रखना उठाना | 
२०--शुचिकुशाग्रमान्र आख्रव : शुचि, कुशाग्न आदि के सेवन जितनी भी प्रवृत्ति । 


आख्रव के ४२ भेद : 
आ्राख़व के ४२ भेदों का विवरण इस प्रकार है : 
इंदियकसायअव्वयकिरिया पणचउपंचपणवीसा । 
जोगा तिशणेव भवे, बायालरू आसवो होई" ॥ ६ ॥ 
१-५--इन्द्रिय आखब : भआाख्रव के २० भेदों के विवेचन में वर्णित श्रोत्रेन्द्रिय से स्पर्शनेन्द्रिय 
तक के पाँच आख़व (क्रम:११-१५)।  - | 
६--क्रोध आख्रव : अप्रीति करना । 
७--मान आस्व : गे करना । र्म 
८--माया आज्रव : परवश्चना करना | 
६--लोभ आखव : मूर्च्छा भाव करता । 
१०-१४--अविरति आखस्तरव : आखव के २० भेदों में वणित प्राणातिपात से मैथुन तक 
के पाँच आख्रव (क्रम: ६-१०) । के 
१५-१७--योग आस्रव : आख्रव के २० भेंदों में वणित मन श्रास्व, वचन आ्राख्वः और 
काय आख़व (क्रम: १६-१८)। न 
१८-- * सम्यक्त्वक्रिया आखव : सम्यक्त्व वद्धिनी क्रिया । जीवादि पदार्थों में श्रद्धा 
लक्षण वाले सम्यकत्व को उत्पन्न करने और बढ़ाने वाली क्रिया । 
१६९--मिथ्यात्वक्रिया आख्रव : मिध्यात्व की हेतु प्रवृत्ति । जीवादि तत्त्वों में अश्रद्धा रूप 
लक्षण वाले मिथ्यात्व को उत्पन्न करने श्र बढ़ाने वाली कुदेव, कुगुरु और कुशास्त्र . 
की उपासना, स्तवन झ्ादि रूप क्रियार । 
२०--प्रयोगक्रिया आख्व : कायादि द्वारा गमनागमन आदि रूप प्रवृत्ति । 


कल जन 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह: नवतत्त्वप्रकरणं (श्री देवगुप्त सूरि प्रणीत) 
२--यहाँ से क्रियाओं की व्याख्या आरम्भ होती है। 


आगमों के स्थलों को देखने से क्रियाओं की संख्या २७ आती है (ठाणाड्र 
२.६०:४,९.४१६; भगवती ३.३)। आखस्व के ४९ भेदों की गणना में सभी 
आचार्या ने क्रियाएँ २५ ही मानी हैं। २७ क्रियाओं में से एक परम्परा प्रेमक्रिशा 
और द्वषक्रिया को छोड़ देती है। दूसरी परम्परा इन्हें ग्रहण कर सम्यक्त्वक्रिया 
और मिथ्यात्वक्रिया को छोड़ देठी है। ' 
क्रियाओं के अंथ की दृष्टि से भी दों परम्पराएँ स्पष्टत: दृष्टिगोचर होती 
हैं। श्री सिद्सेन गणि और आए पूज्यपाद की व्याख्याएँ कुछ स्थलों को छोड़ कर. 
प्रायः मिलती-जुछती हैं। यहाँ मूल में इन्हीं को दिया है । इन दोनों की कई 
व्यास्याए आगम टीकाकारों से विशिष्ट रूप से भिन्‍न हैं। अन्तर पाद-टिप्पणियों 
में प्रशित है।.. द 
३-- गणाड़्ः ९.६० की टीका के अनुसार जीव का सम्यर्दर्शन रूप व्यापार अथवा 
सम्यग्दशनयुक्त जीव का व्यापार सम्यक्त्वक्रिया है और जीवा का मिथ्यात्व रूप 
व्यापार अथवा मिथ्यादृष्टि जीव का व्यापार मिथ्यात्वक्रिया है । मु 


आस्रव पदार्थ (ढाछ : १) $ टिप्पणी : £ई ३८३ 


२१--समादानक्रिया आख्रव : संयत का अ्रविरति या असंयम के सन्‍्मुख होना । श्रपूर्व- 
अपूर्व विरति को छोड़ कर तपस्वी का सावद्य कार्य में प्रवृत्त होना? । 
२२--ईर्यापथक्रिया आस्रव : ईर्यापथ कर्मबन्ध की कारणभूत क्रिया । 
२३--प्रादो षिकीक्रिया आख्नरव : क्रोध के श्रावेश से होनेवाली क्रिया * । 
२४--का्यिकीक्रिया आख्रव : दुष्टभाव से युक्त होकर उद्यम करना३ | 
२५--आधिकरणिकी क्रिया आख्रव : हिसा के उपकरणों को ग्रहण करना४ । 
२-६--पारितापिकीक्रिया आख्रव : दुःखोत्पन्त कारी क्रिया" । 
२७--प्राणातिपातिकी क्रिया आख्रव : श्रायू, इच्द्रिय, बल और दवासोच्छवास रूप प्राणों 
का वियोग करने वाली क्रिया । 
२८--दशनक्रिया आख्तरव : रागादई हो प्रमाद-वश रमणीय रूप देखने की इच्छा + । 
२६--र्पर्शनक्रिया आस्रव : स्पर्श करने योग्य सचेतन-अ्रचेतन वस्तु के स्पशशी का अनुबस्ध--- 
अभिलाषा९"। 
१--ठाणाज़' ५.२.४१६ में इसके स्थान पर 'समुदाणकिरिया'--समुदानक्रिया का 
उल्लेख है। टीका में इसका अर्थ किया है 'कर्म्मोपादानम” अर्थात्‌ तीन प्रकार के 
योग द्वारा आठ प्रकार के कर्मपुद्गलों को ग्रहण करने रूप क्रिया । 
२--ठाणाड़' २.६० में इसके स्थान में 'प्राद्ेषिकीक्रेया' है। टीका--प्रदेषो-मत्स 
रस्तेन निश्ृत्ता प्रादे षिकी | जीव अथवा ठोकर आदि छगने से अजीव पाषाणादि के 
प्रति क्रोध का होना । 
३--ठाणाड् में इस क्रिया के दो भेद मिलते हैं (१) अनुपरतकायक्रिया--सावद्य से 
अविरत मिथ्यादृष्टि व सम्यग॒दाष्ट की कायक्रिया। (२) दुष्प्रयुक्तकायक्रिया--दुष्प्र- 
युक्त मन, वचन, काय की क्रिया (ठा० २.६० और टीका) 
४--अधिकरण का अर्थ है अनुष्ठान अथवा बाह्यवस्तु खड़ग आदि। तत्सस्वन्धी क्रिया 
आधिकरणिकीक़्रिया । आगम में इसके दो भेद्‌ मिलते हैं--निवर्त्तना--नये अस्त्र- 
शस्त्रों का बनाना और संयोजना--शस्त्नों के अज्रों की लंयोजना करना (ठाणाडुः 
५.२.४१६ और टीका) 
४५--आगम में इसके दो भेद बताये गये हें--(१) स्वहस्तपारितापनिकी--अपने हाथ 
से अपने या दूसरे को परिताप देना। और (२) परहस्तपारितापनिकी--दूसरे से 
परिताप पहुँचाना (ठाणाज़' २.६० और टीका) । 
६--.आगम में इसका नाम “दिद्विया!--दृष्टिकी मिलता है। अश्व आदि सजीव और 
चित्रकर्म आदि निर्जीव वस्तु देखने के लिए गमन आदि रूप क्रिया (ठाणाड्ः १:२. 
४१६ और टीका) | ही 
७--आगम में (पुद्धिया'--धथ्टिका, रुप्ृष्ठिका नाम मिलता है। अर्थ है रागादि से स्पर्श 
था प्रश्न करने रूप क्रिया (ठाणाज़ २.६०;४.२,४१६)। न्‍ 


३०--प्रात्ययिकी क्रिया आख्रव : प्राणातिपात के अ्रपूर्व--नये अझ्रधिकरणों का उत्पा- 
दन* | 

३१--समन्ताजुपातक्रिया आख्रव : मनुष्य, पशु श्रादि के जाने-श्राने, उठने-बैठने के 
स्थानों में मल का त्याग? । 

३२०-अनाभोगक्रिया आख्व : अप्रमाजित और अशोधी हुई भूमि पर काय आदि का 
निक्षेप? । । 

३ऐ--स्वहरुतक्रिया आख्रव : जो क्रिया दूसरों द्वारा करने की हो उसे अभिमान या 
रोषवश स्वयं कर लेना? । 

३४--निसर्गक्रिया आख्रव : पापादान आदि रूप प्रशृत्ति विशेष की श्रनुमति श्रथवा 
पापार्थ में प्रचत्त का भावतः अनुमोदन ५ । 

३५४--विदारण क्रिया आख्रव : भ्रन्य द्वारा आचरित अ्रप्रकाशनीय सावद्य आदि कार्यों 
का प्रकाशन * । 


१--इसका अर्थ इस प्रकार भी मिलता है--“बाह्य' वस्तु प्रतीत्य--आश्रित्य भवा 
प्रातीत्यिकी! । बाह्य वस्तु का आश्रय लेकर जो क्रिया होती है । (ठाणौड़ः २.६० 
टीका) । 

२--इसके स्थान में आगम में 'सामन्तोवणिवाइया--सामन्तोपनिषातिकीक्रिया का 
उल्लेख है । अपने रूपवान्‌ घोड़े आदि और निर्जीव रथ आदि की प्रशंसा छन कर 
हषित होने रूप क्रिया । (ठाणाज्ुः २.६०; ५.२.४१६ और टीका) 

३--अनाभोगप्रत्यया । उपयोग रहित होकर वस्तुओं का ग्रहण करना अथवा उपयोग 
रहित होकर प्रमा्जन करना | ठा० २,६० में कहा है--अणाभांगवत्तिया क्रिया 
दुविहा पं० तं? अणाउत्तआइयणता चेव अणाउत्तपसज्जणता चेव। 

४--इसके आगम में दो भेद कह्टे गये हैं--जीव स्वाहस्तिकी क्रिया--अपने हाथ से 
गृहीत तीतर आदि द्वारा दूसरे जीव को मारना । अथवा अपने हाथ से जीव का 
ताड़न । अजीवस्वाहस्तिकी क्रिया--अपने हाथ से गृहीत खड्ग आदि निर्जीव वस्तु 
द्वारा जीव को मारना अथवा अजीव का ताइन करना (ठाणाड़ः २,६० टीका) । 

४--निसत्थिया' निसर्जनं निसृष्टं, क्षेपणमित्थर्थः तत्र भवा तदेव वा। अर्थात्‌ यन्त्र द्वारा 
जीव और अजीव को दूर करने रूप क्रिया। जैसे कुएँ से जल निकालना अथवा 
3 बनदृक आदि से गोछी व वाण फेंकना । (ठाणाज्रः २.६० और ४.२.४१६ 

| 

६--ठाणाज्र. २.६० टीका में विदारिणी अथवा वेतारिणी हैं ध 
को विदीण् करना विदारिणी क्रिया है । वह जीव का है ऐसा 83 हक 
गुण न होने पर भी ठगने की दृष्टि से ऐसा कहना कि तू गुण में अमुक के समान 
है जीवबेतारिणी क्रिया है। गुण न होने पर भी एक अचेतन बल्तु को दूसरी 
अचेतन वस्तु के समान कहना अजीव वैतारिणी क्रिया है।.... 


आख्रव पदाथ (ढाल ; १); टिप्पणी $ ३८५ 


२३६--आज्ञाव्यापादिकीक्रिया आखव : चारित्रमोहनीय के उदय से श्रावश्यक आदि के 
विषय में शास्रोक्त आज्ञा को न पाल सकने के कारण ग्रन्यथा प्ररूपणा करना? । 

३७--अनाकांक्षाक्रिया आखब : धूर्तता और आलस्य के कारण प्रवचन में उपदिष्ट कर्त्तव्य 
' विधि में प्रमादजनित अनादर* । 

२८--प्रारम्भक्रिया आख्रव : छेदन, भेदन, विसर्जन आ्रादि क्रिया में स्वयं तत्पर रहना 
और दूसरे के श्रारम्भ करने पर हित होना? । 

३६--पारिग्राहिकीक्रिया आख्रव : परिग्रह का विनाश न हो इस हेतु से की गई क्रिया * । . 

४०--मायाक्रिया आख्तव : ज्ञान, दर्शन आदि के विषय में निकृति---बन्धन---छल 
करना । 

४१--मिथ्यादर्शनक्रिया आख्रव : मिथ्यादृष्टि से क्रिया करने-कराने में लगे हुए पुरुष 
को प्रशंसा आदि द्वारा दृढ़ करना*। 





१-- आगम में इसका नाम आज्ञापनी' है। आज्ञा करने से होने वाली क्रिया | 'आण- 
वणिया! आज्ञापनस्य--आदेशनस्येयमाश्ापनमेव वा । श्रादेशनरूप क्रिया (ठाणाज़ः 
२.६० टीका) । डमास्वाति ने इसका नाम आनयनक्रिया दिया है (तत्त्वा० ६.६ 

' भाष्य) । 

२--ठाणाजुः २.६० में इसका नाम अनवककांक्षाप्रत्यया दिया है । अपने अथवा दूसरें के 
शरीर की अनवकॉक्षा--अनपेक्षा । अगवकंखवत्तिया किरिया दुविहा पं० तं० आंय- 
शरीर अगवकंखत्रत्तिया चेच परसरीरअगवकंखवत्तिया चेव । 

३--आगम में इसका नाम आरंभिया “आरंभिकीक्रिया' दिया है। आरम्भणमारम्भ: 
तन्ने भवा । आगम में इसके दो भेद कहे गये हैं । जिससे जीवों का उपमर्दन हो उसे 
जीवारम्भक्रियः और जिससे अजीव वस्तुओं का आरम्भ हो उसे अजीवारम्भक्रिया 
कहते हैं (ढाणाड्रः २.६० टीका) । 

४-- परिग्गहिया --परिग्रहे भवा परिग्रहिकी--परिग्रह में होने वाली । आगम में जीव 
ओर अजीव सम्बन्ध से इसके भी दो भेद बतलछाये गये हैं (ठाणाड़ः २.६० तथा 
टीका) । ह 

५--मायावत्तिया चेवः साया--शाद्र्य प्रत्ययो-निमित्त यस्याः कर्मबन्धक्रियाया 
व्यापारस्थ वा सा | छछ या कपट रूप क्रिया (ठाणाजुग २.६० टीका) । की 

६--आगम में इसका नाम “मिच्छादंसणवत्तिया'--मिथ्यादर्शनप्रत्यया मिलता है । 
मिथ्यादुर्शन॑--मिथ्यात्व॑ प्रत्ययो यस्या: सा । आगम में इसके दो भेद बताये हैं। 
अप्रशस्त आत्मंभाव को प्रशस्त देखना--आत्मभावव॑कनता है और कुटलेख 
प्रादि से दूसरे कौ ठगना--परभाववंकनता है (ठाणाड़्ः २.६० टीका) । 


४२---' अप्रत्याख्यानक्रिया आखब : संयमघाति कर्म की पराधीनता से पाप से अनिषृत्ति । 

जिस तरह आ्रासख्रव के २० भेदों में से भ्रन्तिम पन्द्रह का योगास्रव में समावेश होता 
है उसी तरह ४२ भेदों में सब के सब योगाख्रव में समाहित होते हैं। मन-वचन-काय के 
सर्व कार्य सावद्य योगास्रव हैं। जिन अठारह पापों का पूर्व में उल्लेख आया है वे भी योग 
रूप ही हैं। विविध कर्मों के बन्ध-हेतुओों में जो भी क्रिया रूप व्यापार हैं उन सब को 
योगाखव का भेद समझना चाहिए। 
७--आस्रव और संवर का सामान्य स्थरूप (गा० ६-१०) : 

गा० ३-८ में स्वामीजी ने पाँच आख़व और साथ ही पाँच संवर की परिभाषाएं दी 
हैं। यहाँ पाँच आासख़व और पाँच संवर के सामान्य स्वरूप पर प्रकाश डाला गया है। 
ग्रास्व और संवर दोंनों जीव-परिणाम हैं। जीव का मिध्या श्रद्धाहप परिणाम भिश्यात्व, 
अत्याग-भावरूप परिणाम अविरति, अनुत्साहुरूप परिणाम प्रमाद, क्रोधादिरूप परिणाम 
कषाय और मन-वचत-काय के व्यापारहूप परिणाम योग हैं। इस तरह पाँचों आास्रव 
जीव के परिणाम हैं। इसी तरह-सम्यक्‌ श्रद्धाहप परिणाम सम्यकत्व, देश सर्व त्यागरूप 
परिणाम विरति, प्रमादरहिततारूप परिणाम अ्रप्रमाद, कषायरहिततारूप परिणाम 
अकषाय और गअव्यापारहूप परिणाम अयोग संवर है। 

श्रास्व और संवर दोनों जीव-परिणाम होने पर भी स्वभाव में एक दूसरे से भिन्न 
हैं। आ्राखव जीव की उन्मुक्तता है। संवर उसकी गुप्ति। आख्रव कर्मों को पाने देते हैं । 
संवर उनको रोकते हैं। आख्रव कर्मों के झाने के द्वार--उपाय हैं। संवर उनको 
रोकने के द्वार--उपाय हैं । श्री भ्रभयदेव लिखते हैं---“जीव रूपी तालाब में कर्म रूपी 
जल के आने के लिए जो द्वार की तरह द्वार--उपाय हैं वे आ्राख्रव-द्वार हैं। जीव रूपी 
तालाब में कर्म रूपी जल के भ्रागमन के निरोध के लिए जो द्वार---उपाय हैं वे संवर 
द्वार हैं। मिथ्यात्व आदि आाशवों के क्रमशः विपर्यय रूप सम्यकत्व ग्रादि संवर हैं* ।” 


१--तत्त्वा ० ६.६.भाष्य में क्रियाओं के नाम इस प्रकार हैं 
तद्यथा--सम्यकत्वमिध्यात्वप्रयोगसमादुनेर्यापथा:, कायाधिकरणप्रदोषपरितापन- 
प्राणातिपाताः ; दुर्शनस्पर्शनप्रत्ययसमन्तानुपातानाभोगा:, स्वहस्तनिसर्ग विदारणान- 
यनानवकाड्क्षा आरम्भपरिग्रहमायामिध्यादर्शनाप्रत्याख्यानक्रिया इति ॥ 

२--ठाणाज़ ५.९२.४१८: ह 
आश्रवर्ण--जीव तडागे कर्म्मजलस्य सड्गलनमाश्रव:, कर्म्मनिबन्धनमित्यर्थ:, तस्य 
द्वाराणीव द्वाराणि---डपाया आश्रवद्वाराणीति। तथा संवरणं--जीवतडागे कर्म्म 
जलूस्य निरोधनं.संवररूतस्य द्वाराणि--उपाया संवरद्वाराणि--मिथ्यात्वादीनामा- 
श्रवार्णां क्रेण विपर्यया: सम्यकत्वविरत्यप्रमादाकषायित्वायोगित्वलक्षणाँ: 
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८--आखव कर्मों का कर्त्ता, हेतु, उपाय है. (गा० ११) 

स्वामीजी ने ढाल की पहली गाथा में “स्थानाज्ु में पाँच आखवद्वार कहे हैं--ऐसा 
उल्लेख करते हुए गा० २ से ८ में इन पाँचों द्वारों के नाम और उनके स्वरूप पर प्रकाश 
डाला है। वहाँ आ्रास्नव के प्रतिपक्षी संवर पदार्थ के स्वरूप पर भी कुछ विवेचन है जिससे 
कि आखब पदार्थ का स्वभाव स्पष्ट रूप से हृदयांकित हो सके । फिर गा० ६-१० में 
पाँच आखस्रव और संवर के सामान्य स्वरूप का बोध दिया है। स्वामीजी कहते हैं : 
“ठाणाजु की तरह चौथे श्रद्धा समवायाज्भ में भी पाँच आख्रव द्वार और पाँच संवर कहे 
गये हैं।” वह पाठ इस प्रकार है: 

“पंच आसवदारा पन्‍नत्ता, तंजहा--मिच्छतत्त अविरई पमाया कसाया जोगा 

पंच संवरदाश पन्‍नत्ता, तंजहा--सम्मत्त॑ बिरई अप्पमत्तया अकसाया अजोगया 

( सम? ५ )।” 

स्वामीजी कहते हँ--'आ्रासख्रव का जहाँ भी विवेचन है उस स्थत्र को देखने से यह 
स्पष्ट होता है कि वह कर्मों के आने का द्वार, हेतु, उपाय, निमित्त है। भ्राखव 
महा विकराल द्वार है क्योंकि कर्म जसा कोई रियु नहीं । आछ््व उसके लिए सदा उन्समुक्त 
द्वार है । 
६--प्रतिक्रमण विषयक प्रश्न और आस््रव (गा० १२) : 

स्वामीजी ने गा० ११ में आख््रव को कर्मों का कर्त्ता, हेतु, उपाय कहा है। आखव' 
का स्वरूप ऐसा ही है अन्यथा नहीं इस तथ्य को हृदयद्भम कराने के लिए स्वामीजी ने 
गा० १२ से २२ में आगमों के कई स्थलों का संदर्भ दिया हें। आखव द्वार रूप, 
छिद्र रूप हे यह श्रागम के उल्लिखित संदर्भों से भली भाँति स्पष्ट होता है। 

पहला संदर्भ उत्तराध्ययत के २६ वें अ्रध्ययन का है। मूल पाठ इस प्रकार है: 

“पडिक्कषमणेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयट्ट ॥ प० वयछिद्दाणि पिहेइ। पिहियवयहछिद्दे 

पुण जीवे निरुद्धासवे असबलचरित्ते अट्ठठ पवयणमायाठ उबउत्ते अपुहत्ते 

स॒प्पणिहिदिए विहरइ ॥११॥” 

“हे भंते ! प्रतिक्रमण से जीव किस फल को उत्तन्‍न करता है ?” 

हे शिष्य ! प्रतिक्रमण से जीव ब्रतों के छिद्रों को ढकता है। जिस जीव के ब्रतों के 
छिद्र ढक जाते हैं वह निरुद्धाखव होता है, असबलचारित्र होता है, श्राठ प्रवचन- 


माताओं में सावधान होता है, संयम योग से श्रपुथक्‌ होता है श्र समाधिपूर्वक संयम 
में विचरता है ।” 

सार है ब्रतों के छिद्र--दोष आख़व रूप हैं। श्रतिक्रमण से ब्रतों के छिद्र--दोष 
रूकते हैँ श्रत: फल स्वरूप जीव “निरुद्धासवे'--आख्रवर-हित होता है । 
१०-्रत्याख्यान विषयक प्रश्न और आखब (गा० १३) 

इस गाथा में स्वामीजी ने आख्रव के स्वरूप को बतलाते के लिए उत्तराध्ययन 
(२६.१३) के ही एक अन्य पाठ की ओर संकेत किया हैं। वह पाठ इस प्रकार है: 

“पच्चक्खाणेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयद ॥ प० आसवदाराई निरुम्भट्ट । पच्चक्खा- 

णंण इच्छानिरोहं जणयइ । इच्छानिरोहं गए य ण॑ जीचे सर वदुव्वेछ विणीयतगहे 

सीइभूए विहरइ ॥” 
“ते ! अत्याख्यान से जीव को क्या फल होता है १” 

“हूं शिष्य ! प्रत्याख्यान से जीव आखव-द्वारों को रोकता है। प्रत्याख्यान से इच्छा- 
निरोध करता है। इच्छानिरोध से जीव स्व द्रव्यों के प्रति वीततृष्ण हो शाँत होकर 
विचरण करता है।” 

इस वातालाप का सार भी यही है कि भप्रत्याख्यान आ्राखव है। उससे कर्मों का 
श्रागमन होता है। जो प्रत्यास्यान करता है उसके आ्रास्॒व-निरोध होता है और नये कर्मों 
का प्रवेश नहीं होता । 
११--तालाब का दृष्टान्त और आस््रव (मा० १४) : 

यहाँ संकेतित उत्तराध्ययन के ३० वें अध्ययन का पाठ इस प्रकार है : 

जहा महातकायस्स सन्निरुद् जलागमे। 
उस्सिंचणाए तवणाए कमेणं सोसणा भचे ॥ ४ ॥ 
एवं तु संजयस्सावि पावकम्मनिरासमे । 
भवकोडीसंचियं कम्मं तवसा निजरिजइ ॥ ६ ॥ 

शिष्य पूछता है---.“करोड़ों भवों से सबश्चित कर्मों से मुक्ति कसे हो ?” 

गुरु कहते हैं--'जिस प्रकार किसी महा तालाब का पानी जलागमन के मार्ग को 

कक देने पर उत्सिश्चन और सूयताप से क्रमश: सूख जाता है वसे ही पाप कर्म के 
[ख्रवों को रोक देने पर-निराखवी हो जाने पर संयमी के कोटि भवों से सश्चित कर्म 
१ कै द्वारा निर्जरा को प्राप्त होते हैं।” द 
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शिष्य--भंते ! जीव निराख़वी कंसे होता है?” । 

' गुरु--/है शिष्य ! प्राणातिपात, सृषावाद, अ्रदत्तादान, मंथुन, परिग्रह तथा रात्रि- 
भोजन के विरमण से जीव निरासत्रवी होता है। जो पांच समिति से युक्त, तीन गृप्ति से 
गुप्त, कषायरहित, जितेन्द्रिय, गौरव-रहित और नि:शल्य होता है वह जीव निराख़वी होता 

है।” 
इस 'पाठ से यह अच्छी तरह स्पष्ट हो जाता है कि कर्मो' से मुक्त होने की पहली 
प्रक्रिया है नये-कर्मों के आगमन का निरोध करना; अ्राखव को रोकना । जो आख्वरहित 
होता है उसके भारी से भारी कर्म तप से निर्जरित होते हैं। जीव तालाब तुल्य है,प्रास्रव 
जल-मार्ग के सदहश और कर्म जल तुल्य । जीव रूपी तालाब को कर्म रूपी जल से विर- 
हित करना हो तो आख्रव रूपी स्नोत--.विवर--नाले को पहले रोकना होगा। 
१२--मझ्ुगापुत्र और आख्रव-निरोध (गा० १५) : ह कह 
उत्तराध्ययन (अभ्र० १६,६३) के जिस पाठ की ओर यहाँ इंगित किया गया है उसका 
सम्बन्ध मगापुत्र के साथ है। मसृगापुत्र सुप्रीवनगर के राजा बलभद्र के पुत्र थे। उन्होंने 
पत्रज्या ग्रहण की । प्रव्ज्या के बाद वे बड़े ही तपस्वी और समभावी साधु हुए। उनके 
गुणों का वर्णन करते हुए कहा गया है : 
अप्पसत्थेहि दोरेहि सब्बओ पिहियासवे । 
अज्भप्पज्भाणजोगेहि पसत्थद्मसासणे ॥ क्‍ 
“वे सभी अप्रशस्त द्वारों और सभी आसवों का निरोध कर आध्यात्मिक शुभ ध्यान 
के योग से प्रशस्त संयम वाले हुए ।”? 
स्वामीजी के कथन का सार है--आ्रास्रव-द्वार के निरोध का उल्लेख श्रनेक स्थलों 
पर है इसका कारण यही है कि झ्राख्व पाप-कर्मो' के आने का हेतु है । पहले उसे रोकना 
श्रावश्यक होता है जिससे कि नया भार न हो । जिस प्रकार कर्ज से मुक्त होने के लिए 


नये कर्ज से परहेज करना आवश्यक है वंसे ही पूर्व संचित कर्मों से मुक्त होने के लिए : ही 
. . निराखवी होना आवश्यक है। 


१३--पिहितास्तव के पाप का बंध नहीं होता (गा० १६) : 
दशवकालिक (अ० ४.६) की जिस गाथा का यहाँ संदर्भ है वह इस प्रकार है: 
सब्वभूयप्पभूयस्स सम्मं भूयाइ पासओ | 
पिहियासवस्स दुन्तस्स पाव॑ कम्म॑ न बन्धई ॥। 


जो सर्व भूतों को अपनी आत्मा के समात समझता है, जो सर्व जीव को समभाव से 
देखता है, जो आखवों को रोक चुका और जो दान्त है उसके पाप-कर्मो का बच्च नहीं 
होता । 

दशवेकालिक सूत्र के तीसरे अध्ययन की संकेतित गाथा इस (११) प्रकार है : 

पंचासवपरिन्‍्नाया तिगुत्ता छछ संजया । 
पंचनिग्गहणाधीरा निग्गन्था उज्जुदंसिणो ॥ 

जो पद्चास्रव को जानकर त्याग करने वाले होते हैं, जो त्रिगुप्त हैं, घटुकाय के 
जीवों के प्रति संयत हैं, पांच इन्द्रिय का निग्नह करने वाले हैं, जो धीर हैं भर ऋणजुदर्शिन 
हैं वे निग्नन्थ हैं । 

यहाँ पर आख़व-रहित श्रमणों को निग्नंन्थ कहा है। 
१४--पंचास्रवसंबृत भिश्षु महा अनगार (गा० १७) : 

स्वामीजी ने यहाँ दशवेकालिक अ० १० गा० ५ की ओर संकेत किया है। वह 
गाथा इस प्रकार है : | । 

रोइयनायपुत्ततयण 

अप्पसमे मन्‍्नेज छप्पि काए। . : मे 
पश्न य फासे महतव्वयाइं 

पश्चासवसंवरए जे स भिक्‍खू ॥ 

जो ज्ञातृपुत्र महावीर के वचन में रुचि कर छः ही काय के जीव को आात्म-सम 
मानता है, पंच महात्नतों का सम्यक्‌ रूप से पालन करता है तथा पश्चासख्रवों को संवृत 
करता है वह भिक्षु है। 

यहाँ पद्माखवों को निरोध करने वाला महा भिक्षु कहा गया है। आाख्रवों का संवरण 
भिक्षु का महान गुण है। । 
१५-मुक्ति के पहले योगों का निरोध (गा० १८): द 

उत्तराध्यत अ० २९.७२ में कहा है-- । 

“चारों घनघाति कर्मों के क्षय के बाद सयोगी अ्रवस्था में केवली केवल ईर्यापथिकी | क्‍ 
क्रिया का बंध करता है। फिर अवशेष रहे हुए आयुकर्म को भोगते हुए जब अन्तमुंह॒र्त 
प्रमाण आयु शेष रह जाती है तब योगों का निरोध करते हुए सृक्ष्मक्रिया श्रप्रतिपाति 
नामक शुक्‍लध्यान के तीसरे पाद का ध्यान ध्याते हुए प्रथम मनोयोग का निरोध करता 
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है । इसके बाद वचनयोग, फिर काययोग भर फिर इवासोच्छुवास का निरोध करता है। 
इसके बाद पाँच हस्वाक्षर के उच्चार करने जितने समय में वह श्रतगार समुच्छिन्त क्रिया 
अनिवृत्ति नामक शुक्ल ध्यान को ध्याते हुए वेदनीय, आयु, नाम और गोत्र--इन चार 
कर्मों को एक साथ क्षय कर बाद में शुद्ध-बुद्ध होकर समस्त दु:ख का अन्त करता है।” 

स्वामीजी ने प्रस्तुत गाथा में सिद्ध-बुद्ध होने की उपर्युक्त प्रक्रिया में योग-निरोध 
के क्रम का जो उल्लेख है उसी की ओर संकेत किया है। ओआगम का मूल पाठ इस 
प्रकार है : 

अह आउय॑ पालदत्ता अन्तोमुहुत्तद्ावसेसाए जोगनिरोहं करेमाणे सहुमकिरियं 

अप्पडिवाईं छक्कज्कार् कायमाणे तप्पठमयाए मणजोगं निरुमभ्भई बहजोगं निरम्भइ 
कायजोगं निरुम्भइ आणपाणुनिरोहं करेइ ईसि पंचरहस्सक्खरुच्चारणट्टाए य णं अणगारे 
समुच्छिन्नकिरियं अनियद्विडक्कज्काणं कियायमाणे वेयणिज्ज॑ आउय॑ नाम॑ गोत्तं च एए 
चत्तारि कम्मंसे जुगवं खबेद्द ॥ 

स्वामीजी के कहने का तात्पर्य है कि सयोगी केवली के योग शुद्ध होते हैं। पर मक्त 
होने के पूर्व केवली को भी इन शुद्ध योगों का निरोध करना पड़ता है तब कहीं वह सिद्ध- 
बुद्ध होता है। इस तरह योगास्रव भी संवरणीय है । 
१६--प्रश्नव्याकरण और आखस्रवद्वार (गा० १६) : 

प्रश्वव्याकरण दसवाँ अज्भध माना जाता है। इस आ्रागम में दो श्रुतस्कंध हैं--.एक 
श्रालवद्वारश्षुतस्कंध और दूसरा संवरद्वारश्रुतस्कंध* । प्रथम श्रुतस्कंध में आस्रव पदञ्नक 
और द्वितीय श्रुतस्कंध में संवर पद्ञक का वर्णन है। इसी सूत्र में एक स्थान पर कहा 
. है--“पाँच का परित्याग करके और पाँच का भावपुर्वक रक्षण करके जीव क्र्म-रज 
से मृक्त होते हैं और सर्वश्रेष्ठ सिद्धि को प्राप्त करते हैं ।” 

संवरों के विषय में कहा गया है-- ये ग्रनास्रव रूप हैं, छिद्र रहित हैं, अ्रपरित्तावी 
है, संक्लेश से रहित हैं, समस्त तीर्थंकरों द्वारा उपदिष्ट हैं?:” झाखव ठीक इनसे उल्टे हैं। 





जरा 


१--जंबू दसमस्स अंगल्स समणेणं जाव संपत्तेणं दो छयक्‍कखंधा परशंणतता--आसवदारा 
य संवरदारा य 

२--पंचेव य उज्मिऊर्ण पंचेच य रक्खिऊण भावेण । 
कम्मरयविपमुका सिद्धिवरमणुत्तरं जंति॥ 

३---अणासवो अंकलुसो अच्छिद्दों अपरिस्सावी असंकिलिट्रो उद्धो सव्वजिणमणुन्तातो | 


१७--आस्रव-प्रतिक्रमण (गा० २०) : 
यहाँ ठाणाडु के जिस पाठ का संदर्भ है वह इस प्रकार है : 
- “पंचविहे पडिक्रमण पं ० तं०-आसवदारपडिक्षमण मिच्छत्तपडिक्षमण कसायप डिक्षमण 


ओगपडिक्मण भावपडिक्रमणे' ।” (५.३.४६७) 

'प्रतिक्रमण पांच प्रकार के कहे हँ--(१) श्रास्रवद्वार प्रतिक्रमण, (२) मिथ्यात्व 
प्रतिक्रमण, ( ३ ) कषाय प्रतिक्रमण ( ४ ) योग प्रतिक्ररण और (५) भाव प्रतिक्रमण । 
प्रमादवश स्वस्थान से परस्थान चले ,जाने पर पुनः स्वस्थान को ग्राना प्रतिक्रमण 
कहलाता है। शुभ योग से अशुभ योग में चले जाने पर पुनः शुभ में जाना प्रतिक्रमण 
है* । प्राणातिपातादि आख़वद्वारों से निवर्तन को आाखवद्वार प्रतिक्रमण कहते हैं?। 
इसका मर्म है--भ्रसंयम से प्रतिक्रमण। इसी प्रकार मिथ्यात्वगमन से निशृत्ति को मिथ्यात्व 
प्रतिक्रमण कहते हैं" । इसी तरह कषाय प्रतिक्रमण है। मन-वचन-काय के अशोभन 
व्यापारों का व्यावत्तन योग प्रतिक्रमण है५ । आखवादि प्रतिक्रमण ही अ्विशेष विवक्षा 
से भाव प्रतिक्रण है। मन-वचन-काय से मिथ्यात्वादि में गसन न करना, दूसरे को 
गमत न कराना, गमन करते हुए का अनुमोदन न करना भाव प्रतिक्रमण है* । 

स्वामीज़ी कहते हैं : “भगवान ने यहाँ आखवों का प्रतिक्रमण कहा है इसका कारण 
यही है कि आख़व पाप-प्रवेश के द्वार हैं” । ह 


१--मिलावे : 
मिच्छत्तपडिक्रमणं तहेव अस्संजमे पड़िक्रमणं। 
कसायाण पडिक्रमणं जोगाण य अपप्पसत्थाणं ॥| 
२--(क) ठाणाड़र ५-२.४६७ टीका : 
स्वस्थानायत्परस्थानं, प्रमादस्य वशाद्गत: । 
.... . . तन्रेव क्रमणं भूय:, प्रतिक्रमणसुच्यते ॥ ु 
(ख)ठढाणाड़ ५.३.४६७ टीका: * 
क्षायोपशमिकाद्भावादौद्यिकस्य वर्श गतः । ः 
7 'तन्नापिच् स एवार्थ:, प्रतिकूछगमात्‌ स्मृतः ॥ 
३---वही : आश्रवद्वाराणि--प्राणातिपातादी नि तेभ्यः प्रतिक्राणं--निवर्त्त न पुनेरकरण«» 
मित्यर्थ: आश्रवद्वारप्रतिक्रणं, असंयमप्रतिक्रमणमिति हृद्यं 
४--वही: मिथ्यात्वप्रतिक्रर्ण यदाभोगानाभोगसहसाकारेमिथ्यांत्वगमन तन्निवृत्तिः 
५४--उही : योगप्रतिक्रमणं तु य॒त्‌ मनोवचनकायव्यापाराणामशोभनानां व्यावर्त्तनमिति 
६--वही : आश्रवद्वारादिप्रितिक्रमणमेवाविवक्षित॑विशेष॑ भांवप्रेतिक्रणमिति, आह च : 
.. मिच्छत्ताइ न गच्छट्ट न य गच्छावेइ नाणजाणाइ | अ 
ज॑ं  मणवइकाएडि त॑ भणियें भावपडिकंसेणं || हक) न 75 आ 
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१८--आखस्वच और नौका का दृष्टान्त (गा०२१-२२) : 

, एक वार्तालाप के प्रसंग में भगवान महावीर ने मंडितपुत्र से पूछा : “एक हद हो, 
वह जलसे पूर्ण हो, जल से छलाछल भरा हो, जल से छलकता हो, जल से बढ़ता हो और 
भरे हुए घड़े की तरह सब जगह जल से व्याप्त हो, उस हृद में कोई एक मनुष्य सकड़ों 
सूक्ष्म छिद्र और सेकड़ों बड़े छिद्रों वाली एक बड़ी नाव को प्रविष्ट करे तो है मण्डितपुत्र ! 
वह नाव छिद्र द्वारा जल से भराती-भराती जल से भरी हुई, जल से छलाछल भरी हुई, 
जल से छलकती हुई, जल से बढ़ती हुई अन्त में भरे हुए घड़े की तरह सब जगह 
जल से व्याप्त होती है यह ठीक है या नहीं १” मण्डितपुत्र बोले : भन्‍्ते ! होती है ।”' 
भगवान बोले : “अब यदि कोई पुरुष उस नाव के सारे छिद्टों को ढक दे और उलीच 
कर उसके सारे जल को बाहर निकाल दे तो हे मण्डितपुत्र | वह नौका सारे पानी को 
उलीच देने पर शीघ्र ही जल के ऊपर आती है क्या यह ठीक है ?” मण्डितपुत्र बोले : 
“यह सच है भनन्‍ते ! वह ऊपर शभ्राती है।” 

स्वामीजी के कथनानुसार यह वार्तालाप झ्राखव और संवर के स्वरूप पर प्रकाश डालता 
है। श्रात्मा मिथ्यात्व आदि आखवों--छिद्रों द्वारा कर्म रूपी जल से खचाखच भर जाती 
है। संवर द्वारा भ्रास्रव रूपी छिद्रों को रुंध देने पर पुन: नये कर्मझपी जल का प्रवेश 
रुक जाता है। संचित कर्म-जल को तप द्वारा उलीच देने पर आ्रात्मा पुतः कर्म-जल 
से रिक्त होती है। ऊपर जो वार्तालाप दिया गया है उसका मूल पाठ (भगवती ३.३) 
इस प्रकार है-- 

से जहा नाम ए हरए सिया, पुणणे, पुणणप्पमाणे, वोलर्माणे, वोसट्रमाण समभर 

घडत्ताए चिट॒इ । अहे ण॑ केइ पुरिसे तंसि हरयंसि एग॑ं महं णावं सयासवं, सयच्छिदं 

ओगाहेजा, से णुर्ण मंडिअपुत्ता ! सा नावा तेहि आसवदारेहि आप्रेमाणी आपूरे- 

माणी, पुणणा, पुणणप्पमाणा, चोरूइमाणा, वोसट्माणा समभरधडत्ताएं चिट्ठ॒ति। 

अहे ण॑ केइ पुरिसे तीसे नावाए सब्वतों समंता आसवदाराइं पिहेइ, पिहित्ता णावा 

डस्सिंचणएणं उदय॑ डस्सिचिजा, से णूर्ण मंडिअपुत्ता | स्रा नावा तंसि उद्यंसि 

उस्सित्तसि समांणंसि खिप्पामेव उड़ढं उद्दाइ ? हंता, उद्दाइ। 

भगवती सूत्र का दूसरा वार्तालाप इस प्रकार है 

“भन्ते | जीव और पुदुगल भ्रन्योन्य बद्ध, श्रव्योन्य स्पुष्ट, अ्रत्योन्य स्नेह से प्रतिबद्ध, 
भ्रन्योन्य अवगाढ़; अन्योन्‍्य घट होकर रहते हैं १”? “हां गौतम ! रहते हैं।” “भन्ते ! 


ऐसा किस हेतु से कहते हैं १” “गौतम ! एक हद हो, वह जल से भरा हो, छलाछल भरा 
हो, जल से छलकता हो, जल से बढ़ता हो और भरे हुए घड़े की तरह स्थित हो अरब 
यदि कोई एक बड़ी सौ छोटे छिद्वोंवाली और सौ बड़े छिद्रोंवाली नाव उसमें प्रविष्ट करे 
तो हे गोतम | वह नाव उन आखवद्वारों से--छिद्दों से भराती, श्रधिक भराती, जल से 
भरी हुई, जल से छलाछल भरी हुई, जल से छलकती हुई, जल से बढ़ती हुई और अन्त में 
भरे घड़े की तरह स्थित होकर रहती है या नहीं ।” “भन्ते ! रहती है ।” “हे गौतम | मैं 
श्सी हेतु से कहता हूँ कि जीव और पुद्गल भअन्योन्य बद्ध यावत्‌ भ्रन्योन्‍्य घट होकर 
स्थित हैं।” 
स्वामीजी के कथनानुसार यह वार्तालाप भी आज्रव के स्वरूप पर सुन्दर प्रकाश 
डालता है। मिथ्यात्वादि प्राख्व विकराल छिद्र हैं जिनसे जीव-रूपी नौका पाप-रूपी जल से 
छलाछल भर जाती है। भगवती सूत्र (१.६) का मूल पाठ इस प्रकार है: 
अत्थि ण॑ भंते ! जीवा य, पोग्गछा य अन्श्सनन्‍्नबद्धा, अन्नसन्‍्नपुट्टा, अस्नसन्‍न- 
ओगाढा, अणणमणणसिणेहपडिबद्धा अन्नमन्‍नघडत्ताए चिट्टंति ? हंता, अत्थि। से 
केणट्रेणं भंते ! जाव--चिट्वंति? गोयमा ? से जहाणामाए हरदे सिया, पुन्‍्ने, पुणणप्प- 
माणे, वोलइमाणे, वोसइमाणे समभरघडत्ताए चिट्टइ । अहे ण॑ं केई पुरिसे तंसि 
हरदंखि एगं महं नावं सयासवं, सयछिद ओगाहेज्ज्ञा । से णूर्ण गोयमा ! सा णावा 
तेहि आसवदारेहि आपूरमाणी, आपूरमाणी पुन्ना, पुन्नप्पमाणा, वोलट्ूटमाणा, 
वोसट्रमाणा, समभरघडत्ताए चिट्टइ ? हंता, चिट्टइ । से तेणट्रंणं गोयमा ? अत्थि 
णं जीवा य जाव-चिट्ंति । 
१६--आस््रव विषयक कुछ अन्य संदर्भ (गा० २३) : ० 
आखव के स्वरूप को हृदयद्भम कराने के लिए स्वामीजी ने आगम के कुछ ऐसे संदर्भ 
॥० १६ से २२ में संकलित किये हैं जहाँ ग्राख्वद्वार का उल्लेख है। विषय को संक्षिप्त 
रने के लिए अन्य अनेक संदर्भों का उल्लेख उन्होंने वहाँ नहीं किया। उनकी अन्य 
च्यात्मक कृति में भ्रन्य स्थलों के संदर्भ भी हैं। हम यहाँ कुछ दे रहे हैं। 
/“स्थानाज़ (१.१३. १४) में 'एगे आसवे' 'एगे संबरे” ऐसे पाठ हैं । टीका में विवेचन 
शर्ते हुए लिखा है--“जिससे कर्म: आत्मा में आम्रवित होते हैं--प्रवेश करते हैं उसे 
ब्राख़्व कहते हैं । श्राखव शअर्थात्‌ कर्म-बन्ध का हेतु । जिस परिणाम से कर्मों के कारण 
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प्राणातिपातादि का संवरण--निरुंधन होता है वह संवर है। संवर भश्र्थात आखव- 
निरोध* । ह 

टीका में आख्रव का वही स्वरूप प्रतिपादित है जो स्वामीजी ने बताया है । टीकाकार 
ने संवर की जो परिभाषा दी है वह इसे और भी स्पष्ट कर देता है। 


२--5उत्तराध्ययन सूत्र के २६ वें अध्ययन का ३७ वां प्रद्नोत्तर योगप्रत्याख्यान 
सम्बन्धी है । वहाँ कहा है---“योगप्रत्याख्यान से जीव अयोगीपन प्राप्त करता है। श्रयोगी 
जीव नये कर्मों का बंध नहीं करता और पूर्वबद्ध कर्मो' की निर्जरा करता है।” 
बाद के १३,५७४ और ४५४ वें बोलों में मनोगुप्ति आदि के फल इस प्रकार बतलाये 
“मनोगुप्ति से जीव एकाग्रता उत्पन्न करता है। मनोगुप्त जीव एकाग्रचित्त से संयम 
का आराधक होता है। वचनगुप्ति से जीव निविकारिता को उत्पन्त करता है। वचन- 
गुप्त जीव निविकारिता से अध्यात्मयोग की साधना वाला होता है। कायगुप्ति से जीव 
संवर उत्पन्न करता है। कायगुप्त जीव संवर से पापासत्रवों का निरोध करता है।” 
इस वार्तालाप में प्रकारान्तर से मन, वचन और काय के निरोध का ही उपदेश है। 
मन, वचन और काय--ये तीनों योग आस््रव रूप हैं। उनसे कर्म आते हैं। कर्मों का 
आगमन आत्मा के हित के लिए नहीं होता, इसीलिए योग-निरोध का उपदेश है। 
३--उत्तराध्ययन भ्र० २३ में केशी और गौतम का एक सुन्दर वार्तालाप मिलता 
है: 
केशी बोले : “गौतम ! महा प्रवाह वाले समुद्र में विपरीत जाने वाली नौका में 
आप आरुढ़ हैं। इससे आप कसे उस पार पहुँच सकेंगे १” 
गौतम बोले : “जो नौका आखववणी होती है वही पार नहीं पहुँचाती । जो नौका 
ग्रनास्रवणी होती है--छिद्र रहित होती है भ्रथात्‌ जल का संग्रह करने वाली नहीं होती 
वह पार पहुंचा देती है ।” 
१--ठाणाड़ः १.१३ टीका : 
आश्रवन्ति--प्रविशन्ति येन कर्म्माण्यात्मनीत्याश्रव:, कम्मंबन्धहेतुरिति भाव:,... 
संवियते--कर्मकारणं प्राणातिपातादि निरुध्यते येन परिणामेन स संवरः, आश्रवनिरोध 


इत्यथः 


जा उ अस्साविणी नावा, न स्रा पारल्स गामिणी । 
जा निरस्साविणी नावा, सा उ पारस्स गामिणी ॥७१॥ 
केशी बोले ; “वह नौका कौन सी है १९ 
गौतम बोले : यह शरीर नौका रूप है । जीव नाविक है। संसार समुद्र है। मह॒षि 
संसार-समुद्र को तैर जाते हैं ।” द 
सरीरमाहु नाव त्ति, जोचे चुच्चइ नाविओ । 
संसारो अणणंवो व॒ुत्तो, ज॑ तरंति महेसिणो ॥७३॥ 
इस प्रसंग का सार है--जिस तरह आख़वणी नौका समुद्र के उस पार नहीं 
पहुँचाती वंसे ही श्राख्नवणी आत्मा जीव को संसार-समुद्र के उस पार नहीं पहुँचाती। 
अत: आत्मा को निराखव करना चाहिए। 
४--उत्तराध्ययन अ० ३४५ में एक गाथा इस प्रकार है : 
निम्ममे निरहंकारे, वीयरागो अणासवो । 
संपत्तो केवल नार्ण सासयं परिणिव्व॒ए ॥२१॥ 
ज़ो ममत्वरहित होता है, निरहंकार होता है, वीतराग होता है, श्रास्रवरहित होता 
है वह केवलज्ञान को पाकर शाश्वत रूप से परिनिवृत्त होता है। 
.... इस गाथा में आसलमुक्त आत्मा का एक प्रधान गुण आखवरहितता कहा गया है। 
,२०--आस्रव जीव या अजीब (गा० २४) 
: नौ पदार्थों में जीव कितने हैं, श्रजीव कितने हैं, यह एक बहुत पुराना प्रश्न है। जीव 
जीव है, भ्रजीव अजीव है, अवशेष सात पदार्थों में कौन जीव कोटि का हैं कौन श्रजीव 
कोटि का १ 
.. जैवेताम्बर-दिगम्बर दोनों ही मानते हैं कि मूल पदार्थ जीव और अ्रजीव दो ही हैँ । 
अ्रन्य पदार्थ उन्हीं के भेद या परिणाम हैं*। श्रमृतचन्द्राचार्थ लिखते हैं : “जीव अजीब 
दोनों पदार्थ अ्रपने भिन्न स्वरूप के अ्रस्तित्व से मल पदार्थ हैं, भ्रवशेष सात पदार्थ 





१--(क) द्वृव्यसंग्रह २८: 
आसवब धणसंवरणिज्जरमोक्खा सपुणणपावा जे । 
जीवाजीवविसेसा ते वि समासेण पभणामों ॥ 
(व) ठाणाड़ €.३.६६५ टीका : 
यावेव जीवाजीवपदार्थों सामान्येनोक्तौ तावेवेह विशेषतों नवधोक्तों । 


आस्रव पदार्थ (ढा ; १) + टिप्पणी २० द ३६७ 


जीव और पुद्गल के संयोग से उत्पन्त हैं* ।” ऐसा मानने से उपर्युक्त प्रश्न सहज ही 
उत्पन्न होता है। 

श्री सिद्सेन गणि लिखते हैं $ “सात पदार्थों में प्रकृतत: जीव और अ्रजीव द्रव्य 
और भाव से स्थिति-उत्पत्ति-प्रलयस्वभाववाले कहे गये हैं ।**'वस्तुतः चेतन अचेतन 
लक्षणयुक्त जीव और अजीव ये दो ही सद्भाव पदार्थ हैं। आख्व यदि जीव अ्रथवा जीव 
पर्याय है तो वह सर्वथा जीव ही है। यदि वह अ्जीव अथवा अ्रजीव पर्याय है तो सर्वथा 
श्रजीव ही है। चेतन अचेतन को छोड़कर अन्य पदार्थ नहीं है। अतः आखव क्या है १ 
यह प्रश्न है।'''आखव क्रिया विशेष है। वह आत्मा और शरीर आदि के आश्चित है 
ग्रतः केवल जीव अथवा जीव-पर्याय नहीं है। वह कैवल अजीव अथवा अजीव-पर्याय 
भी नहीं कारण कि वह आत्मा और शरीर दोनों के झाश्चित है* |! 

दिगम्बर आचार्यों ने पुण्य आदि पदार्थों के द्रव्य और भाव इस तरह से दो-दो भेद 
किये हैं। संक्षेप में उनका कथन है : “जीव का शुभ परिणाम भावपुण्य है, उसके 
निमित्त से उत्पत्त सदवेदनीय आदि शुभ प्रकृतिरूप पुदुगलपरमाणपिण्ड द्रव्यपुण्य है । 
मिथ्यात्वरागादिर्प जीव का अशुभ -परिणाम भावपाप है; उसके निमित्त से उत्पन्न 
अ्रसद्वेदनीय आ्रादि अशुभ प्रकृति रूप पुदुगलपिण्ड द्वव्यपाप है। रागद्वेष मोहरूप जीव- 
परिणाम भावासत्रव है; भावास्रव के निमित्त से कमंवर्गणा के योग्य पुदुगलों का योग- 
द्वार से आगमन द्रव्यास्रव है। कर्म-निरोध में समर्थ निविकल्पक आत्मलब्धि रूप परि- 
णाम भावसंवर है; उस भावसंवर के निमित्त से नये द्वव्य कर्मों के आ्रागमन का निरोध 
द्रव्यसंवर है। कर्मशक्ति को दूर करने में समर्थ बारह प्रकार के तप से वृद्धिगत संवर 
युक्त शुद्धोपपोग भाव निजंरा है; उस शुद्धोपयोग से नीरस हुए चिरंतन कर्मो का एक देश 
गलन---प्रंशतः दूर होना द्रव्यनिर्जरा है। प्रकृति श्रादि बंध से शून्य परमात्मपदार्थ से प्रतिकूल 
मिथ्यात्वरागादि से स्निग्ध परिणाम भावबन्ध है; भाववन्ध के निमित्त से तल लगे हुए 
शरीर के धूलि-लेप की तरह जीव और कर्म प्रदेशों का परस्पर संश्लेष द्वव्यबन्ध है। कर्म 


१.पञ्मास्तिकाय २.१०८ अम्रतचन्द्रीय टीका :' 
इसो हि जीवाजीवो पृथग्भृताउस्तित्वनिवृत्तत्वेन भिन्‍नल्‍्वभावभूतौ मूल्पदार्थों । 
जीवपुद्गलूसंयोगपरिणामनिवृत्ता: सप्ताइन्ये च पदार्था: । 
*३---तत्त्वा० अ० ६ उपोद्घात-भाष्य की सिद्धसेन टीका 


का निर्मलन करने में समर्थ शुद्ध आत्मलब्धिरूप जीव परिणाम भावमोक्ष है; भावमोक्ष के 
निमित्त से जीव और कर्म-प्रदेशों का निरवशेष पृथकभाव द्रव्य मोक्ष है* ।” 

उपयुक्त प्रइन का उत्तर देते हुए कई द्वेताम्बर आचार्यों ने कहा है : “संवर, 
निर्जरा और मोक्ष--ये जीव और अरूपी हैं तथा बंध, श्राश्नव, पुण्य, पाप, अजीव और 
रूपी हैं? ।? 

अभयदेव सूरि ते इस प्रइन का उत्तर विस्तार से देते हुए लिखा है “पुण्य आदि 
पदार्थ जीव अजीव व्यतिरिक्त नहीं हैं। पुष्य पाप दोनों कर्म हैं। बन्ध पुण्य-पापात्मक है। 
कर्म पुदूल का परिणाम है। पुद्दल अजीव है। आश्रव मिथ्यादर्शनादि रूप जीव के 
परिणाम हैं। आत्मा और पुदूगल के अ्मिलत का कारण संवर अ्रश्रव-निरोध लक्षण वाला 
है। वह देश सर्व निदृत्ति रूप आत्म-परिणाम है। निर्जरा कर्म परिशाट रूप है। जीव 


स्वशक्ति से कर्मों को पृथक्‌ करता है वह निर्जरा है। आ्रात्मा का सर्व कर्मों से विरहित 
होना मोक्ष है। ( अन्य पदार्थों का जीव अजीव पदार्थों में समावेश हो जाने से ही 
कहा है कि ) जीव अजीव सद्भाव पदार्थ हैं। इसीलिए कहा कि लोक में जो हैं वे सर्व 
दो प्रकार के हैं---या तो जीव अथवा अजीव । सामान्य रूप से जीव अजीब दो पदार्थ 
कहे हैं उन्हें हो विशेष रूप से नौ प्रकार से कहा है? :” 


१--(क) पल्चास्तिकाय २.१०८ अमृतचन्द्रीय टीका 

(ख) वही २.१०८ जयसेनाचार्यक्ृत टीका 
(ग) द्व्यसंग्रह २.२६,३२,३४,३६ ,३८ 

२--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रहः श्री नवतत्त्वप्रकरणम्‌ १०४५॥१३ ३ 
जीवो संवर निज्जर मुक्खो चत्तारि हुँति अरूवी | 
रूवी बंधासवपुन्नपावा मिसस्‍सो अजीवो य ॥ 

३--ठाणाड़ ६३,६६५ दीका : 
ननु जीवाजीवव्यतिरिक्ताः पुणयादयो नसन्ति, तथा<युज्यमानत्वात्‌ तथाहि--पुण्यपापे 
कम्मंणी बन्धो5पि तदात्मक एवं कर्म्म च पुदूगऊपरिणामः पुदूगलाश्चाजीवा इति 
आश्रवस्तु मिथ्यादर्शनादिर्प: परिणामों जीवस्थ, स॒ चात्मानं पुद्गलांश्च विरहय्य 
कोउल्यः ? संवरोःप्याश्रवनिरोधलक्षणो देशसर्व्यभेद्‌ आत्मन: परिणामों निवृत्ति- . 
रूंपो, निजरा तु करम्मपरिशाटो जीव: कर्म्म्णां यत्‌ पार्थक्यमापादयति स्वशत्तया, 
मोक्षो<प्यात्मा समस्तकर्म्मविरहित इति तस्माज्जीवाजीवौ सद्भावपदार्थाबिति 
वक्तव्य, अत एवोक्तमिहैव “जद॒त्थि च ण॑ं लोए त॑ सब्बं दुप्पडोयारं, तंजहा-- 
जीवच्चेआ अजीवच्चेअ” -अश्नोच्यते, सत्यमेतत्‌, किन्तु यावेव जीवाजीवपदाथों 
सामान्येनोक्तों तावेवेह विशेषतों नवधोक्तौन ... ...... .. 


आज्नव पदार्थ (ढाल $ १) : टिप्पणी २० ३६६ 


यहाँ ग्रभयदेव सूरि ने आख्रव को मिथ्यादर्शनादि रूप जीव-परिणाम, संवर को 
निवृत्तिरूप आत्म-परिणाम, देश रूप से कर्मो' का दूर होता निर्जरा और सर्व कर्म राहित्य 
को मोक्ष कहा है। 

इस तरह अभयदेव सूरि ने आस्रव, संवर, निर्जरा और मोक्ष को जीव पदार्थ में डाला 
है। पुण्य और पाप को कर्म कहा है ।बंध को पुण्य-पाप कर्मात्मक कहा है । कर्म पुद्गल हैं । 
पुदूगल भ्रजीव है। इस तरह उन्होंने पुण्य, पाप और बन्ध को अजीव पदार्थ में डाला है । 

उन्होंने नव सद्भाव पदार्थों में से प्रत्येक की जो परिभाषा दी है उससे उनका मन्तबव्य 
और भी स्पष्ट हो जाता है। “जीव सुख-दुःख ज्ञानोपयोग लक्षण वाला है। अजीव 
उससे विपरीत है। पुण्य--शुभ प्रकृति रूप कर्म है। पाप--प्रशुभ प्रकृति रूप कर्म है। 
जिससे कर्म ग्रहण हों उसे भ्राखव कहते हैं । श्रास्रव शुभाशुभ कर्म के आने का हेतु है। 
संवर-गृप्ति आदि से झ्राखव का निरोध संवर है। विपाक अथवा तप से कर्म का देशतः 
क्षपण निजरा है। आखव द्वारा गहीत कर्मो' का आत्मा के साथ संयोग बंध है। सम्पूर्ण 
कर्मो के क्षय से आत्मा का आत्म-भाव में अवस्थान मोक्ष है* ।” 

जीव जीव है इसमें सन्देह की बात ही नहीं । भ्रजीव अ्रजीव है इसमें भी सन्देह की 
बात नहीं । पुण्य और पाप कम हैं अतः भ्रजीव हैं। प्राख्व को कर्म का हेतु कहा गया है । 
वह कर्म नहीं उससे भिन्न है, भरत: श्रजीव नहीं जीव है । संवर कर्मो' को दूर रखने वाला 
. आत्म-परिणाम है अत: जीव है। निर्जरा देशशुद्धि कारकगआत्म-परिणाम है भरत: जीव है। 
मोक्ष विशुद्ध ग्रात्म-स्वरूप है। इस तरह जीव, आख़व, संवर, निर्जरा और भोक्ष जीव- 
कोटि के हैं तथा ग्रजीव, पुण्य, पाप और बंध अ्जीव कोटि के । 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि आ्राखव के विषय में तीन मान्यताएं हैं : 

१---अश्रास्रव अजीव है । 
« रे-आख्व जीव-अजीव का परिणाम है। 
३--आ्रास्नव जीव है । 

१--डाणाड़ः ६, ३.६६५ टीका $ 

जीवा: उखदुःखज्ञानोपयोगरुक्षणाः, अजीवास्तह्विपरिता;, पुन्यं--शुभप्रकृतिरूपं कर्म 

पापं--तहिपरीत कमेंब आाश्ूयते--ग्रह्मते क्मानेनेत्याश्रव: शुभाशुभकर्मादान 

हेतुरितिभाव:, संवर:--आश्रवनिरोधो गुप्त्यादिश्रिः, निर्जरा विपाकात्‌ तपसा वा 

कर्म्मंणां देशतः क्षपणा, बन्धः आश्रवेरात्तस्य कर्म्मण आत्मना संयोग:, मोक्षः 

कृत्स्नकर्म क्षयादात्मनः स्वात्मन्यवस्थानमिति। 


भिलल-भिन्‍न मान्यता के अनुसार भ्राखव की प्रिभाषाएं भी भिन्‍नता को लिए 
हुए हैं । 

जो आखब को जीव मानते हैं उतकी परिभाषा है : “द्रव्याश्रवों यज्जलान्तर्गत- 
नावादौ तथांविधच्छिद्े जलप्रवेशनं भावाश्रवस्तु यज्जीवनावीन्द्रियादिच्छिद्रतः ,कर्मजल- 
समञ्भय ' ”---जलान्तगंत नौका में तथा विध छिद्रों द्वारा जल का प्रवेश द्रव्यास्रव है। 
जीव रूपी नौका में इच्द्रियादि छिद्रों द्वारा कर्म-जल का सश्जय भावास्रव है । 

इस परिभाषा के श्रनुसार कर्मादान आखव है। 

जो आास्तव को जीव-अभजीव का परिणाम मानते हैं उनकी परिभाषा है : “मोह- ह 
रागह षपरिणामों जीवरुय, तन्निमित्तः कर्मपरिणामों योगद्वारेण प्रविशतां पुद्गलाना- 
खास्रवः ”--मोह-राग-देष रूप जीव के परिणामों के निमित्त से मन-वचन-काय रूप. 
योगों द्वारा पुदल कर्म वर्गणाओ्रों का जो आगमन है वह आखब है। 

इस परिभाषा के अनुसार मोह-राग-हेष परिणाम भावास्रव हैं और उनसे होनेवाला 
कर्मादान द्रव्यास्रव । 

' जो आखव को जीव मानते हैं उनकी परिभाषा है : 
भवममणहेड कम्मं, जीवो अणुसमयमासवहइ जत्तो । 
सो आसवो त्ति तस्स उ, बायालीस भवे भेया ॥? ॥॒ 

--जिसके द्वारा जीव भव-श्रमण के हेतु कर्म का प्रति समय आख्रवण करता है वह 
आ्रास्रव है । | 

इस परिभाषा से कर्मादान के हेतु आखव हैं। 

स्वामीजी आस्रव को जीव मानते है। उनकी दृष्टि से तीसरी परिभाषा ही 
श्रागमिक है। 

स्वामीजी आगे चल कर इसी ढाल में सिद्ध करेंगे कि आख़व जीव कंसे है । 





अल उ्कसुउंकम्यपटटकष्यरपभफौििौिणिोभाभणणण्णाााााणााणणाणणा्म 


१--टाणाड़ १.१३ टीका 
२--पतद्मास्तिकाय २,१०८ अख्वतचन्द्र टीका 
३--नवत्तत्त्वसाहित्यसंग्रह: नवतत्त्वप्रकरण गा० हे३.. 


आखवे पंदार्थ (हाल : १) + टिप्पणी २१-२२ ४०१ 


२१--भास््रव जीच-परिणाम है अतः जीव है' (गा० २५) : 

स्वामीजी ने गा० १ में श्राखव के सामान्य स्वरूप, गा० २ में झ्ासव के पाँच भेद, 
गा० रे से ८ में पाँचों श्रास्रवों की विलक्षणता तथा गा० € से २३ में आस्रव पदार्थ 
सम्बन्धी आगम-संदर्भों पर प्रकाश डाला है। इस प्रतिपादन के बाद अब यहाँ स्वामीजी 
ढाल के मूल प्रतिपाद्य विषय--आजख्रव जीव है या अजीव ?---का विवेचन करना चाहते 
हैं। उनका कथन है--“आखव पदार्थ जीव है। उसको अ्रजीव मानना विपरीत श्रद्धान 
है” (दो० २,३, गा० २४) । 

स्वामीजी ने दो० ४ में कहा है--“प्रास्रव निश्चय ही जीव है । सिद्धान्त में आखव 
को जगह-जगह जीव कहा है ।” 

भ्रब स्वामीजी इसी बात को प्रमाणित करने के लिए श्रग्रसर होते हैं । 

स्वामीजी गा० २४ तक के विवेचन में स्थान-स्थान पर यह कहते हुए श्राये हैं कि 
ग्रास्रव जीव का परिणाम है अत: वह जीव है; अजीव नहीं हो सकता । प्रस्तुत गाथा में 
जीव, आख़व और कर्म का परस्पर सम्बन्ध बतलाते हुए इसी दलील से झाख्रव को जीव 
सिद्ध करते हैं। जीव चेतन-पदार्थ है। कर्म जड़-पुद्गल । श्रात्म-प्रदेशों में. कर्म को ग्रहण 
करने वाला पदार्थ जीव-द्रव्य है। कर्म जिस निमित्त से प्रात्म-प्रदेशों में प्रवेश करते हैं 
वह आखव-पदार्थ है। झ्राखरव के पाँच भेद हैं--मिथ्यात्व, श्रविरति, प्रमाद, कषाय और 
योग । ये क्रमशः जीव के मिथ्यात्वरूप, श्रविरतिरूप, प्रमादरूप, कषायरूप और योगरूप 
परिणाम हैं । कर्म जीव के इन परिणामों से आते हैं। इस तरह जीव के मिथ्यात्व 
ग्रादि परिणाम ही आासव हैं । जीव के परिणाम जीव से भिन्‍न स्वरूप वाले नहीं हो 
सकते हैं अतः श्रास्रव पदार्थ जीव है। 

२---जीव अपने परिणामों से कर्मों का कर्त्ता है. अतः जीव-परिणाम स्घरूप 
आख्व जीघ है (गा० २६-२७) : 

लोक में छः: द्रव्य हैं---धम, अधर्म, श्राकाश, काल, पुद्गल और जीव । धर्म, अधर्म 
और श्राकाश समेचे लोक में व्याप्त होने से वे जीव में भी व्याप्त-हैं पर उनका जीव के 
ताथं बसी संयोग नहीं जसे पुदुंगल का है। धर्म आदि का सम्बन्ध स्पर्श रूप है जंब कि 
पुदूगल का सम्बन्ध बंधन रूप। इस तरह जीव और पुदुगल दो ही पदार्थ ऐसे हैं जो 
परस्पर में श्राबढ्ध हो सकते हैं। पुदूगल के अतिरिक्त श्रव्य कोई पदार्थ नहीं जो जीव के 
साथ भ्राबद्ध हो सके । 

57 


प्रइग है चेतन-जीव- और जड़-पुदूगल का परस्पर सम्बन्ध. कैसे होता है? इसका 
उत्तर आचार्य कुन्दकुन्द ने बड़े सुन्दर ढंग से. दिया है.4 वे. कहते हैं : 
द हर “उदय में आए हुए कर्मो का अनुभव करता हुआ जीव जैसे भाव--परिणाम करता 
है उन भावों का वह कर्त्ता है। कर्म बिना जीव के उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशमिक 
भाव नहीं हो सकते क्योंकि कम ही न हो तो. उदय. श्रादि किस के हों १ श्रतः उदय श्रादि 
चारों भाव कर्मकृत हैं। प्रइन हो सकता है ग्रदि ये भाव कर्मकृत हैं तो जीव उनका कर्ता 
कंसे है ? इसका उत्तर यह है कि भाव, कर्म के निमित्त से उत्पन्न हैं और कर्म, भावों 
के-निमित्त से। जीव के-भाव कर्मों के .उपादुन कारण नहीं और न कर्म भावों के 
उपादान कारण हैं। स्वभाव को करता हुआ श्रात्मा श्रपने ही भावों का कर्ता है, 
निश्चय ही पुद्गल कर्मों का नहीं। कर्म भी स्व भाव से स्वभाव का ही कर्ता है आत्मा 
का नहीं। प्रश्न हो सकता है यदि कम करम-भाव को करता है और आत्मा झात्म- 
भाव को तब आत्मा कर्म-फल को कंसे भोगता है और कर्म अपना फल कंसे देते हैं १ 
इसका उत्तर इस प्रकार है--सारा लोक सब जगह श्रनन्तानन्त सुक्ष्म-बादर विविध 
पुदुगलकायों द्वारा खचाखच भरा हुआ है। जब श्रात्मा स्व भाव को करता है तब 
वहाँ रहे हुए अन्योन्यावगाढ़ पुदुगल स्वभाव से कर्मभाव को प्राप्त होते हैं।. जिस 
प्रकार पुदुग॒लद्वव्यों की श्रव्य द्वारा अकृत बहु प्रकार की स्कंध-परिणति देखी जाती है 
उसी प्रकार कर्मों की विचित्रता भी जानो । जीव झौर पुदूगलकाय भन्योन्‍्य अवगाढ़ 
मिलाप से बंधते हैं। बंधे हुए पुदूगल उदय काल में भ्रपता रस देकर विखरते हैं तब 
साता-असाता देते हैं श्रौर जीव उन्हें भोगता है। इस तरह. जीव के भावों से संयृक्त 
होकर कर्म अपने परिणामों का कर्त्ता है। और जीव अपने चेतनात्मक भावों से कर्मफल 
कामोक्ताहै' कर |... 

इसी बात को उन्होंने अव्यत्र इस प्रकार समझाया है--“भात्मा उपयोगमय है। 
उपयोग ज्ञान और दर्शन रूप है। ज्ञान-दर्शवरूप प्रात्म-उपयोग ही शुभ अथवा श्रशुभ होता 
है। जब जीव का उपयोग शुभ होता है तब. पुष्य का संचय होता है और अशुभ होता है 
तब प्राप का। दोनों के अ्रभाव में परद्रव्य का संचय नहीं होता + [? “लोक सब जगह 

सुक्ष्म: और बादर आत्मा के ग्रहण योग्य अथवा श्रग्नहण योग्य ऐसे पुद्गलकायों से भ्रत्यन्त 

--+++++-_-....तहन................. 


१--पतन्चास्तिकाय १,५७-६८ 
२--प्रबचनसार २.,६३-६४ 


आख्रव पदाथ (ढाल : १) + टिप्पणी २२ ४०३ 


अ्रवगाढ़ रूप से भरा हुआ है। जीव की भाव-परिणति को पाकर कर्मरूप होने योग्य 
पुदुगल-स्कंध श्राठ कर्मरूप भाव--परिणाम को प्राप्त होते हैं! ।” 

संसारी जीव अनन्त काल से कर्म-बद्ध है। उन्त कर्मों की उदय, उपशम आदि 
अ्रवस्थाएं होती हैं जिससे जीव में नाना प्रकार के भाव---परिणाम उत्पन्न होते हैं। जसे 
मिथ्यात्व, अन्रत, प्रमाद आदि । जब जीव कर्मों के उदय से उत्पन्न मिथ्यात्वादि भावों 
में प्रवर्तेत करता है तब पुन: नये कर्मो का बंध होता है। जब इनमें प्रवर्तन नहीं करता 
तब कर्म नहीं होते। अर्थात्‌ आत्मा कर्म करता है तभी कर्म होते हैं; नहीं करता तब 
कम नहीं होते। इससे आत्मा कर्मों का कर्त्ता सिद्ध होता है* 

उपरोक्त विवेचन से स्पष्ट है कि-.. 

(१) जीव कर्मों को ग्रहण करता है, इसलिए वह कर्मों का कर्ता है। जीव कर्मों 
का उपादान कारण नहीं प्रेरक कारण है और 

(२) जीव कर्मों को ग्रहण अपने भावों के निमित्त से करता है। जीव के शुभ-अशुभ 
भाव ही कमंग्रहण के हेतु हैं । द 

स्वामीजी कहते हैं--“वे ही भाव जिनसे जीव कर्मों का कर्त्ता कहलाता है शाखव हैं । 
जिस तरह झ्रासवणी नौका का छिद्र नौका से भिन्‍न नहीं और मकान का द्वार मकान 
से भिन्‍न नहीं बसे ही मिथ्यात्व आदि श्राख्रव जीव से भिन्न नहीं; जीव स्वरूप हैं--जीव हैँ। 
जिस तरह सलिलवाही-द्वार द्वारा तालाब में जल आता है उसी तरह मिथ्यात्व भ्रादि 
झाखवों द्वारा जीव से कर्मों का संचय होता है। तालाब के स्रोत तालाब से भिन्‍न 
नहीं वेसे ही श्राव जीव से भिन्‍न नहीं; जीवरूप हैं ।”” 

जीव जब इन परिणामों में वर्तन करता है तब उनके प्रभाव से क्षेत्रस्थ कर्म -वर्गणा 
के परमाणु आत्मा के प्रदेशों में प्रवेश करते हूँ । जीव के मिथ्यात्व, भ्रविरति आदि 
भावों को ही झाख्रव कहते हैं। जीव के इन भावों द्वारा जो अंजीव पुदुगल द्रव्य 
आत्मा के साथ संसर्ग में भ्रा उसे बंधनबद्धू करते हैं, वे कर्म कहलाते हैं । जीव के मिथ्यात्व, 
कृषाय आदि भाव, आखव हैं। कर्म उनके फल । आख़व कारण हैं और कर्म कार्य । जीव 
ही श्रपने भावों से कर्मों को ग्रहण करता है। उसके भाव ही श्राखनव हैं | जीव के भाव 
उसके स्वरूप से भिन्‍न नहीं हो सकते अतः आख्रव जीव है । 


१---प्रवचनसार २.७६-७७ 
२--हस सम्बन्ध में विशेष विवेचन के लिए देखिए.४० ३३ दि० ७ (१५) 





२३--आचाराडु में अपनी ही क्रियाओं से जीव कर्मों का कर्त्ता कहा गया है 
(गा० २८-३१) 

स्वामीजी ने गाथा २८-२६ में प्रथम अ्रद्धभ श्राचाराज्भ के जिस संदर्भ का उल्लेख 

किया है उसका मल पाठ इस प्रकार है : 
अकरिस्स च5हं, कारवेसं च5हं, करओ आवि समणुन्ने भविस्सासि। 
एयावंति सव्वाचंति छोगंसि कम्मसमारम्भा परिजाणियव्वा भव॑ंति' ॥ 

इसका शब्दार्थ है---मेंने किया, मेंने करवाया, करते हुए का अनुमोदन करूँगा। 
सब इतनी ही लोक में कर्मबन्ध की हेतुरूप क्रियाएं समझनी चाहिए ।” 

इसका तात्पर्यार्थ है--मैंने किया, मैंने कराया, मैंने करते हुए का अनुमोदन किया; 
मैं करता हूँ, मैं कराता हूँ, करते हुए का अनुमोदन करता हूँ; मैं करूंगा, में कराऊंगा, 
मैं करते हुए का अनुमोदन करूँगा--ये क्रियाश्रों के विविध रूप हैं। ये कर्म के हेतु हैं। 
यहाँ में आत्मा का बोधक है। मनोकर्म ,वचन-कर्म और काय-कर्म--ये तीन योग हैं । 
करना कराना और अनुमोदन करना--ये तीन करण हैं। प्रकारान्तर से कहा गया है कि 
आ्रात्मा तीन करण एवं तीन योग से---मन, वचन, काय और कृत, कार्य, भ्रनुमोदन रूप 
से भूत, वर्तमान, भविष्य काल में क्रियाओं का करने वाला है। ये क्रियाएँ कर्मबन्ध 
की हंतु हैं? । 

स्वामीजी कहते हैं--यहाँ जीव को स्पष्टतः क्रियाओ्रों का कर्त्ता कहा है और 
क्रियाशों को कर्मों का कर्ता श्रर्थात्‌ आख्व ।? 

जिन क्रियाओ्रों से जीव त्रिकाल में कर्मो का कर्त्ता होता है, वे योग झासव हैं। वे 
क्रियाएं जीव के ही होती हैं । वे जीव से पुथक्‌ नहीं, जीवस्वरूप हैं, जीव-परिणाम हैं भ्रतः 
जीव हैं। 

--आचा० १.१.६ 

२---आचारांग दीपिका १.१. ६ 

इह त्रिकालापेक्षया कृतकारितानुमतिभिर्नव विकल्पा: संभवन्ति, ते चामी--अहम- 

कार्ष अचीकरमहं कुव्व॑न्तमन्यमन्वज्ञासिषमह॑ करोमि कारयामि अनुजानाम्यहं 

करिष्याम्यहं कारयिष्याम्यहं कुर्वन्तमन्यमनुज्ञास्याम्यहं, एते नव मनोवाकाये: 

चिन्त्यमाना भेदा भवन्ति । अकार्षमहमित्यनेन विशिष्टक्रियापरिणतिरूप आत्मा- 

अंभहितः ““* '“'तन्न ज्ञपरिज्या सब्वेंडपि कर्म्मसमारम्भा ज्ञातण्याः, प्रत्याख्यान- 

परिज्षया सब्बेंईपि पापोपादानहेतवः कर्मसमारम्भाः प्रत्याख्यातव्या: |. 
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' श्री श्रकलड्डूदेव लिखते हैं---“अाखत्रव के प्रसंग में योग का अर्थ है त्रिविध क्रिया । 
हीनों योग आत्म-परिणामरूप ही हैं* ।” स्वामीजी कहते हैं--जो आ्ात्मपरिणामरूप हैं 
वे योग आत्मरूप ही हो सकते हैं श्रतः जीव हैं--अरूपी हैं । 
२४--योगास्रव जीव कहा गया है ( गाथा ३२-३७) 

यहाँ स्वामीजी ने योग किस तरह जीव है, यह सिद्ध किया है। भगवती १२.१० 
में आठ आत्माएँ कही गई हैं । उनमें योगात्मा का भी उल्लेख है । 

“गोयमा ! अट्ूविहा आया परणणत्ता, तंजहा--दृवियाया, कसायाया, योगाया, उब- 
ओगाया, णाणाया, दंसणाया, चरित्ताया, वीरियाया ।” 

“योगा मनः प्रश्वतिव्यापारास्तत्प्रधानात्मा योगात्मा, योगवतामेव” (भगवती १२. 
१० दीका)। मन आदि के व्यापार को योग कहते हैं । योगप्रधान--योगयुक्त आत्मा 
को योगात्मा कहते हैं । इससे भासित होता है कि.योग-आखव आत्मा है । 

ग्रागम में दस जीव-परिणाम कहे हैं। स्थानाज्र (१०.१.७१३) में इस सम्बन्ध में 
निन्‍न पाठ मिलता है : 

“दुसविधे जीवपरिणामे पं" तं०--गतिपरिणामे इंद्तिपरिणामे कसायपरिणामे 
लेसा० जोग ० उबओग० णाण० दंसण० चरित्त० वेतपरिणामे । 

उनमें योग-परिणाम का भी उल्लेख हैं। इससे योग-आख़व जीव-परिणाम ठहरता 
है । 

इस तरह आगमों के उल्लेख से योग-आख्रव स्पष्टत: जीव सिद्ध होता है । 

योग का अर्थ है--मन, वचन और काय की प्रवृत्ति । यह प्रश्नत्ति सावद्य और निरवद्य 
दो प्रकार की होती है। सावद्य अर्थात्‌ पापपुर्ण, निरवद्य अर्थात्‌ पाप रहित । साबच्य 
योग पाप का आखव है, निरवद्य योग निर्जरा का हंतु होने से पुष्य का आख्व है। 
सावद्य करनी से विपाकावस्था में दुःख भोगना पड़ता है और निरवद्य करनी से सुखानु 
भूति होती है। सावद्य-निरवद्य करनी अजीव नहीं हो सकती। योगाख्रव क्रियात्मक है।' 
ग्रतः वह जीव है इसमें कोई सन्देह नहीं । 





१---तत्त्वार्थवातिक ६.१.१२; ६.१.६ 
इहाख्रवप्रतिपादनाथंत्वात्‌ त्रिविधक्रिया योग इत्युच्यते । 
आत्मा हि निरवयवद्गव्यम्‌, तत्परिणामों योगः । 


| फ्ऋा अ 


२५--भावलेश्या आस्रव है, जीघ है अतः सब आख्रव जीव हैं (गा० ३५-३६) 
भगवती श० १२ 3० ४ में निम्न पाठ मिलता है : 

“कराहलेसा ण॑ भंते ! कट्टवन्‍्ना--पुच्छा । गोयमा ! दब्बलेसं पड॒च्च पंचवन्ना, 
जाव--अट्टफासा पण्णत्ता, भावलेसं पडुच्च अवन्ना ४, एवं जाव छक्कछेस्सा ।” 

“हे भन्‍्ते | कृष्णा लेहया के कितने वर्ण हैं?” 

“हैं गौतम ! द्रव्य लेइ्या को प्रत्याश्रित कर पाँच वर्ण यावत्‌ आ्राठ स्पर्श कहें हैं। 
भाव लेश्या को प्रत्याश्चित कर उसे अवर्ण, अ्रगंध, श्ररस, अस्पर्श--अरूपी कहा है । 
यही बात नील लेश्या, कापोत लेश्या, तेजो लेश्या, पद्म लेश्या और शुक्ल लेश्या तक 
जाननी चाहिए।”! 

लेश्या का अर्थ है जो आत्मा को-आ्रात्मा के प्रदेशों को कर्मों' से लिप्त करे। भाव 
लेब्या--जीव का अन्तरज्धभ परिणाम है। उपर्युक्त पाठ में जीव के अन्तरज्भः परिणाम- 
रूप भावलंश्या को अरूपी कहा है। स्वामीजी कहते हैं-..''भावलेश्या प्रास़व है; अरूपी 
है भ्रत: अन्य आखस्रव भी जीव और अ्रूपी हैं।” 
२६--मिथ्यात्वादि जीव के उद्यनिष्पन्न भाव हैं (गा० ३७) 

कर्मों के उदय से जीव में जो भाव---परिणाम निष्पन्त होते हैं उनमें छः लेश्या, 
मिथ्यात्व, श्रविरति और चार कषाय का नामोल्लेख है। 

अ्नुयोगद्वार सु० १२६ में कहा है---उदय दो प्रकार का है--उदय और उदय- 
निष्पन्‍्न । आठ कर्म प्रकृतियों का उदय उदय है। उदयनिष्पन्न दो प्रकार का है-- 
जीवोदयनिर्ष्पन्‍्त और अजीवोदयनिष्पत्न । जीवोदयनिष्पन्न अनेक प्रकार का कहा है--- 
नरयिकत्व, तियंञ्रत्व, मनुष्यत्व, देवत्व, पुथिवीकायित्व यावत्‌ तसकायित्व, क्रोध यावतत' 
लोभ कषाय, स्त्री वेद, पुरुष वेद, नपुँसक वेद, क्रष्ण लेश्या यावत्‌ शुक्क लेब्या, मिथ्या- 
दृष्टि, अविरति, असंज्ञी, अज्ञानी, आहारक, छद्मस्थता, सुयोगी, संसारता, असिद्धत्व, . 
अकैवली--ये सब जीवनिष्पन्न हैं।” मूल पाठ नीचे दिया जाता हे 

“से कि त॑ उद्‌इए १, २ दुविहे पणणत्ते, तंजहा--उद्‌इए अ उदयनिप्फणणे अ। 
से कि त॑ उदइ॒ए ?, २ अहुण्हं कम्मपयडीणं उद्एणं, से त॑ उद्‌इए। से कि तं, उदय- 
निप्फन्ने ? २ दुषविहे पणणत्ते, तंजहा--जीवोदयनिप्फन्ने अ अजीवोदयनिप्फन्ने अ | 
से कि त॑ जीवोदयनिप्फन्ने !, अणेगविदे पणणत्ते, तंजहा---णेरइए तिरिक्खजोणिए . 
मणुस्से देवे पुढविकाइए जाबव तसकाइए कोहकसाई जाव लछोहकसाई इत्थीवेदए पुरिस- 


' झासव पदार्थ (ढाल ; १): टिप्पणी २७-२८ ४2०७५ 


वेयए णपुंसगवेदए कणहलेसे जाव छकलेसे मिच्छादिट्वी ३ अविरए असणणी अगणणाणी 
आद्वारए छडमत्थे सजोगी संसारत्थे असिद्धे, से तं जीवोदयनिप्फन्ने? |, 

. यहाँ जीव उदयनिष्पन्न के जो ३३ बोल कहे हैं, उनमें छः भाव लेश्याएँ, चार भाव 
कषाय, मिथ्यादृष्टि, अव्नती, सयोगी भी अन्तरनिहित हैं । भरत: ये सब जीव हैं। चार भाव 
कषाय प्र्थात्‌ कषाय आाखव, मिथ्यादृष्टि भर्थात्‌ मिथ्यात्व आाखव, अत्नती श्र्थात्‌ श्रविरति 
श्राखव, सयोगी श्रर्थात्‌ योग झआास्रव | इस तरह ये आखव जीव सिद्ध होते हैं । 

भगवती १२.१० के पाठ में आठ आत्माएँ इस प्रकार कहीं गयी हैं : द्रव्यात्मा, 
कषायात्मा, योगात्मा, उपयोगात्मा, ज्ञानात्मा, दर्शनात्मा, चारित्रात्मा और वीर्यात्मा : 

इन आठ आत्माओं में कषाय आत्मा और योग आत्मा का उल्लेख भी है । कषाय- 
आत्मा कषाय-प्राखव है। योग-आ्रात्मा योग-आ्राख़व है । जो कषाय-आराख़॒व और योग- 
आखव को अजीव मानते हैं उनके मत से कषाय-आत्मा और योग-प्रात्मा भी अ्रजीव 
होना चाहिए। पर वें उपयोग-प्रात्मा, ज्ञान-आ्रात्मा आदि की तरह ही जीव हैं, झ्रजीव 
नहीं ग्रतः कषाय-आखव और योग-श्रास्नव भी जीच हैं । 

मिथ्यात्व, श्रविरति और कषाय को आगम में जीव-परिणाम कहा है । 

मिथ्यात्व के सम्बन्ध में देखिए---भगवती २०-३, अ्नुयोगद्वार सू० १२६ । 

अ्रविरति के सम्बन्ध मैं देखिए---प्रनुयोगद्वार १२६ । 

कषाय के विषय में देखिए--स्थानाड्भ १०.१.७१३। 

इससे मिथ्यात्व, श्रविरति श्रौर कषाय आाखव--ये तीनों जीव सिद्ध होते हैं । 

२७--योग, लेश्यादि जीव-परिणाम हैं अतः योगास्रव आदि जीघ हैं (गा० ३८): 

योग, लेश्या, मिथ्यात्व, अविरति और कषाय इनके सम्बन्ध मैं पूर्व (टि० २४-२५- 

“ २६) में जो विवेचन है उससे स्पष्ट है कि योग आदि पाँचों कर्मो के आने के हेतु होने से 

ग्रास्व हैं। वे कर्मों के कर्त्ता-उपाय हैं। उन्हें आगमों में आत्मा, जीव-परिणाम आझादि 
संज्ञाओं से बोधित किया है। अत: यह निसंकोच कहा जा सकता है कि आख्रव मात्र-.- 
जीव-परिणाम, जीव-स्वरूप हैं भ्रतः जीव हैं । 

८--आखव जीव-अजीघ दोनों का परिणाम नहीं (गा० २६-७०) 

यहाँ स्वामीजी ने स्थानाज्भ (ठाणाज्ञ) का उल्लेख किया है पर वास्तव में स्थानाज़ 
की टीका से अभिप्राय है* । 

स्थानाडु के नवें स्थानक सूत्र ६६५ में वो सद्भाव पदार्थों का उल्लेख है--“नब 
सब्भावपयत्था पं? तं० जीवा अजीया पुणर्ण पावों आंसवो संवरों निम्नरा बंधों 
मौक्खो ! | । 


१--अमविध्वंसनम्‌ ए० २६८ : “केतछा एक अजाण जीव आख्रव ने अंजीव कहे छे । 
अने रूपी कह्दे छे। तेहनों उत्तर--ठाणाज़ः ठा € टीका में आश्रव ने जीव ना 
परिणाम कश्मा छे आल 


टीका करते हुए श्री भ्रभयदेव ने श्राख॒व की व्याख्या इस रूप में की है: ' 
आश्रयते गृह्मते कर्मा3नेन इत्याश्रवः 
शुभाशुभ कर्मादान द्वेतुरिति भावः 
आश्रवस्तु मिथ्याद्शनादिख्प: परिणामों जीवल्य । 
स चात्मानं पुद्गर्लांश्च विरहय्य कोअन्यः । 
जिससे कर्मों का ग्रहण हो उसे श्रास्नव कहते हैं । 
त्रव शुभाशुभ कर्मो के आदान का हेतु है। 
श्रास्रव मिध्यादर्शन आदि रूप जीव-परिणाम हैं। 
वह आत्मा या पुदूगल को छोड़ कर श्रन्य हो ही क्या सकता है ? 
स्वामीजी कहते हैँं--“जो भ्रासख़्नव जीव-परिणाम है वह अ्रजीव अ्रथवा रूपी कैसे 
होगा १” 
टीकाकार के “सचात्मान पुद्गरलांश्च विरहय्य कोउन्य;, श्रर्थात्‌ वह आश्रव श्रात्मा 
और पुदूगलों को छोड़ कर अन्य कया है :” शब्दों को लेकर कहा गया है--आश्रव, 
आत्मा और पुदूगल इन दोनों का परिणाम स्वरूप ही है यह टीकाकार का आशय है। 
इसलिए भ्राख़व को एकान्त जीव मानना इस टीका से विरुद्ध समझना चाहिए। यद्यपि 
' टीका के इस पूर्वोक्त वाक्य के पहले श्लाखव के सम्बन्ध में यह वाक्य झ्ाया है कि 
आश्ववस्तु मिथ्यादर्शनादिख्पः परिणामों जीवल्य” तथापि इस वाक्य में “परिणामों 
जीवस्य' इसमें दो तरह का सन्धि-विच्छेद है--'परिणामः जीवस्य” और 'परिणाम:अजीवस्य' 
इन दोनों ही प्रकार का छेद करके आख़व को जीव और अजीव दोनों का परिणाम 
बताना टीकाकार को दृष्ट है? ।” 


उक्त मत से टीकाकार ने झास्रव को जीव-अजीव दोनों का परिणाम बताया है। 
कोई भी पदार्थ जीव अ्रथवा अजीव, इन दो कोटियों को छोड़ कर तीसरी कोटि का नहीं .. 
हो सकता । टीकाकार के शब्द---“सचात्मानंपुद्गलांश्च विरहय्य कोउन्यः का श्राशय 
है प्राख्नव जीव हो सकता है श्रथवा अजीव । इन दोनों को छोड़ कर वह और क्‍या हो . 
सकता है ? वह जीव का परिणाम है अतः श्रजीव कोटि का नहीं है। “परिणामों... 
जीवल्य' के द्वारा 'परिणामः अजीवल्य' का भाव भी दिया गया है, यह दछील उपर्युक्त. 
स्पष्टीकरण के बाद नहीं टिकती । अगर आखव जीव-अजीव दोनों का ही परिणाम होता 
तो 'परिणामों जीवाजी वल्य' ऐसा लिखते। क्‍ 

१--संदुर्ममण्ढनमू-आश्चवाप्रिकारः घोछा २१ 
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२६--मिथ्यात्व आश्रव (गा० ४१): 
स्थानाज़ (स्था० १० उ० १ सु० ७३४) में दस मिध्यात्व सम्बन्धी पाठ इस प्रकार है : 
दुसविधे मिच्छत्ते पं० तं० अधम्मे धम्मसन्‍्ना धम्मे अधम्मसन्‍्नाअमर्गे मग्गसन्‍्ना 
मग्गे उम्मग्गसन्‍्ना अजीवेख जीवसन्‍ना जीवेख अजीवसन्ना असाहुछ साहुसन्‍्ना 
साहुड असाहुसन्‍्ना अमुत्तेष्ठ मुत्तसन्‍्ना मुत्तेठ अमुत्तसन्‍्ना 
अधर्म में धर्म की संज्ञा आदि को मिथ्यात्व कहा है। मिथ्यात्व अर्थात्‌ विपरीत 
बुद्धि अथवा श्रद्धा। यह विपरीत बुद्धि अ्रथवा असम्यक्‌ श्रद्धा रूप व्यापार जीव के ही 
होता है । जीव का व्यापार जीव रूप है; अरूपी है--अ्जीव अथवा रूपी नहीं हो सकता । 
मिथ्यात्व हो मिथ्यात्व आखव है श्रतः वह भ्ररूपी जीव है । 
भगवती श० १२ उ० ४ में निम्न पाठ मिलता है : 
सम्महिद्टि ३ चक्खुइंसणे ४ आभिणिबोहियणाणे ५ जाव--विब्भंगणाणे आहार- 
सन्ना, जाव--परिग्गहसन्ना---एयाणि अवन्नाणि । 
यहाँ सम्यक्दृष्टि, सिथ्यादृष्टि, सम्यक्मिथ्याहष्टि---इन तीन दृष्टियों में मिथ्या- 
दृष्टि को भी श्रवर्ण-अरूपी कहा है। विपरीत श्रद्धाहुप उदयभाव मिथ्यादृष्टि को ही 
मिथ्यात्व श्रास्व कहा जाता है। इस न्याय से मिथ्यात्व आख्रव भी जीव और ग्ररूपी 
है। 
३०--आखस्रव और अविरति अशुभ लेश्या के परिणाम (गा० ४२): 
उत्तराध्ययत ( ३४.२१-२२ ) में श्रास्रवप्रद्ृत्त दुराचारी को क्ृष्णलेश्या के परिणाम 
वाला कहा है : | 
पंचासवप्पवत्तो तीहि अगुत्तो छसं अविरञो य । 
तिव्वारम्भपरिणनों खुड्डो साहसिओ नरो॥ 
निद्धन्धसपरिणामों निस्संसो अजिइन्दिओ। 
एयजोगसमाउत्तो किप्हलेसं तु॒पारणमे ॥ 
पाँच भ्राखवों में प्रवृत्त, तीन गुप्तियों से श्रगुत्त, घटकाय की हिसा से भ्विरत, तीत्र 
आरंभ में परिणमन करने वाला, क्षुद्र, साहसिक, निर्देय परिणाम वाला, नृशंस, श्रजिते- 
द्धिय-इन योगों से युक्त पुरुष कृष्णलेश्या के परिणाम वाला होता है। 
यहाँ पाँच भ्राख़वों को कृष्णलेश्या का लक्षण कहा है। भाव ऋृष्णलेश्या अरूपी है, 
यह सिद्ध किया जा चुका है अतः उसके परिणाम या लक्षण रूप भ्राखव भी अ्ररूपी हैं । 
54 


यहाँ 'छुम्तुं म्रविरश्रो'--कहते हुए छः काय की हिंसा की अ्रविरति को भी क्ृष्णलेश्या 
का. परिणाम कहा है। चूंकि भाव क्ृष्णलेश्या अरूपी है श्रतः अविरति आख्रव भी अखरूपी 
है । | 

: अ्रवचूरिकार कहते हैं-- 'एतेन पद्चाश्रव प्रवृत्तत्वादीनां भावक़ष्ण लेश्याया: 
सद्दावोपदर्शनादासां लक्षणयुक्त याहि यत्सद्वाव एवं स्थात्‌ स तस्य लक्षणम्‌ ।” 

पश्चास्रवप्रवृत्त श्रादि द्वारा सद्भाव भावलेद्या के लक्षण कहे हैं। जिससे जिसका 
सद्भाव है वह उसका लक्षण होता है। भगवती के उपर्युक्त पाठ में छः भावलेद्याश्रों को 
अरूपी कहा है और यहाँ पंचास्रवों को कृष्ण भावलेश्या का लक्षण कहा है। इससे 
पाँच ग्राखव भी अरूपी हैं। यदि भावलेश्या अ्रूपी है तो उसके लक्षण रूपी कंसे होंगे ? 
३१--जीव के लक्षण अजीब नहीं हो सकते (गा? ४३) : 

.. वस्तु लक्षणों से पहचानी जाती है। लक्षण वस्तु के तदनुरूप होते हैं। जीव के लक्षण 
जीव रूप होते हैं और अ्जीव के लक्षण अजीव रूप । क्‍ 

» लेश्या को जीव-परिणाम कहा है। आख़व को लेश्या का लक्षण--परिणाम कहा 
है। लेश्या जीव-परिणाम है; जीव है अ्रतः झ्राखव भी जीव है। 
३२--संज्ञाएं अरूपी हें अतः आख्रव अरूपी हैं (गा० ४४) ; 

. भगवती (१२.४) में कहा है : “..-आहारसन्ना जाव--परिग्गहसन्ना--एयाणि 
अवन्नाणि ।” संज्ञाएँ चार हैं--प्राहदर, भय, मंथुन और परिग्रह' । ये चारों भ्रवर्ण हैं। 
संज्ञाएँ कर्म-बंध की हेतु हैं। कर्म-बंध की हेतु संज्ञाएँ भ्ररूपी हैं ग्रत: कर्म-बंध के हेतु 
मिथ्यात्व आंदि अन्य आख्रव भी अ्रूपी हैं । 
३३--अध्यवसाय आस््रव रूप हैं (गा० ४५) ; 

स्वामीजी ने जो अ्रध्यवसाय के दो प्रकार कहे हैं--(१) प्रशस्त और (२) श्रप्रशस्त 
उसका आागमिक अ्राधार प्रज्ञापना का निम्न पाठ है : 

“नेरइयाणं भंते केवतिया अज्भवसाणा पन्‍नत्ता ? गोयमा ! असंखेजञा अज्कव- 

साणा पन्‍नता। तेणंभंते ! कि पसत्था अपसत्था ? गोयमा ! पसत्थावि 

अपसत्थावि, एवं जञाव वेमाणियाणं ।” (पदु० ३४) 





१--(क) ठाणाड़ ३४६ 
..._ (ज) समवायाज़् सम० ४ 
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प्रशस्त अ्रध्यवसाय शुभ कर्मो के निमित्त हैं और अप्रशस्त अशुभ कर्मों के-. इसे 
तरह अध्यवसाय कर्मों के हेतु--आख्रव हैं । 
अध्यवसाय का भअ्रर्थ अन्तः:करण, मनसंकल्प* श्रादि मिलते हैं । इससे अध्यवसाय 
जीव-परिणाम ठहरते हैं। जसे अध्यवसाय-आ्रासख्रव जीव-परिणाम है बसे ही अन्य आखब 
भी जीव-परिणाम हैं अ्रतः जीव हैं । 
, ३४-थ्यान जीव के परिणाम हैं (गा० ४६) : 
ध्यान चार हैं--आर्तध्यान, रौद्रध्यान, धर्मध्यान और शुक्ल॒ध्यान* । इनमें आते 
और रौद्र ये दो ध्यान वर्ज्य हैं और धर्म और शुक्कु ध्यान आदरणीय * । ग्रार्त और रौद्र 
ध्यान से पापों का श्रागमन होता है। कहा है--“चार ध्यानों में धर्म और शुक्ल ये दो 
ध्यान मोक्ष के हेतु हैं और झारत और रौद् ये दो ध्यान संसार के४ ।” 
किसी प्रकार के श्रनिष्ट संयोग या अनिष्ट वेदना के उपस्थित होने पर उसका शीक्र 
वियोग हो इस प्रकार का पुनः-पुनः: चिन्तन; इष्ट संयोग के न होने पर अथवा उसके 
वियोग होने पर उसकी बार-बार कामना रूप चिन्तन और निदान---विषय सुखों की 
कामना ग्रारतंध्यान है। 
हिसा, झूठ, चोरी, विषय-संरक्षण आदि का ध्यान रौद्रध्यान कहलाता है। 
स्वामीजी कहते हैं; “आते और रौद्र ध्यान पाप कर्म के हेतु हैं। ध्यान जीव के ही 
। होता है। अ्रतः भ्राते और रौद् ध्यान रूप आख्रव जीव के होते हैं और जीव हैं।” 


१--(क) प्रज्ञा? २४ दीका 
(ख) नि० चू० १० : मणसंकप्पेत्ति वा अज्कमावसाणं ति वा एगट्ठा 
२--(क) ठाणाड़' सू० २४७ 
(ख) समवायाड्रा सम० ४ 
३--उत्त० ३२०, ३४: 
अट्ुरुद्याणि वज्ित्ता काएज्जा उखसमाहिए। 
धम्मउक्काईं भाणाई भाणं त॑ तु बुहावए ॥ 
४--तच्त्वा० ६.३० भाष्य : प्ि 
तेषां चतुर्णा ध्यानानां परे धर्म्य-शुक्ले मोक्षद्देत्‌ भवतः। पूछ्वे त्वातरौद्े संसारहेत्‌ 
इति । आर 


३५--आखव को अजीब मानना मिथ्यात्व है (गा० ४७-४८) : 

यहाँ श्रास्रव को भ्रजीव सिद्ध करने की चेष्टा करने वालों के लिए स्वामीजी ने 
पीपल को बांधकर ले जाने का जो उदाहरण दिया है, वह इस प्रकार है : 

किसी सास ने भ्रपनी बहू से कहा--“जा पीपल ले भ्रा ?” आज्ञा पाते ही बहू पीपल 
लाने गई । गाँव के बीच में एक बड़ा पीपल का पेड़ था । बहू ने उसे देखा और सोचने लगी--.. 
यह बड़ा है, भरत: उपयोग की दृष्टि से इसे ही ले जाना उचित है। ऐसा सोच वह उस 
पेड़ में रस्सी डाल कर उसे ले जाने के लिए जोरों से खींचने लगी । कुछ लोगों ने देखा. 
भ्ौर आाइचर्य से पूछा--'यह क्या कर रही हो £” वह बोली-...“सास के लिए पीपल ले 
जा रही हूँ ।”” तब लोगों ने उसकी मूर्खता पर हँसते हुए कहा--“अरी ! पीपल की ठहनी 
या पत्ते ले जाग्रो । पीपल का पेड़ थोड़े ही जा सकता है [” यह सुनकर वह बोली--- 
“सास ने पीपल मंगाया है; टहनी या पत्ते नहीं । इसलिए सास से बिना पूछे में ठहनी 
या पत्ते नहीं ले जाऊँगी।” ऐसा कह वह सास से पूछने अपने घर गई । 

स्वामीजी के कथन का सार यह है कि जिस तरह उस बहिन की पीपल को बांध 
कर घर ले जाने की चेष्टा व्यर्थ थी वेसे ही श्रा्व को अ्रजीव ठहराने की चेष्टा 
निरथंक और नासमझी की बात है। 
ई५--आख्रव जीव केसे ? (गा० ४६-०३) : 

आखब पदार्थ जीव है, इस बात का प्रतिपादन स्वामीजी ने यहाँ कितनेक प्रदनों के 
द्वारा किया है। स्वामीजी कहते हैं---इतनी बातों का उत्तर दो : 

(१) तत्त्व की विपरीत श्रद्धा कौन करता है! 

(२) अत्याग भाव किसके होता है ? 

(३) प्रमाद किसके होता है १ 

(४) कषाय किसके होता है १ 

(५) मन से भोगों की अभिलाषा कौन करता है १ 

(६) मुख से बुरा वचन कौन बोलता है! 


(७) शरीर से कौन बुरी क्रिया करता है! 
(5) श्रोत्र आदि इन्द्रियों को कौन विषयों में लगाता है! 
विपरीत श्रद्धा, अत्याग भाव, प्माद, कषाय और योगप्रवृत्ति--ये सब श्राख्रव हैं। 


जीवद्रव्य के परिणाम श्रथवा व्यापार हैं। इन श्राख्रवों से जीव कर्मों को करता है। 
भ्रास्वव जीव-परिणाम हैं; जीवरूप हैं । 


आख्रव पदाथ (ढाल : १) ; टिप्पणी ३७ ४१३ 


जो मिथ्यात्वी आदि होते हैं उनके ही मिथ्यात्व श्रादि छिद्र हैं । जसे नौका का छिंद्र 
नोका से भिन्‍न नहीं होता बसे ही मिथ्यात्व आदि मिथ्यात्वी से भिन्‍न नहीं होते, तद्रूप 
होते हैं । 
मिथ्यात्व मिथ्यात्वी जीव के होता है, वह उसका भाव है। अविरति अविरत जीव 
के होती है, वह उसका भाव है। कषाय कषायीजीव के होता है, कह उसका भाव है। 
योग योगीजीव के होता है, वह उसका भाव है। ये भाव उस-उस जीव के हैं और उससे 
अलग अपना अस्तित्व नहीं रखते; झ्रत: जीव-परिणाम हैं, जीव हैं । 
३७--आख्रव और जीव-प्रदेशों की चंचछता (गा० ५४-०६) : 
यहाँ तीन बातें सामने रखी गयी हैं : 
(१) जीव के प्रदेश चंचल होते हैं । 
(२) जीव सर्व प्रदेशों से कर्म ग्रहण करता है । 
(६) अ्रस्थिर प्रदेश भ्राख़व हैं और स्थिर प्रदेश संवर । 
नीचे इन तीनों बातों पर क्रमशः प्रकाश डाला जाता है। 


(१) जीव के प्रदेश चंचल होते हैं : 
छट्टुं गणधर मंडिक ने प्रत्नज्या लेने के पुर्व अपनी शंकाएं रखते हुए भगवान महावीर 
से पूछा : 


“ग्राकाशादि अरूपी पदार्थ निष्क्रिय होते हैं फिर आत्मा को सक्रिय क्से कहते हैं १” 

“संडिक | आाकाशादि और आत्मा अरूपी होने पर भी श्राकाशादि अचेतन और 
आत्मा चेतन क्यों? जिस तरह आत्मा में चेतन्‍न्य एक विशेष धर्म है उसी तरह 
सक्रियत्व भी उसका विशेष धर्म है। आत्मा कुंभार की तरह कर्मों का कर्ता है ग्रतः 
सक्रिय है, श्रथवा आत्मा भोक्ता है इससे वह सक्रिय है, अथवा देह-परिस्पन्द प्रत्यक्ष होने से 
आत्मा सक्रिय है। जिस प्रकार यन्त्रपुरुष में परिस्पन्द देखा जाता है जिससे वह सक्रिय 
है इसी प्रकार आत्मा में देह-परिस्पन्द प्रत्यक्ष होने से वह भी सक्रिय है।” 

“देह-परिस्पन्द से देह सक्रिय होता है भात्मा नहीं ।” 

“मंडिक ! देह-परिस्पन्द में श्रात्मा का प्रयज्ञ कारण होता है अतः ग्रात्मा को सक्रिय 
मानना चाहिए ।” 


“प्रयत्ञ क्रिया नहीं होती अ्रतः प्रयत्ञ के कारण आत्मा को सक्रिय नहीं माना जा 
सकता ।”? 


“मंडिक ! प्रयत्ञ भले ही क्रिया न हो पर जो श्राकाश की तरह निष्क्रिय होता है 
उसमें प्रयज्ञ भी संभव नहीं होता । वस्तुतः प्रयत्ञ भी क्रिया ही है। यदि प्रयत्न क्रिया नहीं 
है तो फिर शअमूर्त प्रयत्ञ देह-परिस्पन्द में किस हेतु से कारण होता है ?” 

“प्रयज्ञ को दूसरे किसी हेतु की अ्रपेक्षा नहीं, वह स्वतः ही देह-परिस्पन्द में निमित्त 
बनता है।” द 

“मंडिक |! तो फिर स्वतः आत्मा से ही देह-परिस्पन्द क्यों नहीं मानते व्यर्थ प्रयत्ष 
को क्‍यों बीच में लाते हो १” 

“देह-परिस्पन्द में कोई अ्रद्दष्ठ कारण मानना चाहिए कारण आत्मा अक्रिय है |”? 

“मंडिक ! यह श्रद्दष्ट कारण मूर्त होता चाहिए या अमूर्त ? यदि अमूर्त होना 
चाहिए तो फिर आत्मा देह-परिस्पन्द का कारण क्‍यों नहीं हो सकता १ वह भी तो श्रमूर्त 
है। यदि अद्ृष्ट कारण मूर्त ही होना चाहिए तो वह कारमंण देह ही संभव है, भ्रन्य 
नहीं । उस कार्मण शरीर में परिस्पन्द होगा तभी वह बाह्य शरीर के परिस्पन्द में कारण 
बन सकेगा । फिर प्रइन होगा कार्मण शरीर के परिस्पन्द में क्या कारण है? इस तरह 
प्रशन की परम्परा का कोई अन्त नहीं आरा सकेगा ।” 

. “मभंडिक! शरीर में जिस प्रकार का प्रतिनियत विशिष्ट परिस्पन्द देखा. जाता है 
वह स्वाभाविक भी नहीं माना जा सकता। “जो वस्तु स्वाभाविक होती है और श्रन्य 
किसी कारण की अपेक्षा न रखती हो वह वस्तु सदंव होती है अ्रथवा कभी नहीं होती+' 
--इस न्याय से शरीर में जो परिस्पन्द होता है यदि वह स्वाभाविक है तो सदा एक-सा 
होना चाहिए। परन्तु वस्तुत: शरीर की चेष्टा नाना प्रकार की होने से अ्रमुक रूप से 
नियत ही देखी जाती है इसलिए उसे स्वाभाविक नहीं माना जा सकता। अतः कर्म- 
सहित आत्मा को ही शरीर की प्रतिनियत विशिष्ट क्रिया में कारण मानना चाहिए। 
अतः झात्मा सक्रिय है ।” 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि जन दर्शन में संसारी आत्मा को सकंप माना जाता 
है । आगम में इस विषय में अ्रनेक संवाद उपलब्ध हैं*, जिनमें से एक यहाँ दिया जाता 
7 
१--विशेषावश्यक भाष्य गा० १८४४-४८ : 

(ख) गणघरवाद ए० ११४-११६ 
२--(क) भगवती २५.४ 

(ख) » . ३.३ 

(ग) » १७.३ 
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“भन्ते ! जीव सकंप होता है या निष्कंप १” 

“गोतम | जीव सकंप भी हैं और निष्कंप भी। जीव दो प्रकार के हैं--(१) संसार- 
समापत्त और (२) असंसारसमापत्त--मृक्त । मुक्त जीव दो प्रकार के होते हें-- 
(१) अ्नन्तर सिद्ध और (२) परंपर सिद्ध* । इनमें जो परंपर सिद्ध होते हूं वे निष्कंप होते 
हैं और जो जीव अनन्तर सिद्ध हैं वे सकंप होते हैं?। जो संसारी जीव हें वे भी दो 
प्रकार के होते हं--(१) शलेशी* और (२) अगशलेशी । शलेशी जीव निष्कंप होते हैं और 
प्रशलेशी सकंप ।” 

“भस्ते ! जो जीव शलेशी अवस्था को प्राप्त नहीं हैं वे अंशत: सकप हैं या सर्वाशत: 
सकंप १” 

- हि गौतम ! वे झंशतः सकंप है और सर्वाशत: भी सकंप है ।”” 

आत्मा की इस सकम्प श्रवस्था को ही योग कहते हें और यही योग आाखव है । 

आचार्य पूज्यवाद लिखते हं-- आत्मा के प्रदेशों का परिस्पन्द--हलन-चलन योग है। 
वह निमित्तों के भेद से तीन प्रकार का है--काययोग, वचनयोंग और मनोयोग । खुलासा 
इस प्रकार है--वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम के होने पर श्रौदारिक आदि सात प्रकार 
की काय-वर्गणाओ्रों में से किसी एक प्रकार की वर्गणाओ्ों के आलम्बन से होने वाला 
प्रात्म-प्रदेश-परिस्पन्द काययोग कहलाता है। शरीर नामक के उदय से प्राप्त हुई वचन- 
वर्गणाओं का आलम्बन होने पर वथा वीर्यान्तराय और मत्यक्षरादि आवरण के क्षयोपशम 
से प्राप्त हुई भीतरी वचनलब्धि के मिलने पर वचनरूप पर्याय के सन्मुखः हुए आत्मा के 
होने वाला प्रदेश-परिस्पन्द वचनयोग कहलाता है। वीर्यान्तराय और नो-इन्द्रियावरण 
के क्षयोपशमरूप आन्तरिक मनोलब्धि के होने पर तथा बाहरी निमित्त भूत मनोवर्गणाश्रों 
का झालम्बन मिलने पर मनरूप पर्याय के सनन्‍्मुख हुए आत्मा के होनेवाला प्रदेश- 
परिस्पन्द मनोयोग कहलाता है । वीर्यान्तराय और ज्ञानावरण कर्म के क्षय हो जाने पर 
भी सयोग केवली के जो तीन प्रकार की वर्गणाओ्रों की अपेक्षा आत्म-प्रदेश-परिस्पन्द होता 
है वह भी योग है, ऐसा जानना चाहिए" ।” 

स्वामीजी ने अन्यत्र लिखा है : 

“अन्तराय कर्म के क्षयोपशम होने से क्षयोपशम वीर उत्पन्न होता है और अन्तराय 
कर्म के क्षय होने से क्षायक॑ वीर्य उत्पन्न होता है। इस वीर्य के प्रदेश तो लब्धवीर्य हैं। 


१--सिद्धत्व-प्राप्ति के प्रथम समय में स्थित । क्‍ 
२--सिद्धत्व-प्राप्ति के प्रथण समय के बाद के समयों में स्थित | 
३-.सिद्धिगमन-समय और सिद्धत्व-प्राप्ति का समय एक ही होने से और सिद्धिगमन 
के समय गमनक्रिया होने से ये सकंप कहे गये हैं । 
 ४--थ्यान द्वारा शर जेसी निष्कंप अवस्था को प्राप्त । 
. ४--तत्त्वा० ६.१ सर्वाथसिद्धि 


वे स्थिर प्रदेश हें। उसमें जो बल-पराक्रम शक्ति है वह नामकर्म के संयोग से वीर्य 
है। यही वीर्य आत्मा है। इस बल-पराक्रम-शक्ति के स्फोटन से प्रदेशों में हलचल होती 
है, जीव के प्रदेश आ्ागे-पीछे होते हैं, यह योग आत्मा है । 

“मोहकर्म के उदय से, नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हूं उसे सावच्- 
योग कहते हैं। यह योग श्रात्मा है। 

“मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैं उसे निरवच्य- 
योग कहते हैं | यह भी योग श्रात्मा है । 

“मोहकर्म के उदय से, नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हैं, उसे अशुभ- 
योग कहते हैं । उससे एकान्त पाप लगता है। 

'मोहकर्म के उदय से उदीर कर नामकर्मके संयोग से जीव प्रदेश का चलाना अशुभ 
योग है। उससे भी पाप कर्म लगते हैं। मोहकर्म के उदय बिना, नामकर्म के संयोग से 
जीव के प्रदेशों का चलाना शुभ योग है । उससे एकान्त पुण्य लगता है। 

“मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म की प्रकृति से उदीर कर जीव के प्रदेशों का 
चलाना शुभ योग है। यह निज॑रा की करनी है श्रौर पुण्य आकर छगते हैं। 

“जीवके प्रदेशों का चलना अथवा उदीर कर चलाना उदयभाव है। चपलता, 
चलाचलता ये भी उदय भाव हैं। 

_सावद्य उदय भाव पाप का कर्त्ता है और निरवद्य उदय भाव पुण्य का* ।” 

बव्य-आत्मा में अनन्त सामर्थ्य होता है। इसे लब्धिवीर्य कहते हैं। यह आत्मा का 
शुद्ध स्वाभाविक सामर्थ्य है। आ्रात्मा और शरीर इन दोनों के संयोग से जो सामर्थ्य 
उलन्न होता है वह करणवीर्य है। यह गात्मा का क्रियात्मक सामर्थ्य है। इस करणवीर्य 
से झ्ात्मा में कम्पन होता रहता है श्र इस कम्पन के कारण आत्मा कर्म-प्रदेशों में 
कर्म-पुदुगलों को ग्रहण करती है। यही अआ्राखव है। 

स्वामी कार्तिकेय लिखते हैं : “मन-वचन-काय योग हैं। वे ही झ्राख़व हैं। जीव 
प्रदेशों का स्पन्दन विश्ेष योग है । वह दो प्रकार का है। मोह के उदय से सहित और 
मोह के उदय से रहित। मोह के उदय से जो परिणाम जीव के होते हैं वे ही श्रास्रव 


हैं। ये परिणाम मिथ्यात्वादि को लेकर अनेक प्रकार के हैं ।” 
उपर्युक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि योगरूप आत्म-स्पन्दन जीव के ही होता है। 


₹--जोगां री चर्चा 
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(२) जीव सर्व प्रदेशों से कर्म ग्रहण करता है : 

पंचसंग्रह में कहा है : “एक प्रदेश में रहे हुए श्रथात्‌ जिस प्रदेशमें जीव रहता है उस 
प्रदेश में रहे हुए कर्मं-योग्य पुद्गलों का जीव अपने सर्व प्रदेशों द्वारा बन्धन करता है । 
उसमें हेतु जीव के मिथ्यात्वादि हैं । ऐसा बंधन सादि और भ्रनादि दोनों प्रकार का होता 
है! ।” विशेषावश्यकभाष्य में कहा है : “जीव स्वयं आकाश के जितने प्रदेशों में होता है 
उतने ही प्रदेशों में रहे हुए पुद्गलों को श्रपने सर्व प्रदेशों से ग्रहण करता है |” 

स्वामीजी ने यही बात गा० ५४ में भ्रागमों के श्राधार पर कही है । 

भगवती में कहा है : “एकेन्द्रिय व्याघात न होने पर छहों दिशाओं से कर्म ग्रहण 
करते हैँ। व्याघात होने पर कदाच तीन, कदाच चार और कदाच पाँच दिशाओं से गाए 
हुए कर्मो को ग्रहण करते हैं? । शेष सर्व जीव नियम से छहों दिश्ञाओ्रों से श्राए हुए कर्मों 
को ग्रहण करते हैं*।” 

यही बात उत्तराध्ययन (३३.१८) में कही गई है : 

सव्वजीवाण कम्मं तु संगहे छहिसागयं । 
सव्वेख वि पएसेस सब्ब॑ सब्वेण बद्धगं ॥ 
(३) अस्थिर प्रदेश आस्रव है और स्थिर प्रदेश संवर : 

भगवती सूत्र में भगवान महावीर और मण्डितपुत्र के बीच हुआ निम्न वार्तीलाप- 
प्रसंग मिलता है : 

“हे भगवन्‌ ! क्या जीव सदा प्रमाणपुर्वक कम्पन करता, विविध रूप से कम्पन 
करता, गमन करता, स्पन्दन करता, स्पर्श करता, क्षोभता, जोर से प्रेरित करता तथा 
उन-उन भावों में परिणमन करता रहता है १” 

“हे मण्डितपुत्र ! जीव सयोगी होता है तो सदा प्रमाणपूर्वक कंपन श्रादि करता और 
उन-उन भावों में परिणमन करता रहता है | जब जीव श्रयोगी होता है तब सदा प्रमाण- 

१--एगपएसोगाढ॑ सब्वपएसेटि कम्मुणो जोग्गं । 

बंध जहुत्तहेडं साइयमणाइयं वावि ॥ २८४ ॥। 
२--गेण्दति तज्जोगं चिय रेणुं पुरिसों जधा कतब्भंगे । 

एगक्खेत्तोगाढ॑ जीवो सब्वप्पदेसेहि ॥ १६४१ ॥ 
३--जो एकेन्द्रिय जीव छोकान्त में होते हैं उनके ऊर्ष्य और आस-पास की दिशाओं 

से कर्म का आना संभव न होने से ये विकल्प घटते हैं । 
४--भगवती १७.४ 
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पूर्वक कंपन आदि नहीं करता और उन-उन भावों में परिणमन नहीं करता ।” 
८ है भगवन्‌ ! क्या जीव के अन्त मैं--. मृत्यु के समय--श्रेतक्रिया होती है--कर्मों 

का सम्पूर्ण अन्त होता है १ 

“हे मण्डितपुत्र ! जब॒तक जीव सदा प्रमाणपूर्वक कंपनादि करता और उन-उन 
भावों में परिणमत करता है तब तक वह जीवों का आरंभ, सरभ और समारंभ करता .. 
और उनमें लगा रहता है। ऐसा करता हुआ वह जीव अनेक प्राणी, भूत और सत्त्वों को 
दुःख, शोक, जीर्णता, भ्रश्नुविलाप, मःर और परिताप उत्पन्न करने में प्रवृत्त रहता है अतः... 
उसके मृत्यु समय में अन्तक्रिया नहीं होती । जो जीव प्रमाणपुर्वक कंपन आदि नहीं द 
करता वह आरम्भ, सरंभ और समारंभ में लगा हुआ नहीं होता श्रौर किसी प्राणी झ्ादि 
को दु:ख आ्रादि उत्पन्न करने में प्रवृत्त नहीं होता भरत: उसको मृत्यु समय में अ्रन्तक्रिया 
होती है।” 

“हे भगवन्‌ ! कया श्रमणनिग्र॑न्थों को क्रिया होती है १ ” 

“हे मण्डितपुत्र [ प्रमादप्रत्यय (प्रमाद के कारण) और योग (मन, वचन और काय 
की प्रवृत्ति के) निमित्त से श्रमणनिग्रथों को भी क्रिया होती है।” ' 

“हे मण्डितपुत्र | इसी तरह आत्मा द्वारा आत्मा से संवृत, इर्यासमित यावत्‌ गुप्त 
ब्रह्मचारी, उपयोगपूर्वक गमन करने वाले यावत्‌ आँख की उन्मेष तथा निमेष क्रिया भी ? 
उपयोगपूर्वक करनेवाले अनगार के विमात्रा में सूक्ष्म ईर्यापथिकी क्रिया होती है। यह हर 
ईर्यापथिकी क्रिया प्रथम समय में बद्धस्पुष्ट,टूसरे समय में वेदी (भोगी) हुईं और तीसरे समय 
में निजरा को प्राप्त हो जाती है । बद्धस्पष्ट, उदीरित, वेदित और निजंरा को प्राप्त वह क्रिया : 
श्रकमंक हो जाती है । इसलिए हे मण्डितपुत्र | मैं ऐसा कहता हूँ कि जो जीव योग--- मन, 
वचन और काया का निरोध कर सदा प्रमाणपुवक कम्पन आदि नहीं करता तथा उन- 
उन भावों में परिणमन नहीं करता उसको अन्त समय में अन्तक्रिया (कर्मों से सम्पूर्ण 
निषृत्ति) होती है। ।” 

इस प्रसंग से स्पष्ट है कि सकंप श्रात्मा श्राखव है और स्थिरभूत आत्मा संवर। 
सकंप आत्मा के कर्मों का आख्रव होता रहता है और निष्कंप आत्मा के कर्मों का 
आख्रव रुक जाता है और अन्त में उसकी मुक्ति होती है। 





१--भगवती ३.३ 
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स्वामीजी के कहने का तात्पर्य है--आत्म की चंचलता--आ्रात्म-प्रदेशों का कंपन ही 
आखब है अतः आ्ास्नव आत्म-परिणाम है। संवर आत्म-प्रदेशों की स्थिरता है भ्रतः वह 
भी आत्म-परिणाम है। ऐसी स्थिति में आसत्रव को अभ्रजीव श्रथवा जीव-अजीव परिणाम 
नहीं कहा जा सकता । 
३८--योग पारिणामिक और उदय भाव है अतः जीव है (गा० ७७) : 

योग के दो भेद हैं--(१) द्रव्ययोग और (२) भावयोग | द्र॒व्ययोग कर्मागमन के 
हेतु नहीं होते । भावयोग ही कर्मागमन के हेतु होते हैं । 

कमंबद्ध सांसारिक प्राणी एक स्थिति में नहीं रहता। वह एक स्थिति से दूसरी स्थिति 
में गसन करता रहता है। इसे परिणमन कहते हैं। भावयोग इस परिणमन से उत्पन्न 
जीव की एक अवस्था विशेष है ग्रतः वह जीव-पर्याय है । 

आगम में जीव के परिणामों का उल्लेख करते हुए उनमें योग-परिणाम का भी 
नाम निदिष्ट हुमा है (देखिए टि० २४ पु० ४०५) । यह भावयोग है । 

द्रव्ययोग पौद्लिक हैं अतः भ्रजीव हैं। भावयोग जीव-परिणाम हैं ग्रतः जीव हैं । 
भावयोग ही आखव हैं अत: वे जीव-पर्याय हैं । 

बंधे हुए कर्म जीव के उदय में झ्राते हैं। कर्मों के उदय में भ्राने पर जीव में जो 
भाव--परिणाम उत्पन्न होते हैं उनमें सयोगीत्व भी है। (देखिएटि० २६ पु०४०६-७) । 
कर्म के उदय से जीव में जो भाव--परिणाम--अ्रवस्थाएँ होती हैं वे अ्रजीव नहीं होतीं । 
जीव के सारे भाव--परिणाम चेतन ही होते हैं। अतः सयोगीपन भी चेतन भाव है। 
सयोगीपन ही योग ग्रास्व है श्रतः वह जीव है । 

अनुयोगद्वार में 'सावज्ज जोग विरई! को सामायिक कहा है। यहाँ योग को सावद्य 
कहा है। अजीव को सावद्य-निरवचद्य नहीं कहा जा सकता । सावद्य-निरवद्य तो जीव 
को ही कहा जाता है। योग को सावद्य कहा है---इसका अर्थ है भावयोग सावच्य है। 
भावयोग ही योग आख््रव है। इस हेतु से योग झाख़व जीव है। 

झौपपातिक सूत्र में निम्न पाठ है : 
से कि त॑ मणजोगपडिसंलीणया, सणजोगपडिसंलीणया भकुसल मण निरोधो वा 
कुसल् मण उदरिणं वा से तं मणजोगपडिसंछीणया । 


“मनयोग प्रतिसंलीनता किसे कहते हैं १” 
“ग्कुशल सन का निरोध और कुशल मन की उदीरणा--प्रश्धत्ति मनयोग प्रति- 


संलीनता है।” . 


यहाँ भ्रकुशल मन के निरोध और कुशल मन के प्रवर्तन का कहा गया है । 
अकुशल मन का भश्रर्थ है बुरा भावमन । कुशल मन का श्रर्थ है भला भावमन । अच्छा 
या बुरा भावमन जीव-परिणाम है। यदि भावमन श्रजीव हो तो उसके निरोध यथा 
प्रवर्तन का कोई अर्थ ही नहीं निकलेगा । 


मन की प्रवृत्ति ही भावयोग है और यही योग आखव है। अतः योग झआखव जीव 
परिणाम सिद्ध होता है। अनुयोगद्वार सामाइक अधिकार में निम्न पाठ मिलता है : 

तो समणो जद उमणों, 

भावेण य जड्ड ण होइ पावमणों । 

सयणो थ जण य समो 

समो य भाणावमाणस ॥ 

इस पाठ से मन के: दो प्रकार होते हैं--द्रव्यमस और भावमन। द्रव्यमन 
रूपी है। पौद्लिक है। भावमन जीव-परिणाम है। अरूपी है। वचन और काय 
योग के विषय में भी यही बात लागू होती है। भावमन-वचन-काय योग ही योगास्रव 
है भ्रतः जीव भ्रौर अरूपी है । 
३६--निरवद्य योग को आख्रव क्यों माना जाता है ? (गा० ५८) : 

आखव के भेदों की विवेचना करनेवाली किसी भी परम्परा को लें* उसमें योग 
आखव का उल्लेख अवश्य है। योग श्राख़व का उल्लेख सब परम्पराओं में समान रूप 
से होने पर भी उसकी व्याख्या की दृष्टि से दो परम्पराएँ उपलब्ध हैं। एक परम्परा 
योग आख़व में शुभ-प्रशुभ दोनों प्रकार के योगों का समावेश करती है। दूसरी परम्परा 
केवल अशुभ योगों का ही ग्रहण करती है । 
..स्वरचित 'नवतत्त्वप्रकरण' में देवेन्द्रसूरि ने श्राख़व के ४२ भेदों को गिनाते हुए 
'तीन योग' की व्याख्या इस प्रकार की--- 

“सणवयतणुजोगतियं, अपसत्थं तह कसाय चत्तारिः ।” 

अपनी प्रन्य कृति नवतत्त्वप्रकरण की बृहत्‌ वृत्ति में मूल कृति के “तीन योग” की 
व्याख्या देते हुए वे लिखते हैं-.. 

“अशुभ्रमनोवचनकाययोगा इति योगत्रिकस्‌ ।” 

इससे स्पष्ट है कि योग श्रास्रव में उन्होंने श्रप्रशस्त या अशुभ मन-वचन-काययोगों 
को ही ग्रहण किया है, शुभ योगों को नहीं। उमास्वाति तथा भ्रन्य अनेक आचार्यों ने 





१--इन परम्पराओं के छिए देखिए टिप्पणी ५ पृ० ३७२। इनके अतिरिक्त एंक अन्य 
परम्परा भी है जिसमें कषाय और योग इन दो को ही बंध-हेतु कहा है। 

२---नवतस्त्वसाहित्यसंग्रह: श्रीनवतत्त्वप्रकरणम्‌ गा० ३६ 

३--बहीः अबव० बृत्यादिसमेतं नवतत्त्वप्रकरणम्‌ गा० ॥१२॥३७ की वृत्ति 


3 फेक्लंदाआ, : 


॥3॥ 
+|+ 
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योगाख्रव में शुभ-प्रशभ दोनों प्रकार के योगों का ग्रहण किया है । 

स्वामीजी का कथन है--वास्तव में शुभयोग निजंरा के हेतु हैं । भ्रत: उनका समावेश 
योग आाख्व में नहीं होता परन्तु निर्जरा के साथ पुण्य का बंध अपने झ्ाप सहज भाव 
से होता है इस श्रपेक्षा से शुभ योगों को भी योग आ्रव में ग्रहण कर लिया जाता है। 

स्वामीजी श्रन्यत्र लिखते हैं--- 

“शाताबेदनीय सुभायुष्य शुभनाम कर्म उच्चगोत्र ए च्यारूं कर्म पुन्य छे। ए च्यारां 
ही नी करणी सूत्र मैं निरवद्य कही छे भरने श्राज्ञा माहिली करणी करतां लागेछे। 
सुभ जोग प्रवर्त्तार्या लागे छे। ते तो करणी निर्जरा नी छे। तिण करणी करता 
पाप कटे। तिण करणी ने तो सुभ जोग निर्जरा कहीजे । ते छभ्न जोग प्रवत्तावर्ता नाम कर्म 
ना उदय सूं सहजे जोरी दाव॑ पुन्य बंचे छे। जिम गंहु निपजतां खाखलो सहज नीपजे छे 
तिम दयादिक भली करणी करतां सुभ जोग प्रवर्त्तावतां पुन्य सहजेइ लागे छे। इम 
निर्जरा नी करणी करता कर्म कट शने पुन्य बंधे ।*** ठाम २ सूत्र मैं निरवच्य करणी ते 
संवर निजंरा नी कही छे। पुन्य तो जोरी दावे विना वांछा लागे छे ।---शुद्ध साधु ने 
श्रन्त दीधो तिवारे पन्नतमा सुं काढे ने ब्रत मै घाल्या ते तो ब्रत नीपनों अनें सुभ जोग 
प्रवर्त्या सूं निर्जरा हुई। सुभ जोग प्रवरत्तें ते पुन्य माडाणी बंधे* ।” (देखिए टि० १५ 
पु० १७३-४; दठि० ४ (२) पृ० २०४ तथा टि० ६.५ पु० ३७६) 
४०--सर्व सांखारिक कार्य जीव-परिणाम हैं (गा० ५६ ) : 

योग शब्द अत्यन्त व्यापक है। उसके अन्तर्गत मन-वचन-काय के सर्व व्यापार-- कार्य, 
क्रिया,कर्म और व्यवहारों का समावेश हो जाता है। प्रवृत्ति मात्र योग है। स्वामीजी 
कहते हैं : “प्रव्ृत्तियों--कार्यों--क्रियाओ्ों की संख्या गिनाना असंभव होने पर भी अनन्त 
प्रवृत्तियों का सामान्य लक्षण यह है कि वे कर्म की हेतु हैं--आख्रव स्वरूप हैं।” 
स्वामीजी कहते हैं: “क्रिया मात्र जीव के ही होती है---जीव-परिणाम हैं। अ्रतः योग 
आरासत्रव जीव ठहरता है ।” 





१--(क) तत्त्वा० ६.१-४ 
(ख) अभयदेव-- मणवायाकायाणं, भेएणं हुँति तिन्नि जोगा उ 
२-३ ०६ बोल की हुएडी : बोल ६५ 


भगवता १७,२ म॑ निम्न पाठ है : ु 
एवं खललु पाणातिवाएं,,,जाव--मिच्छादंसणसल्ले  बह्माणस्स सच्चेव जीवे, 
सच्चेव जीवाया । 
: “जजों प्राणातिपातादिक १८ पापों में वर्तता है वही जीव है और वही जीवात्मा है। 
जीव का अठारह पापों में वर्तन अमुक-अमुक आखब है। भिध्यादर्शन में वर्तना 
मिथ्यात्व श्राखव है। दूसरे पापों में वर्तना दूसरे-दूसरे आ्ाखव हैं। यथा प्राणातिपात, 
ग्टषावाद, अदत्तादान, मंथुन और परिय्रह में वर्तन क्रमशः प्रणातिपात आदि आख्रव 
हैं। क्रोध, मान, माया और लोभ में वर्तना क्रोधादि-आखव हैं । 
प्राणातिपात भ्रादि ये सर्व व्यापार योग आखवब के भेद हैं । ये सर्व व्यापार जीव के 
हैं श्रतः जीव-परिणाम हैं । 
इसी तरह श्रन्य कार्यों के सम्बन्ध में समझना चाहिए | जीव की कोई भी प्रवृत्ति 
भ्रजीव नहीं हो सकती । जीव की भिन्न २ प्रवृत्तियाँ ही योगास्रव हैं भ्रतः वह श्रजीव नहीं। क्‍ 
जसे योगास्रव अ्रजीव नहीं वैसे ही अन्य श्राख्नव श्रजीव नहीं । 
४१-जीव, आखब और कर्म (गा० ६०-६ १): 
यहाँ स्वामीजी ने निम्न बातें कही हैः 
(१) जीव कर्मों का कर्त्ता है। 
(२) जीव मिथ्यात्वादि आज्रवों से कर्मों का कर्त्ता है । 
(३) भ्ाखव जीव-परिणाम हैं। जो किये जाते हैं वे कर्म पौद्ललिक और आख्रव 
से भिन्न हैं। 
क्‍ भ्रागमों में सयमेव कडेहि गाहई' (छय० १, २.१,४)---अपने किये हुए कर्मों से 
जीव संसार-भ्रमण करता है, * कडाण कस्माण न सुक्खुअत्थि ? (उत्त० ४.३)--किए हुए 
कर्मों के भोगे बिना छुटकारा नहीं, * कत्तारमेव अपुजाणइ कम्मं '.(उत्त०१३,२३)-... 
कर्म कर्त्ता का ही अनुप्तरण करता है श्रादि अनेक वाक्य मिलते हैं। ऐसे ही वाकयों के 
आधार पर स्वामीजी ने कहा है --जीव कर्मों का कर्त्ता है । 
आचार्य जवाहरलालजी ने लिखा है--“भगवती सूत्र शतक ७ उद्देसा १ में पाठ 
भाया है कि... हुक्खी दुक्‍्खेणं फुडे, नो अहुक्खी दुक्खेणं फुडे अर्थात्‌ 'कर्मों से युक्त पुरुष ही 
कर्म का स्पर्श करता है परन्तु अकर्मा पुरुष, कर्म का स्पर्त नहीं करता'। यदि अ्रकर्मा 
(कर्म रहित) पुरुष कों भी कर्म का स्पर्श हो तो सिद्धात्मा पुरुषों में भी कर्म का स्पर्श 
मानना पड़ेगा। परन्तु यह बात नहीं होती श्रतः निश्चित होता है कि कर्म भी कर्म के 
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ग्रहण करने में कारण होने से श्राख़व हैं। तथा भगवती में इस पाठ के आगे यह पाठ 
भ्राया है कि--दुक्खी दुक्खं परियायइ्! अर्थात्‌ कर्म से यृक्त मनुष्य कर्म का ग्रहण 
करता है । इस पाठ से कर्म का श्राखव होना सिद्ध होता है। कर्म पौद्ूगलिक अजीव है 
इसलिए आख़व पौद्गलिक अजीव भी सिद्ध होता है। उसे एकात्त जीव मानने वाले 
अज्ञानी हैं* ।” 

उक्त मंतव्य में कर्म को श्राखव कह कर श्रास्रव को अझ्जीव भी प्रतिपादित किया 
गया है। 

कर्म आखव हो सकता है या नहीं? इस प्रश्न पर श्रीमद्‌ राजचन्द्र ने बड़ा अच्छा 
विवेचन किया है। वे लिखते हैं: “चतन्य की प्रेरणा न हो तो कर्मों को ग्रहण कौन करेगा १ 
प्रेरणा करके ग्रहण कराने का स्वभाव जड़ वस्तु का है ही नहीं । और यदि ऐसा हो तो 
घट-पट ग्रादि वस्तुओं में भी क्राधादि भाव तथा कर्मों का ग्रहण करना होना चाहिए। 
किन्तु ऐसा झनुभव तो आज तक किसी को नहीं हुआ । इससे यह अच्छी तरह सिद्ध हो 
जाता है कि चंतनन्‍्य जीव ही कर्मों को ग्रहण करता है। इस प्रकार जीव कर्मों का कर्ता 
सिद्ध होता है । 

“कर्मों का कर्ता कर्म को कहना चाहिए”-..इस शंका का समाधान इस उत्तर से 
हो जायेगा कि जड़ कर्मों में प्रेरणारूप धर्म के न होने से उनमें चैतन्य की भाँति कर्मों को 
प्रहण करने का सामर्थ्य नहीं है और कर्मों का कर्त्ता जीव इस तरह है कि उसमें प्रेरणा- 
शक्ति है ।” इस तरह सिद्ध होता है कि जीव ही कर्मों का कर्त्ता है । 

भगवती सूत्र के उक्त वार्तालाप का अभिप्राय है-- 

“अकर्मा के कर्म का ग्रहण और बन्ध नहीं होता । पूर्व कर्म से बंधा हुआ जीव ही 
नए कर्मों का ग्रहण भौर बन्ध करता है। भ्रगर ऐसा न हो तो मुक्त जीव भी कर्म से बन्धे 
बिना न रहे ।” इससे संसारी जीव ही कर्मों का कर्त्ता ठहरता है तन कि जीव के साथ 
बच्चे हुए कर्म । कर्म से युक्त मनुष्य कर्म का ग्रहण करता है' इससे मनुष्य ही कर्मों का 
कर्त्ता सिद्ध होता है। (विस्तृत विवेचन के लिए देखिए ठि० २२ पु० ४०१-४०३ तथा 
टि० ७ (१५) पु० ३३) 

'अज्मत्थहेड निययस्स बंधो? ( उत्त ० १४.१६ ) अध्यात्म हेतुओं से ही कर्मों का 
बंध होता है। 'पंच आसवादारा पन्‍नता' (स्था० सम०)--पाँच श्रास्रव-द्वार हैं। ऐसे 
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ही श्रागमिक वाक्‍्यों के श्राधार पर स्वामीजी ने कहा है--जीव अपने मिथ्यात्वादि भावों 
से कर्मों का कर्ता है। के 
स्वामीजी कहते हैं--भ्रागमों के अनुसार भ्राख्व का श्र्थ है--कर्म आने के द्वार । 
मिथ्यात्व--श्रच्छे को बुरा जानना, बुरे को अच्छा जानना--पहला द्वार है। इसी तरह - 
प्रविरति आदि अन्य द्वार हैं । ये द्वार जीव के होते हैं । जीव के मिथ्यात्वादि पाँच द्वारों को. 
ही श्रास्व कहा है। कर्मों को आखव नहीं कहा है। श्रत: झ्राखव और कर्म भिन्‍न हैं* । . 
आख्रव जीव-द्वार हैं, कर्म उनसे प्रविष्ट होने वाली वस्तु । द्वारों से जो आते हैं वे. | 
कर्म हैं और द्वार जीव के अ्रध्यवसाय । द्वार और कर्म भिन्‍न-भिन्‍न हैं । जीव के अ्रध्यवसा य--. 
परिणाम आखव चेतन और अरूपी हैं। आने वाले पुण्य-पाप पौद्शलिक और रूपी हैं। 
जीव रूपी तालाब के आख़व रूपी नाले हैं। जल रूप पुण्य-पाप हैं । आसख्रव जल 
रूप नहीं; पृण्य-पाप जल रूप हैं। नावों के छिद्र की तरह जीव के मिथ्यात्वादि आख्रव 
हैं। आखत्रव जल रूप नहीं; कर्म जल रूप हैं । जीव रूपी नाव है; श्रास्नव रूपी छिद्र है 
और कर्म रूपी जल है । इस तरह कर्म और आख़ब भिन्‍न हैं? । 
४२--मोहकम के उदय से होनेवाले सावद्य कार्य योगासत्रव हैं (गा०६२-६५) 
स्वामीजी श्रन्यत्र लिखते हैं--“'नवों पाप तो भिथ्यात्व श्रत्रत प्रमाद कषाय माठा 
जोग बिना न बंधे । ए सर्व मोहनीय कर्म ना उदे सूं नीपज छे और कर्म ना उदय सूं 
नीपजे नहीं ।--सावद्य कार्य करे ते मोहना उद सूं।-*-भाव निद्रा सूतां कर्म बंधे छे ते तो 
अत्याग भाव छे । मोहनी ना उदय सं छो। ज्ञानावर्णीय थी ज्ञान दबे । दर्शनावर्णी थी 
दर्शन दबे । वेदनीय थी शाता अ्रशाता भोगवे। आयु थी झआायुष्य भोगवें। गोत्र कर्म 
थी गोत्र भोगव । भ्रंतराय थी चाव ते वस्तु न मिले। इम छव कर्म ना उदे सूं न वा कम न 
बंधे । अने नाम कर्म ना उद थी सुभ योग सूं पुन्य बंधे छे पिण पाप न बंचे । पाप तो एक 
मोहनीय कर्म ना उदे सं बंचे छ३” 
मोहनीय कर्म के दो भेद हैं जिन में एक चारित्रमोहनीय है। चारित्रमोहनीय कर्म के. 
उदय से जीव साव्य कार्यों से श्रपता बचाव नहीं कर सकता श्रौर उन में प्रश्ृत्ति करने . ' 
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लगता है। सावद्य कार्यों का सेवन जीव करता है । सावद्य कार्य योगास्रव हैं। इस तरह 
योगास्रव जीव-परिणाम सिद्ध होता है । 
४३-द्शेनमोहनीय कर्म और मिथ्यात्व आस्रव (गा० ६६): 

मोहनीयकर्म का दूसरा भेद दर्शनमोहनीय है। इस कर्म के उदय से जीव सम्यक श्रद्धा 
प्राप्त नहीं कर सकता और प्राप्त हुई सम्यक्‌ श्रद्धा को खो देता है। मिथ्या श्रद्धा दर्शन- 
मोहनीय कर्म के उदय से होने वाला जीव-परिणाम है। मिथ्या श्रद्धा ही मिथ्यात्व 
आखव है भ्रत: मिथ्यात्व आसखत्रव जीव-परिणाम है । 

एक बार गौतम ने भगवान महावीर से पुछा--“भगवन्‌ ! जीव कर्म-बन्ध कंसे 
करता है?” 

भगवान ने उत्तर दिया---“गौतम ! ज्ञानावरणीय के तीत्र उदय से दर्शनावरणीय 
का तीत्र उदय होता है। दर्शनावरणीय के तीबन्र उदय से दर्शन-मोह का तीब् उदय होता 
है । दर्शन-मोह के तीत्र उदय से मिथ्यात्व का उदय होता है। मिथ्यात्व के उदय से 
ग्राठ प्रकारके कर्मों का बंध होता है? । 

इस तरह मिथ्यात्व दर्शन-मोहनीय कर्म के उदय से निष्पन्न जीव-परिणाम है, यह 
सिद्ध है । 
४४--आस्रव रूपी नहीं अरूपी है (गा० ६७-७३ ) : 

आ्रागम-प्रमाणों द्वारा स्वामीजी ने आखत्रव पदार्थ को जीव सिद्ध किया है। अब वह 
्ररू्पी है यह सिद्ध कर रहे हैं। जिन प्रमाणों से श्रा़्व जीव सिद्ध होता है उन्हीं प्रमाणों 
से वह भ्ररूपी सिद्ध होता है । जीव अझरूपी है। आास्तरव पदार्थ भाव-जीव है तो वह झवद्य 
अहपी भी है। आास्रव अछहूपी है इसकी सिद्धि में स्वामीजी निम्न प्रमाण देते हैं : 

(१) पांच आख़व और अभ्रविरति भावलेश्या के लक्षण--परिणाम हैं, यह बताया 
जा चुका है (देखिए टि० ३० पु० ४० ९) | भावलेश्या किस तरह अरूपी है यह भी बताया 
जा चुका है (देखिए टि० २५ पु० ४०६) । यदि लेश्या अरूपी है तो उसके लक्षण--- 
पांच आख़व और अविरति--छूपी नहीं हो सकते (गा० ६८) । 

(२) उत्त० २९.५२ में निम्न पाठ है: 

जोगसच्चेणं भन्‍ते जीवे कि जणयइ ॥ 
जोगसच्चेणं जोगं. विसोहेइ्ट ॥ 
१--प्रज्ञापना ९३.१ .२८६ _ १--प्रज्ञापना २३.१.२८६ 
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“हु भच्त | चागततत्य का वंथा फण हाप। हूं ६ 

धयोगसत्य से जीव योगों की विशुद्धि करता है। 

इसका भावार्थ है--- मन, वचन और काय के सत्य से छ्लिष्टबन्धन का अ्रभाव कर 
जीव योगों को निर्दोष करता है? । 

यहाँ योगसत्य को गुणरूप माना है। जीव का गुण अ्रजीव या रूपी नहीं हो सकता । 
योगसत्य--शुभ योग रूप है । इस तरह शुभ योग अरूपी ठहरता है । 

स्थानाज् सूत्र ५६४ में श्रद्धा, सत्य, मेधा, बहुश्रुतता, शक्ति, श्रल्पाधिकरणता,कलह- 
रहितता, धृति और वीर्य--इन्‍्हें श्रगगार के गुण कहे हैं' । ये गुण रूपी नहीं हो सकते 
बसे ही योगसत्य गुण भी रूपी नहीं । 

(३) वीर्य जीव का गुण है यह ऊपर बताया जा चुका है (देखिए डि०३)। प्रतः 
वीय रूपी नहीं हो सकता । 

गोतम ने पूछा योग किस से होता है तब भगवान ने उत्तर दिया वीर्य से। वीर्य जीव 
गृण है। अरूपी है। उससे उत्पन्न योग रूपी कैसे होगा ? 

स्वामीजी भ्रव्यत्र लिखते हैं : “स्थानाज़् (३.१) में तीन योग कहे हैं --तिबिहे 
जोगे पणणता तंजहा मणजोगे१ वयजोगेर काय जोगेरे । यहाँ टीका में योगों को क्षयो- 
पशम भाव कहा है। ग्रात्म-वीर्य कहा है। आात्म-वीर्य अ्ररूपी है। यह भावयोग है । 
द्रव्ययोग तो पुद्गल है। वे भावयोग के साथ चलते हैं। भावयोग आख्रव है? ।” 

(४) आठ आत्मा में योग आत्मा का भी उल्लेख है यह पहले बताया जा चुका है 
(देखिए ठि० २४, पु० ४०५) । योग आत्मा जीव है श्रत: रूपी नहीं हो सकता । 

योग जीव-परिणाम है, यह भी पहले बताया जा चुका है (देखिएटि० २४ पु० ४०५) 
श्रतः वह रूपी नहीं भ्ररूपी है। 





१--डत्त० ९६.५९ की टीका : योगसत्येन'--मनोवाकायसत्येन योगान्‌ 'विशोधयति/ 
छलिष्टकर्माबन्धकत्वाउभावतो निर्दोषान करोति । 

२---अद्ृहि ठाणेहि संपन्‍्ने अणगारे अरिहति एगविहारपडिम॑ उवसंपजित्ता् बिहरि- 
त्तते, तं०--सड्डी पुरिसजाते सच्चे पुरिसजाएं मेहावी पुरिसजाते बहुस्खते पुरिसजाते 
सत्तिम अप्पाहिकरणे घितिम वीरितसंपन्‍्ने । 

३--३० ६ बोल की हुंडी : बोल १५७ 


आख्रय पदाथ (ढाल ; १) टिप्पणी ४४ ४9२७ 


मिथ्यात्व, अ्विरति, प्रमाद,कषाय और अशुभ योग-ये सब मोहनीयकम के उदय 
से होने वाले भाव हैं । 

आचार्य दुन्दकुन्द कहते हैं---“उदय, उपद्याम, क्षय, क्षयोपशम और पारिणामिक 
भावों से युक्त भाव जीव-गण हैं? ।” जीव-गुण का अर्थ है जीव-भाव, जीव-परिणाम* । 
इससे मिथ्यात्वादि जीव-परिणाम सिद्ध होते हैं। जीव-परिणाम अरूपी नहीं होते । 

स्वामीजी ने भ्रन्यत्र कहा है--“उत्तराध्ययन में ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप, वीये, 
उपयोग, सुख और दु:ख--ये आठ लक्षण द्रव्य-जीव के कहे गये हूँ पर द्रव्य-जीव के इनके 
सिवाय भी अनेक लक्षण हैँ । सावद्य-निरवद्य गुण, मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय, 
योग, आख़व, संवर, निर्जरा, उदयनिष्पस्न सर्व भाव, उपशमनिष्पन्त सर्व भाव, क्षायक- 
निष्पन्न सर्व भाव और क्षयोपशमनिष्पन्न सव भाव--इन सबको द्रव्य-जीव के लक्षण 


समझना चाहिए३ 
जीव के लक्षण रूपी नहीं हो सकते । 





१--पंचास्तिकाय १.५६: । 
उद्येण उवसमेण य खयेण दुद्दि मिस्सदेहि परिणामे । 
जत्ता ते जीवगुणा बहुख य अत्थेठछ विच्छिणणा ॥ 

२ __जयसेन--जीवगुणाः जीवभावाः परिणामाः 

३--- द्रव्य जीव भाव जीव की चर्चा 


आश्रवव पदारथ ( ढाछ5२ ) 
हुहा 


१--आश्रव करम आवानां बारणा, त्यांनें विकल कहें छे करम। 
करम दुवार नें करम एकहिज कहें, ते भूला अग्यांनी भर्म ॥ 


२--करम नें आश्रव छे जूजभा, जूओजूओ छें त्यांरो सभाव । 
करम नें आश्रव एकहिज कहें, तिणरों मूढ न जांणें न्‍्याव ॥ 


३--वले आश्रव नें रूपी कहें, आश्रव नें कहें करम दुवार। 
दुवार नें दुवार में आवे तेहनें, एक कहें छे मूढ गिवार ॥ 


४--तीन जोगां नें रूपी कहें, त्यांनें इज कहें आश्रव दुवार। 
वले तीन जोगां नें कहें करम छें, ओ पिण विकलां रे नहीं छें विचार।। 


४-आश्रव नां वीस भेद छें, ते जीव तणी पर्याय । 
करम तणा कारण क्टल्मया, ते सुण जो चित्त ल्याय॥ 


ढाल 5: २ 
(चतुर विचार करीनें देखो--ए देशी) 
१-+मिथ्यात आश्रव तो उंधो सरधें ते, उंधो सरधे ते जीव साख्यातो रे। 
तिण मिथ्यात आश्रवनें अजीव सरधे छें, त्यांरा घट मांहें घोर मिथ्यातो रे ॥ 
आश्रव ने अजीव कहें ते अग्यांनी* ॥ 


* यह आकड़ी ढाल की एत्येक गाथा के अन्त में आती है। 


आखव पदाथ (ढाल : २) 


दोहा 


१--आखव कर्म आने के द्वार हैं, परन्तु मूर्ख आस््रव को कर्म 
बतलाते हैं । जो कर्म-द्वार और कर्म को एक बतलाते हैं, वे 
अज्ञानी अम में भूले हुए हैं । 
२-कर्स और आख्रव अछग-अलछग हैं । उनके स्वभाव भिन्न- 
भिन्न हैं। मूर्ख इसका न्याय नहीं जानते हुए कर्म और 
आख्रव को एक बतलाते हैं । 


३---एक ओर तो वे आख्रव को रूपी बतलाते हैं और दूसरी 
ओर उसे कर्म आने का द्वार कहते हैं । द्वार और द्वार होकर 
आने वाले को एक बतलाना निरी मूर्खता है। 


४--वे तीनों योगों को रूपी कहते हैं ओर फिर उन्हीं को 
आखवद्वार कहते हैं । जो कर्मास्नव के कारण योग हैं उनको 
ही वे कर्म कह रहे हैं उनको इतना भी विचार नहीं है। 


५--आसख्रव के बीस भेद हैं। ये आखव-मेद्‌ जीव-पर्याय हैं। 
इनको कर्म आने का कारण कहा है' । इसका खुलासा 
करता हूँ, ध्यान छगा कर छनना । 


ढाल ४: २ 


१--(पहिला आख्व सिध्यात्व है )) तत्त्वों की अयथार्थ प्रतीति 
_ उल्टी श्रद्धा मिथ्यात्व आस्रव है। तत्त्वों की अयथार्थ 
प्रतीति जीव ही करता है (अतः मिथ्यात्व आखस्रव जीव 
है)। जो मिथ्यात्व आख्रव को अजीव समभते हैँ उनके 
घट में घोर मिथ्यात्व है । 


ग्रास्रव कर्म -द्वार 
हैं, कर्म नहीं 
(दो० १-२) 


कर्म रूपी है कर्म- 
द्वार नहीं 
(दो० ३-४) 


बीसों झ्ास्रव जीव - 
पर्याय हैं 


(१) मिथ्यात्व आाखव 


२-जे जे सावध्य कामां नहीं त्याग्या छें, त्यांरी आसा वंछा रही लागी रे। 


ते जीव तणा परिणांम छें मेला, अत्याग भाव छें इविरत सागी रे॥ 


३--परमाद आश्रव जीव नां परिणांम मेला, तिण सं लागे निरंतर पापो रे। 
तिणनें अजीव कहें छ मूढ मिथ्याती, तिणरे खोटी सरधा री थापो रे॥ 


४--कषाय आश्रव नें जीव कह्यों जिणेसर, कषाय आतमा कही छें तांमो रे। 
कषाय करवारों सभाव जीव तणो छें, कषाय छें जीव परिणामों रे॥ 


५--जोग आश्रव नें जीव कह्मों जिणेसर, जोग आतमा कही छें तांमो रे। 
तींन जोगां रो व्यापार जीव तणों छें, जोग छें जीव रा परिणांमो रे ॥ 


६--जीव री हिसा करें ते आश्रव, हिसा करें ते जीव साख्यातो रे। 
हिसा करें ते- परिणांम जीव तणा छें, तिण में संका नहीं तिलमातो रे॥ 


 ७--मूठ बोले ते आश्रव कट्मों छें, कूठ बोले ते जीव साख्यातो रे। 
भूठ बोलण रा परिणांम जीव तणा छें, तिण में संका नहीं तिलमातो रे। 


८--चोरी करें ते आश्रव कह्मों जिणेसर, चोरी करें ते जीव साख्यातो रे। 
चोरी करवा रा परिणांम जीव तणा छें, तिणमें संका नहीं तिलमातो रे ॥ 


६-मेथून सेवे ते आश्रव चोथो, मैथुन सेंवे ते जीवो रे। 
मेथुन परिणांम तो जीव तणा छें, तिण सूं छागे छें पाप अतीवो रे॥ 


आख्रव पदार्थ (ढाल ; १) 


२---जिन सावद कामों का त्याग नहीं होता डनकी जीव के 
आशा-वांछा लगी रहती है। आशा-वाँछा जीव के मलीन 
परिणाम हैं । यह अत्याग भाव ही अविरति आखव है। 


३--जीव के प्रमादुरूप मलीन (अशुभ) परिणाम प्रमाद-आंखब हैं। 
इससे निरंतर पाप छगता रहता है। जीव के परिणामों 
को अजीव कहने वाला घोर मिथ्यात्वी है। उसको भ्ूठी 
श्रद्धा की पकड़ है। 
४--जिन भगवान ने कषाय आखब को जीव बतछाया है, सूत्रों में 
.क्रषाय आत्मा कही है। कषाय करने का स्वभाव जीव का 
ही है । कषाय जीव-परिणाम है । 


५--योग आखव को जिन भगवान ने जीव कहा है। भगवान 
ने योग आत्मा कट्ठी है। तीनों ही योगों के ध्यापार जीव 
के हैं। योग जीव के परिणाम है । 


६-जीव की हिसा करना प्राणातिपात आख्व है? । हिसा 
साक्षात्‌ जीव ही करता है, हिसा करना जीव-परिणाम 
है? । इसमें तिलमान्न भी शंका नहीं । 

७--भ्ूठ बोलने को जिनेश्वर भगवान ने भ्ुषावाद आस्व कहा 
हैः । भूठ साक्षात्‌ जीव ही बोलता है, भूठ बोलना जीव- 
परिणाम हे। इसमें जरा भी शंका नहीं । 


८--इसी तरह जिन भगवान ने चोरी करने को ग्रदत्तादान आख्व 


कहा है।। चोरी करने वाला साक्षात्‌ जीव होता है। चोरी 
करना जीव-परिणाम है, इसमें जरा भी शंका नहीं । 


६---अब्रह्मचय सेवन करने को मेथुन आख्रव कहा है*। मेथुन- 
सेवन जीव ही करता है। मैथुन जीव-परिणाम है । मैथुन 
सेवन से अत्यन्त पाप छगता है । 


४३१ 


(२) अ्रविरति 
आखब 


(३) प्रमाद आखव 


(४) कषाय ग्रास्रव 


(५) योग श्राखव 


(६) प्राणातिपात 
प्राखव 


(७) मृषावाद 
आख्रव 


(८) अदत्तादान 
आखव 


(९) भ्रब्रह्मचर्य 
श्रास्रव 


१०--परिग्रह राखे ते पांचमो आश्रव, परिग्रह राखे ते पिण जीवो रे। 
जीव रा परिणांम छें मूर्छा परिग्रह, तिण सं लागे छें पाप अतीवो रे॥ 


११--पांच इंद्रयां ने मोकली मेले ते आश्रव, मोकली मेले ते जीव जांणों रे। 
राग धेष आवें सब्दादिक उपर, यांनें जीव रा भाव पिछांणो रे॥ 


१२--सुरत इंद्री तो सब्द सुणें छें, चषु इंद्री रूप ले देखो रे। 
घ्राण इंद्री गन्ध नें भोंगवें छें, रस इंद्री रस स्वादे वरशेषो रे॥ 


१३--फरस इंद्री तो फरस भोगवे छें, पांच इंद्रयां नों एह सभावो रे। 
यां सं राग नें घेष करें ते आश्रव, तिणनें जीव कहीजे इण न्यावो रे॥ 
१४--तीत जोगां नें मोकला मेले ते आश्रव, मोकला मेले ते जीवो रे। 


त्यांनें अजीव कहे ते मूढ मिथ्याती, त्यांरा घट में नहीं ग्यांन रो दीवो रे ॥ 


१५--तीन जोगां रो व्यापार जीव तणों छें, ते जोग छें जीव परिणांमो रे । 
माठा जोग छें माठी लेस्था रा लषण, जोग आतमा कही छें तांमो रे॥ 


१६--भंड उपगरण सूं कोई करें अजेंणा, तेहिज आश्रव जांणो रे। 
ते आश्रव सभाव तो जीव तणो छें, रुडी रीत पिछांणो रे॥ 


१७--सुचीकुसग सेवे ते आश्रव, सुचीकुसय सेवे ते जीवो रे। 
सुचीकुसग सेवे तिणनें अजीव कहें, त्यांरे उंडी मिथ्यात री नींवो रे॥ 


आस्रव पदार्थ (ढाल ; २) 


१ ०--परिग्रह रखना पाँचवाँ परिग्रह आख्रव कहा है? । जो परिग्रह 
रखता है वह जीव है। मूर्च्छा परिग्रह है और वह जीव- 
परिणाम है । इससे अतीव पापकर्म छगते हैं । 


११--पाँचों इन्द्रियों को प्रवृत्त करना क्रमशः श्रात्रादि आस्तरव हैं। 
ह इन्द्रियों को जीव ही प्रवृत्त करता है। शब्दादिक विषयों 
पर राग-हेष का होना जीव-परिणाम है । 


१२-१३-श्रोत्रेन्द्रिय का विषय शब्द है, वह शब्द को ग्रहण करती 
. है। चक्षु इन्द्रिय का विषय रूप है, वह रूप को ग्रहण करती 
है। प्राणन्द्रिय गंध का भोग करती है। रसनेन्द्रिय रसा- 
स्वादन करती है । स्पशनेन्द्रिय स्पश का भोग करती है। 
पाँचों इन्द्रियों के ये स्वभाव हैं । इन इन्द्रियों के विषयों में 
' राग-हेष करना क्रमशः श्रोत्रादि इन्द्रिय आस्रव है:। 
: (राग-देष करना जीव के भाव हैं) अतः श्रोत्रादि इन्द्रिय 
आज्नव जीव है । 

१४--तीनों योगों का व्यापार योग आस्रव है* | योग--व्यापार 
जीव ही करता है। योग आस्रव को अजीव कहने वाले मूर्ख 

और मिथ्यात्वी हैं। उनके घट में ज्ञान-दीपक नहीं है । 


१ ५--तीनों योगों का व्यापार जीव काही है। वे योग जीव- 
परिणाम हैं । अशुभ-योग अशुभ छेश्या के लक्षण हैं। सूत्रों 
में योगात्मा कही गयी है। 

१६---भंड-उपकरण आदि रखने-उठाने में अयतना करना भंडोप- 
करण आखस्रव है? " । यद्द अच्छी तरह समझ को कि आस्रव 
जीव-स्वभाव--परिणाम है । 

१७--सूई-कुशाग्रसात्र का सेवन करना बीसवाँ आस्रव हे* * । इस 
का सेवन जीव करता है। सुई-कुशाग्र-सेवन को अजीब 
मानने वालों के मिथ्यात्व की गहरी नींव है । 
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४३३ 


(१०) परिग्रह 
प्राखव 


(११-१५) पंच- 
इन्द्रिय आख़व 


(१६-१८) मन- 
वचन-काय-प्रव॒त्ति 
आाखव 


(१६) भंडोपकरण 
श्रास्नव 


(२०) सूई-कुशाग्र 
सेवन आख्रव 


१८--दरब जोगां नें डपी कहट्मा छें, तेतो भाव जोग रे छें छारो रे। 
दरब जोगां सूं तो करम न लागे, भाव जोग छें आश्रव दुवारो रे॥ 


-१६--आंख़व - नें करम कहे छें. अग्यांनी, तिण लेखें पिण उंघी दरसी रे।. 
आठ करमां नें तो चोफरसी कहें छे, काया जोग तो छें अठफरसी रे॥ . 


२०--आश्रव ने करम कहे त्यांरी सरघा, उठी जठा थी मभूठीरे। 
त्यांरा बोल्या री ठीक पिण त्यांनें नांहीं, त्यांरी हीया निलाड री फूटी रे॥. 


२१--वीस आश्रव में सोले एकंत सावद्य, ते पाप तणाडछें दुवारों रे।. 
ते जीव रा किरतब माठा ने खोट, पाप तणा करतारो रे॥ 


२२--मन वचन काया रा जोग व्यापार, वले समचें जोग व्यापारों रे। . 


: ए च्यार॒ुइ आश्रव सावद्य निरवद, पुन पाप तणा छें दुवारों रे॥.. 


२३--प्रिथ्यात इविरत नें परमाद कषाय नें जोग व्यापारों रे। 
ए करम तणा करता जीवरे छें, ए पांचूंइ आश्रव दुवारो रे। 


२४-याँमें च्यार आश्रव सभावीक उदारा, जोग में पनरे आश्रव समाया रे। 
जोग किरतब नेंसभावीक पिण छें, तिण सूं जोग में पनरेइ आया रे॥ 


' २२-...हिंसा करें ते जोग आश्रव छें, भूठ बोलें ते जोंग छें ताद्यो रे। 
चोरी सूं लेइ सुचीकुसग सेवे ते, पनरेंइ आया जोग मांझों रे॥. 


क्ास्रव पदाथ (ढाल ४ २) 


१८---हृव्य योगों को रूपी कहा गया है। वे भाव योगों के पीछे 
हैं। 'द्ृव्य योगों से कमा का आखव नहीं होता, भाव 
योग ही आखस्रव-द्धार हैं? * । 


१६-..अज्ञानी आख्रव को कर्म कहते हैं। उस अपेक्षा से भी वे 
मिथ्यादृष्टि हैं। आठ करो को तो चहुःस्पर्शी कहते हैं, 
पर द्रव्य काय योग तो अष्टर्प्शी हैं । (अतः आख़ब और 
कर्म एक नहीं ) । 

२०. आख़ब को कर्म कहने वालों की श्रद्धा मूल से ही मिथ्या 
है। वे अपनी ही भाषा के अनजान हैं । उनके बाह्य ओर 
आभ्यन्तर दोनों नेत्र फट चके हैं? ? । 

२१--बीस आखतों में से सोलह एकांत खावथ हैं और केवल 
पाप आने के सार्ग है । ये जीव के अशुभ और बुरे कत्तव्य 
हैं जो पाप के कर्ता है । 


२२-सन, वचन और काया के योग--व्यापार और समुच्चय 
योग--व्यापार--ये चारों आस्रव सावद्य-निरवद्य दोनों हें 
एवं पुण्य-पाप के द्वार हैं" ५ । 


२३--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग--ये पाँचों 
ही जीव के कमा के कर्ता हैं अतः पाँचों ही आख्रव-द्वार ह । 


२४--इनमें पहले चार आख्रव स्वभाव से ही उदार हुँ ओर 
योगास्रव में अवशेष परद्रह आख्रव समाए हुए हैं। योग 
आखव कर्तव्य रूप और स्वाभाविक भी है । इसलिए 
उसमें पन्द्रह आखवों का समावेश होता है। 

२५--.हिसा करना योग आख़ब है। कूठ बोलना भी योग आख़्व 
है । इसी तरह चोरी करने से लेकर सई-कुशाग्र-सेवन करने 
तक पतद्हों आखव योग आखव के अस्तर्गत हैं*+ । 


४३५ 


भावयोग आाख्॒व है, 
द्रव्ययोग नहीं 


कर्म चतुस्पश्ी हैं 
और योग अष्टस्पश्ञी 
अतः कर्म और योग 
एक नहीं 

(गा० १६-२०) 


१६ आखब एकांत 
सावद्य 


योग-आखत्रव और 
योग-व्यापार 
सावद्य-निरवद्य 
दोनों हैं 

२० आखवों का 
वर्गीकरण 

(गा० २३-२५) 


२६--करमां रो करता तो जीव दरब छें, कीधा हुवा ते करमो रे। 
'करम नें करता एक सरधे ते, भूला अग्यांनी भर्मोरे॥ 


२७---अठारे पाप ठांणा अजीव चोफरसी, ते उदे आवबे तिण वारो रे। 
जब जूजूआ किरतब करें अठारो, ते अठारेंइ आश्रव दुवारो रे॥ 


२८--उदे आया ते तो मोह करम छें, ते तो पाप रा ठांणा अठारो रे। 
त्यांरा उदा सूं अठारेंइ किरतब करें छें, ते जीव तणो छें व्यापारों रे ॥ 


२६--उदे नें किरतब जूआजूआ छें, आ तो सरधा सूधी रे। 
उदे किरतब एकज सरधे, अकल  तिणारी उंधघीरे॥ 


बम 


३०--परणातपात जीव री हिसा करें ते, परणातपात आश्रव जांणों रे। 
उदे हुवो ते परणातपात ठांणो छें, त्यांनें डडी रीत पिछांणो रे॥ 


२१--भूठ बोलें ते मिरषावाद आश्रव छें, उदे छें ते मिरषावाद ठांणो रे। 
भूठ बोलें ते जीव उदे हुवा करम, यां दोयां नें जूआजुआ जांणों रे ॥ 


२३२--चोरी करें ते अदत्तादांन आश्रव छें, उदे ते अदत्तादांन ठांणो रे। 
ते उदे आयां जीव चोरी करें छें, ते तो जीव रा लषण जांणों रे ॥ 


आल्रव पदाथ (ढाल 5२) 


२६--कर्मो का कर्त्ता जीव द्रव्य है और किए जाते हैं, वे कर्म हैं । 
जो कर्म और कर्त्ता को एक समभते हैं, वे अज्ञानी भ्रम में 
भूले हुए हैं। 

२७--अठारह पाप-स्थानक चतुःरुपर्शी अजीव हैं । उनके उदय में 
आने पर जीव भिन्न-भिन्न अठारह प्रकार के कर्तव्य करता 
है। वे अठारहों ही कत्तव्य आस्रव-द्वार हैं । 


२८--जो उदय में आते हैं वे तो मोहकर्म अर्थात्‌ अठारह पाप- 
स्थानक हैं और उनके उदय में आने से जो अठारह कर्त्तव्य 
जीव करता है, वे जीव के व्यापार है । 


२६--पाप-स्थानकों के उदय को और उनके उदय में आने से 
होने वाले कत्तंव्यो' को जो भिन्न-भिन्न समझता है उसकी 
श्रद्धा--प्रतीति सम्यक्‌ है। और जो इस उदय और 
कत्तंव्य को एक समभते हैं उनकी श्रद्धा--प्रतीति विपरीत 
है। 

३०---प्राणी-हिसा को प्राणातिपात आस्तव कहते है' | प्राणातिपात 
आस्रव के समय जो कर्म उदय में होता है उसे प्राणातिपात 
पाप-स्थानक कहते हैं यह अच्छी तरह समझ लो । 


३ १---भूठ बोलना सषावाद आख्रव है और उस समय जो कर्म 
उदय में होता है वह मषावाद पाप-स्थानक है। जो मिथ्या 
बोलता है वह जीव है तथा जो उदय में होता है वह कर्म 
है। इन दोनों को भिन्न-भिन्न समभो। 

३२--चोरी करना अदत्तादान आख्व है, चोरी करते समय जो 
कर्म उदय में रहता है वह अदृत्तादान पाप-स्थानक है। 
अदत्तादान पाप-स्थानक के उदय से जीव का चोरी करने 
में प्रवृत्त होना जीव-परिणाम है । 


४३७ 


कर्म श्रौर कर्ता 
एक नहीं 


आखव और १८ 
पाप-स्थानक 
(गा० २७-३६) 


३३--मैथुन सेवे ते मैथुन आश्रव, ते जीव तणा परिणांमो रे। 


उदे हुओ ते मैथुन पाप थांनक छें, मोह करम अजीव छें तांमो रे॥ 


३४--सचित्त अचित्त मिश्र उपर, ममता राखे ते परिग्रह जांणों रे। 
; ,-.ते ममता छें मोह करम रा उदा सं, ददे में छेंते पाप ठांणों रे॥ 


३५--क्रोध सूं लेइ नें मिथ्यात दरसण, उदे हुआ ते पाप रो उांणों रे। 
यांरा उदा सं सावधद्य कांमा करें ते, जीवरा लषण जांणों रे॥ 


५ 


३२६--सावद्य कामां ते जीव रा किरतब, उदे हुआ ते पाप करमों रे। 


्क 


यां दोयां नें कोइ एकज सरधे, ते भूला अग्यांनी भर्मो रे॥ 


३७--आश्रव तो करम आवानां दुवार, ते तो जीव तणा परिणांमो रे। 
दुवार मांहें आवे ते आठ करम छें, ते पुदगल दरब छें तांमो रे॥ 


रेघ--माठा परिणांम ने माठी लेस्‍्था, वले माठा जोग व्यापारों रे। 
माठा अधवसाय नें माठो ध्यांत, ए पाप आवानां द्वारो रे॥ 


२६--भरछा परिणांम नें भली लेस्या, भला निरवद जोग व्यापारो रे। 
भला अधवसाय नें भलोइ ध्यांन, ए पुन आवा रा द॒वारो रे॥ 


आखस्रव पदार्थ (ढाल : २) 


३ऐ--मेथुन का सेवन करना मेथुन-आस्रव कहलाता है । अब्नह्मचर्य 
सेवन जीव-परिणाम है । अब्रह्मचर्य सेवन के समय जो कर्म 
उदय में रहता है वह मेथुन पाप-स्थानक है । मोहनीय कर्म 
अजीव हे । 

३४---सचित्त, अचित्त और सचित्ताचित्त वस्तु विषयक ममत्वभाव 
को परिग्रह आस्रव समझना चाहिए । सममता--परिग्रह मोह - 
कम के उदय से होता है और उदय में आया हुआ वह 

. मोहकर्म परिग्रह पाप-स्थानक हे । 

३५--क्रोध से लेकर मिथ्यादर्शनशल्य तक इस तरह अलग-अलग 
अठारह पाप-स्थानक उदय में आते हैं । इन भिन्न-भिन्न 
पाप-स्थानकों के उदय होने से जीव जो भिन्‍न भिन्‍न 
सावद्य कृत्य करता है वे सब जीव के लक्षण--परिणाम हैं । 

३६---सावद्य कार्य जीव के व्यापार हैं और जिनके उदय से ये 
कृत्य होते हैं वे पाप कर्म हैं। इन दोनों को एक समभने 
वाले अज्ञानी भ्रम में भूले हुए हैं* ६ । 

३७--आखस्रव कर्म आने के द्वार हैं। ये जीव-परिणाम हैं। इन 
द्वारों से होकर जो आत्म-प्रदेशों में आते हैं वे आठ कर्म हैं, 
जो पुद्गल द्रव्य के परिणाम हैं । 


३८--अशुभ परिणाम, अशुभ लेश्या, अशुभ योग, अशुभ अध्यव- 
साय ओर अशुभ ध्यान ये पाप आने के द्वार (मार्ग) हैं। 


३६---शुभ परिणाम, शुभ लेश्या, शुभ निरवद्य व्यापार, शुभ अध्य- 
वसाय ओर शुभ ध्यान ये पुरय आने के मार्ग हैं। 


3३६ 


आख्रव जीव-परि- 
णाम हैं, कर्म पुद्ल 
परिणाम 
पुष्य पाप कर्म के 
हेतु 

(गा० ३८-४६) 


४०-भला भूंडा परिणांम भली भूंडी लेस्था, भला भंडा जोग छें तांमो रे। 
भला मूड अधवसाय भला मूंडा ध्यांन, ए जीव तणा परिणांमो रे॥ 


४१--भला भूंडा भाव जीव तणा छें, भूंडा पाप रा बारणा जांणों रे। . 
भला भाव तो छें संवर निरजरा, पुन सहजे छागे छें आंगो रे॥ 


४२--निरजरा री निरवद करणी करतां, करम तणो खय जांणों रे। 
जीव तणा परदेस चले छें, त्यां सं पुन लागे छें आंगो रे॥ 


४३--निरजरा री करणी करें तिण काले, जीव रा चले सर्व परदेसो रे। क्‍ 
जब सहचर नांम करम सूं उदे भाव, तिण सं-पुन तणो परवेसो रे ॥ 


४४--मन वचन काया रा जोग तीनूंइ, पसत्थ नें अपसत्थ चाल्या रे॥ 
अपसत्थ जोग तो पाप नां ढुवार, पसत्थ निरजरा री करणी में घाल्या रे॥ 


बा 


४7२--अपसत्थ दुवार ने रूुधणा चाल्या, पसत्थ उदीरणा चाल्या रे। 
रूघतां नें उदीरतां निरजरा री करणी, पुन लागे तिण सूं आश्रव में घाल्या रे॥ 


४६-सत्य नें अपसत्थ जोग तीनुंइ, त्यांरा बासठ भेद छें ताह्यो रे। 
ते सावद्य निवद जीव री करणी, सूतर उवाइ रे मांझो रेत 


४७--जिण क््ों सतरे भेद असंजम, असंजम ते इविरत जांणों रे। .. 
इविरत ते आसा बंछा जीव तणी छें, तिणनें रूडी रीत पिछांगो रे॥ . 


आख़ब पदाथ (ढाल: २) 


४०-४१-अच्छे-बुरे परिणाम, अच्छी-बुरी लेश्या, अच्छे-बुरे योग, 
अच्छे-बुरे अध्यवसाय और अच्छे-बुरे ध्यान ये सब जीव के 
परिणाम--भाव हैं । बुरे परिणाम पाप के द्वार हैं और भले 
परिणाम संवर और निजरा रूप हैं और उनसे सहज ही 
पुण्य का प्रवेश होता हे** । 


४२--निर्जरा की निरवद्य करनी करते हुए कर्मो का क्षय होता 
है, उस समय जीव के प्रदेशों के चलायमान होने से 
आत्म-प्रदेशों के पुणय छगते हैं । 


४३--निर्जरा की निरवद्य करनी करते समय जीव के सर्व प्रदेश 
चर--चलायमान होते हैं। उस समय सहचर नामकर्म के 
उदयभाव से (आत्म-प्रदेशों में) पुण्य का प्रवेश होता है। 


४४--मन, वचन और काय ये तीनों योग प्रशस्त (शुम) और 
अप्रशस्त (अशुभ) दो तरह के कहे गये हैं। अप्रशस्त 
(अशुभ) योग पाप-द्वार हैं और प्रशस्त योगों को निर्जरा 
की करनी में समाविष्ट किया है । 

४४--अप्रशस्त योगास्रव-ह्वार रूघने का और प्रशस्त योग 
को उदीरने का कहा गया है। रूधते ओर उदीरते हुए 
निजरा की क्रिया होती है जिससे पुणय लगता है इसलिये 
शुभ योग को भी आखस्रव में समाविष्ट किया गया है* <। 

४६ई--तीनों ही योग प्रशस्त और अप्रशस्त हैं और इनके बासठ 
भेद उबवाई सूत्र में हें। जीव के सावद्य या निरवद्य व्यापार 
योग हैं । 


४७--जिन भगवान ने असंयम के सत्रह भेद बतलाए हैं। असंयम  श्रसंयम के 


अर्थात्‌ अविरति । अविरति जीव की आशा-वाँछा का नाम 
है यह अच्छी तरह समको' * | 


&/ 


१७ भेद 
आखव हैं 
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पड 


४८--माठा २ किरतब नें माठी २ करणी, सर्व जीव व्यापारो रे। 
वले जिण आज्ञा बारला सर्व कामों, ए सगला छें आश्रव दुवारो रे ॥ 


४६--मोह करम उदे जीव रे च्यार संज्ञा, ते तो पाप करम ग्रहे तांणो रे। 
पाप करम नें ग्रहे ते आश्रव, ते तो लघण जीव रा जांणो रे॥ 


५०--उठांण कम बल वीय॑ पुरषाकार प्राकम, यांरा सावद्य जोग व्यापारो रे। 
तिण सूं पाप करम जीब रे छागे छें, ते जीव छें आश्रव दुवारों रे ॥ 


प१--उठाण कम बल वीर्य पुरषाकार प्राकम, यांरा निरवद किरतब व्यापारो रे। . 


त्यांसं पुन करम जीव रे लागें छें, ते पिण जीव छें आश्रव दुवारो रे। 


' 


५२--संजती असंजती नें संजतासंजती, ते तो संवर आश्रव दुवारो रे। 
ते संवर नें आश्रव दोनूं इ, तिणमें संका नहीं छें लिगारो रे॥ 


५३--इम विरती अविरती नें विरताविरती, इम पचखांणी पिण जांणों रे॥ 
इम पिंडीया बाला नें बाल पिंडीया, जागरा सुत्ता एम पिछांणो रे॥ 


रुक 


५४--वले संबूड़ा असंबूड़ा नें संबूड़ा संबूड़ा, धमीया धमठी तांमो रे। 
धम्भववसाइया इमहिज जांगो, तीन-तीन बोल छें तांमो रे॥ 


५५--ए सगला बोल छें संवर नें आश्रव,' त्यांनें. रूडी रीत पिछांणो रे। 
कोइ आश्रव नें अजीव कहें छें, ते पूरा छें मूढ भयांणो रे। 


आखव पदाथ (ढार ; २) 


४८--चुरे-बुरे कार्य, बुरे-बुरे व्यापार सब जीव के ही व्यापार हैं। 
वे जिन भगवान की आज्ञा के बाहर के कार्य हैं और सभी 
आस्रव-द्वार हैं । 


४६--मोहकर्म के उदय से जीव की चार संज्ञाएं होती हैं। ये पाप 
कर्मा को खींच २ कर उन्हें ग्रहण करती हैं। पाप कर्मा के 
ग्रहण की हेतु होने से संज्ञाएं आख्रव हैं। ये जीव के 
लक्षण--परिणाम हैं* * । 

५०--उत्थान, कर्म, बल, वीर, पुरुपकार-पराक्रम--इन सब के 
सावद्य व्यापार से जीव के पाप कर्म छूगते हैं। थे आखब- 
द्वार भी जीव हैं। 


५१---उत्थान, कर्म, बलर, वीय, पुरुषकार-पराक्रम इनके निरवच्य 
ः व्यापार से जीव के पुण्य कर्म छूगते हैं। ये आखव-द्वार भी 
जीव हैं**। 


४५२---संयम, असंयम, संयमासंयम--ये क्रमशः संवर, आख्रव शोर 
संवरासत्रव द्वार हैं। इसमें जरा भी शंका नहीं हे । 


५३---इसी तरह ब्रती, अव्रती ओर ब्तात्रती तथा प्रत्याख्यानी, 
अप्रत्याख्यानी और प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी को समझो । 
इसी तरह पण्डित, बार ओर बालपणिडत तथा झुप्त, 
जाग्रत और रप्तजाग्रत को समझो । 

५४--इसी तरह संवृत्त, असंबृत्त ओर संबृत्तासंबृत्त तथा धर्मी, 
धर्मार्थी, धर्म व्यवसायी के तीन-तीन बोलों को समभो । 


५५--ये सभी बोल संवर और आशख्लव हैं यह अच्छी तरह 
पहचानो* * । जो आख़व को अजीब मानते हैं बे पूरे मूर्ख 


ओर अज्ञानी हैं । 


४४३" 


सर्व सावद्य कार्य 
आख़व हैं 


संज्ञाएं आखव हैं 


उत्थान, कर्म भ्रादि 
आखव हैं 
(गा ० ४०-४१ ) 


संयम, असंयम, 
संयमासंयम आदि 
तीन-तीन बोल 
संवर, भ्राख्रव श्र 
संवराखव हैं 
(गा० ५२-५५) 


प१६--आश्रव घटीयां संवर वर्षे छें, संवर घटीयां आश्रव वधांणों रे। 
किसो दरब घटीयो नें वधीयो, इण नें रूडी रीत पिछांणो रे। 


५७--इविरत उदे भाव घटीयां सूं, विरत व्धे' छें घय उपसम भावों रे। 
ए जीव तणा भाव वचीयां नें घटोयां, आश्रव जीव कह्मों इण न्यावो रे॥ 


५८--सतरे भेद असंजम ते इविरत आश्रव, ते आश्रव नें निश्चें जीव जांणों रे । 
सतरे भेद संजम नें संवर कह्यों जिण, ए तो जीव रा लषण पिछांणों रे॥ 


बिक 


५६--आंश्रव नें जीव सरधावण काजे, जोड कीधी पाली मम्कारो रे। 
संवत अठारे वरस पचावनें आसोज सुद चवदस मंगलवारो रे॥ 


आमस्रव पदार्थ (ढाल : २) 


४६--आस्रव घटने से संवर बढ़ता है, संवर घटने से आख्रव बढ़ता 
है। कोन द्वव्य घटता और कौन द्वव्य बढ़ता है--यह 
अच्छी तरह समभको । 


४७--जीव के औदयिक भाव अव्त के घटने से क्षयोपशम भाव ब्रत 
की वृद्धि होती है। इस तरह जीव के ही भाव घटते और 
बढ़ते हैं; इस न्याय से आस्तव को जीव कहा है । 


५८--इस तरह असंयम के जो सतन्नह भेद हैं वे अविरति आखव हैं। 
इन आखवों को निश्चय ही जीव समझो | सत्नह प्रकार के 
संयम को जिन भगवान ने संवर कहा है। इन्हें भी जीव 
के ही लक्षण समझभो* ?। 

५६---आस्रव को जीव श्रद्धाने के लिए यह जोड़ पाली शहर में 
सं० १८५४५ की आशि्विन उदी १४ मंगलवार को की है। 


४४५ 


आखत्रव संवर से 
जीव के भावों की 
ही हानि-वृद्धि 
होती है 

(गा० ५६-५ ८) 


रचना-स्थान 
और समय 


टिप्पणियाँ 


१--आख्रव के विषय में विसंबाद ( दो० १-५): 

आखब कर्म है, श्रजीव है, रूपी है--इन मान्यताओं की अ्रसंगति को दिखाते हुए 
स्वामीजी कहते हैं-- क्‍ 

(१) अगर आझ्ाज़व कर्म श्राने का द्वार है तो उसे कर्म कंसे कहा जा सकता है! 
कर्म-द्वार और कर्म एक कसे होंगे ? 

(२) आ्राख्नव और कर्म के स्वभाव भिन्न-भिन्न हैं । भिन्न-भिनत स्वभाववाली वस्तुएं 
एक कसे होंगी ! 

(३) क्या एक ओर प्राख़व को रूपी कहना और दूसरी शोर उसे कर्म-द्वार कहना 
परस्पर असंगत नहीं १ द 

(४) योग रूपी, प्राखव-द्वार और कर्म तीनों एक साथ कंसे होगा 

बाद में उपसंहारात्मक रूप से स्वामीजी, कहते हैं--जो बीस आाखव हैं वे जीव- 
पर्याय हैं। वे कर्म आने के द्वार हैं: कर्म नहीं । वे अरूपी हैं; रूपी नहीं । 
२--मिथ्यात्वादि आख्रवों की व्याख्या (गा० १-५ ) 

आख्रवों की संख्या-प्रतिपादक-परम्पराञ्नों का उल्लेख करते हुए यह बताया गया क्‍ 
था कि एक परम्परा विशेष के भ्रनसार आख्वों की संख्या २० है (देखिए टि० ५ प॒० 
३७२) । स्वामीजो ने गा० १ से १७ में इस परम्परा-सम्मत आखवों की परिभाषा 
देते हुए उन्हें जीव-परिणाम सिद्ध किया है। गा० ५ तक मिथ्यात्व, श्रविरति, प्रमाद, 

कषाय और योग की परिभाषाएँ झ्राई हैं ॥ इनका विस्तृत विवेचन पहले किया जा | 

चुका है (देखिए टि० ६ पु० ३७३-३८० ) । 
ई--आराणातिपात आस्रव (गा०६ ) : 

आ्रागम में पथ्वीकाय, अभ्रपकाय, तेजसकाय वायुकाय, वनस्पतिकाय और व्रसकाय 
--ये छः प्रकार के जीव कहे गये हैं ।॥ मन, वचन, काय और कृत, कारित एवं प्रनमोदन से 
उनके प्राणों का वियोग करना अथवा उनको किसी प्रकार का कृष्ट देना हिसा है । 


आखब पदाथ (ढाल ; २) ४ टिप्पणी ३ 9४०७ 


श्रीउमास्वाति लिखते हैं : “प्रमत्तयोगार्प्राणव्यपरोपणं हिसा '””--प्रमाद से युक्त 
होकर काय, वाक्‌ श्र मनोयोग के द्वारा प्राणों का व्यपरोपण करना हिंसा हैः । 

आचार्य पृज्यपाद लिखते हैं: 'सकषाय अवस्था प्रमाद है। जिसके झात्म-परिणाम 
कषाययुक्त होते हैं वह प्रमत्त है। प्रमत्त के योग से इच्द्रियादि दस प्राणों का यथासम्भव 
व्यपरोपण अर्थात्‌ वियोगीकरण हिंसा है? ।” 

श्री अकलड़्ूदेव ने 'प्रमत्त' शब्द की व्याख्या इस प्रकार की है : “इन्द्रियों के प्रचार- 
विशेष का निह्चय न करके प्रवृत्ति करनेवाला प्रमत्त है। अथवा जसे मदिरा पीनेवाला 
मदोन्‍्मत्त होकर कार्याकार्य और वाच्यावच्य से अ्रनभिज्ञ रहता है उसी तरह जीवस्थान, 
जीवोत्पत्तिस्थान और जीवाश्रयस्थान आदि को नहीं जानकर कषायोदय से हिसा व्यापारों 
को ही करता है और सामानन्‍्यतया अहिसा में प्रय्षशील नहीं होता वह प्रमत्त है। अथवा 
चार विकथा, चार कषाय, पाँच इन्द्रियाँ, निद्रा और प्रणय इन पद्धह प्रमादों से युक्त प्रमत्त 
है। प्रमत्त के सम्बन्ध से अ्रथवा प्रमत्त के योग--व्यापर से होनेवाला प्राण-वियोग 
हिंसा है? ।” 

प्रमत्तयोग विशेषण यह बतलाने के लिए है कि सब प्राणी-वियोग हिंसा नहीं है । 
उदाहरण स्वरूप---ईर्यासमिति से युक्त चलते हुए साधु के पर से रास्ते में यदि कोई क्षुद्र 
प्राणी दब कर मर जाय तो भी उसे उस्त वध का पाप नहीं लगता,कारण कि वह प्रमतत नहीं" । 
इसीलिए कहा है---“दूसरे के प्राणों का वियोजव होने पर भी (अप्रमत्त) वध से लिप्त नहीं 
होता ।?? “जीव मरे या जीवित रहे यत्वाचार से रहित पुरुष के नियम से हिंसा होती है 


१--तत्त्वा ० ७.८ 
२--वही ७.८ भाष्य 
३--तत्त्वा० ७.१३ सर्वाथसिद्धि 
४--तत्त्वार्थावातिक ७.१३ 
५--क) उच्चालिदुम्हि पादे इरियासमिदसू्स णिग्गमद्वाणे । 
आवादे (थे) ज्व कुछिगो मरेज्ज तज्जोगमासेज्॥ 
न हि तस्स तणिणमित्तो बंधो छहुमो वि देसिदों समए । 
मुच्छापरिग्गहो त्तिय अज्मप्पमाणदों भणिदों ॥ 
(ख) भगवती 
६--सिद्ध० द्वा० ३.१६ क्‍ 
वियोजयति चाछमिर्न च व्धेन संयुज्यते ॥ 


श्रौर जो यत्नाचारपूर्वक प्रद्धत्ति करता है,हिंसा हो जाने पर भी उसे बन्ध नहीं होता*।” 
“प्रमाद से युक्त श्रात्मा पहले स्वयं अपने द्वारा ही अपना घात करता है उसके बाद दूसरे 
प्राणियों का वध हो या न हो*।” 

यहाँ यह विशेष रूप से ध्यान में रखने की बात है कि जो पूर्ण संयती है उसी के 
विषय में उपर्युक्त वाक्य सिद्धान्त रूप हैं। जो हिंसा का त्यागी नहीं भ्रथवा हिंसा का देदा 
त्यागी है वह श्रप्रमत्त नहीं कहा जा सकता। यत्ञाचारपूर्वक चलने पर भी उसके 
शरीरादि से जीव-हिंसा हो जाने पर वह जीव-वध का भागी होगा । 

हिंसा करना---उसमें प्रवृत्त होना प्राणातिपात आ्ाख्रव है । 
४-म्षावाद आस्रव : (गा० ७) 

श्रीउमास्वाति के अनुसार 'असदभिधानमनतम 3 '-असत बोलना अ्रनृत है। भाष्य 
के भ्रनुसार असत्‌ के तीन अर्थ होते हैं : 
(१) सद्वाव-प्रतिषेध--इसके दो प्रकार हैं--(क) सद्भूतनिहव--जो है उसका निषेध 
जसे श्रात्मा नहीं है,परलोक नहीं है। (ख) अभूतोद्भावन--जो नहीं है उसका निरूपण 
जसे आत्मा इ्यामाक तण्डलमात्र है, आ्रादित्यवर्ण है आदि । 
(१)अर्थान्तर--भिन्न अर्थ को सूचित करना जैसे गाय को घोड़ा कहना । 
(३)गह[--हिंसा, कठोरता, पेशुन्य आ्रादि से यक्त वचनों का व्यवहार गा है। श्रांचार्य 
पृज्यपाद लिखते हैं--“अ्रसत्‌ का श्रर्थ --पअ्रप्रशस्त भी है। अप्रशस्त का अर्थ है प्राणी- 
पीड़ाकारी वचन । वह सत्य हो या असत्य अनत है*।” 





१--प्रवचनसार ३.१७ $ 
मरदु व जियंदु जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा । 
पयदुस्स णत्थि बंधो हिसामेत्तेण समिद्स्स ॥ 
२--स्वयमेवात्मना55त्मानं हिनस्त्यात्सा प्रमादवान । 
पूत्र प्राण्यन्तराणान्तु पश्चात्स्याद्य न वा बधः ॥ 
३---तत्त्वा० ७.६ 
४--तत्त्वा. ७.१४ सर्वार्थसिद्धिः 


न सदसद्प्रशस्तमिति यावत्‌,,, ,,, प्राणिपीडाकरं यत्तदप्रशस्त॑ विद्यमानारथविषय 
वा अविद्यमानार्थविषय॑ वा । 


आख््रव पदाथ (ढाल $ २) $ टिप्पणी ४-६ ४४७६ 


प्रश्न हो सकता है---किसी बीमार बालक को बतासे में दवा रखकर कहना कि यह 
[तासा है, इसमें दवा नहीं है--अन्त है या नहीं? एक मत से असत्य होने पर भी 
परह कथन प्रमाद के अभाव से अन्त नहीं है' । स्वामीजी के अनुसार यह वचन अ्रनृत 
ही है। इसमें प्रमाद का भ्रभाव नहीं कहा जा सकता । 

अनृत--झूठ बोलना मृषावाद आख्रव है। 
+५--अदत्तादान आस्रव (गा० ८): 

किसी की बिना दी हुई तृणवत्‌ वस्तु का भी लेना चोरी है? । चोरी करता अदत्ता- 
दान आस्रव है 

प्रश्न उठता है--प्राम, नगर आदि में भ्रमण करते समय गली, कूचा, दरवाजा 
प्रादि में प्रवेश करने परक्‍या सर्व संयती भिक्ष बिना दी हुई वस्तु का ग्रहण नहीं करता£ इस 
प्रश्न का उत्तर देते हुए आ्राचारय पुज्यपाद लिखते हैं--- गली, कूचा और दरवाजा आदि सबके 
लिए खुले होते हैं। जिन में किवाड़ झ्रादि लगे हैं उन दरवाजों आदि में वह भिक्षु प्रवेश 
नहीं करता, क्योंकि वे सबके लिए खुले नहीं होते । प्रमत्त के योग से बिना दी हुई बस्तु का 
ग्रहण करना स्तेय है। यहाँ प्रमाद नहीं। बाह्य वस्तु ली जायया न ली जाय--जहाँ 
संक्लेशरूप परिणाम के साथ प्रवृत्ति होती है वहाँ स्तेय है? । 
६--मैथुन आसर्रव (गा० ६) : 

स्त्री और पुरुष दोनों के मिथुन-भाव भ्रथवा मिथुन-कर्म को मैथुन कहते हैं। उसका 
दूसरा नाम अ्त्रह्म हैई । आचार्य पूज्यपाद लिखते हैं--“चारित्रमोहनीय के उदय 
१--सभाष्य तत्त्वार्थाभिगम सूत्र ए० २३१ पाद टिप्पणी २ 
२--तत्त्वा० ७.१० भाष्य 

स्तेयबुद्या परेरदत्तस्य परिगृहीतल्य तृणादेंद्रव्यजातस्यादानं ल्तेयम्‌ 
३---तत्त्वा० ७.१४ सर्वाथसिद्धि : ँ 

एवमपि भिक्षोग्रॉंमनगरादिषु अ्रमणकाले रथ्याद्वारादि प्रवेशाददत्तादानं प्रापनोति? 

नेष दोषः; सामान्येन मुक्तत्वात्‌। तथाहि--अयं भिक्षुः पिहितद्वारादिषु न 

प्रविशति असुक्तत्वात्‌ ।..,.ब च रथ्यादि प्रविशेतः प्रमत्तयोगो5स्ति।... यत्र 


संक्लेशपरिणामेन प्रवृत्तिस्तन्न स्तेयं भवति बाह्यवस्तुनो ग्रहण चाग्रहणे च। 
४---तत्त्वा० ७. ११ भाष्य : 
स्त्रीपंसयो मिथुनभावो मिथुनकर्म वा मैथुन तदुबह्म 


ज् 


होने पर राग-परिणाम से युक्त स्त्री और पुरुष के जो एक दूसरे को स्पर्श करने की इच्छा 
होती है वह्‌ मिथुन है। इसका कार्य मंथन कहलाता है । सर्व कार्य मंथुन नहीं । राग- 
परिणाम के निमित्त से होनेवाली चेष्टा मेथुन है। 'प्रमत्तयोगात” की अनुषृत्ति से रति- 
जन्य सुख के लिए स्त्री-पुरुष की मिथुनविषयक चेंष्टा मंथन है* ।” 

श्री अ्रकलड्डंदेव ते रतिजन्य सुख के लिए केवल स्त्री या पुरुष की चेष्टा को भी मंथन 
कहा है : “यहाँ एक ही व्यक्ति कामरूपी पिशाच के सम्पर्क से दो हो गए हैं । दो के कर्म 
को मैथुन कहने में कोई बाधा नहीं? ।” 

मैथुन सेवन को मैथुन झआास्रव कहते हें । 
७--परिग्रह आर्रव (गा० १०): 


चेतन अथवा अ्रचेतन--बाह्य श्रथवा अ्राभ्यन्तर द्रव्यों में मच्छाभाव को परिग्रह कहते .. 


है । इच्छा, प्रार्थना, कामाभिलाषा, काइक्षा,णद्धि, मूर्छा ये सब एकार्थक हैं?। आचार्य 


प्‌ ज्यपाद लिखते हैं---'गाय, भैंस, मणि और मोती श्रादि चेतन-अ्रचेतन बाह्य उपधि का 
तथा रागादिहूप आम्यन्तर उपधि का संरक्षण, प्र॒जन और संस्कार आ्रादि रूप व्यापार 
मूर्च्छा है । यह स्पष्ट ही है कि बाह्मपरिग्रह के न रहने पर भी 'यह मेरा है? ऐसे संकल्प .. 


वाला पुरुष परिग्रह सहित है*।” 


स्वामीजी ने एक जगह कहा है--“किसी स्थान पर हीरा, पन्‍ना, माणिक, मोती £ 
भादि पड़े हों तो वे किसी को ड्बोते नहीं । उनसे किसी को पाप नहीं लगता । उनसे '' 


बह 


१--तत््वा० ७.१६. सर्वाथसिद्धि : 


सत्रीपुँ सयोश्चारित्रमो होदये सति रागपरिणामाविष्टयोः परस्परस्पर्शनं प्रति इच्छा . 


जा नया 


सिथुनम्‌ । मिथुनस्य कर्म मैथुनमित्युच्यते । न स्व कर्म...स्त्रीपुंसयो रागपरिणाम- ' 
निमित्त चेष्टितं मैथुनमिति | प्रमत्तयोगात्‌ इत्यनुवर्तते तेन स्त्रीपुंसमिथुनविषय 


रतिछुखार्थ चेष्टितं मेथनमिति गशुद्यते, न सर्वम । 
*२--तत्त्वार्थथातिक ७.१६,८: 

एकस्य द्वितीयोपपत्तों मेथुनत्वसिद्धे : 
३--तत्त्वा० ७.१२ भाष्य 


४-“सवोर्थसिद्धि ७.१७ 
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ममता करने, उनसे सावद्य कर्तव्य करने से पाप लगता है। मोहनी कर्म के उदय से 
कर्तव्य करने में पाप है, इन में नहीं? ।”” 

साध के कल्पनीय भण्डोपकरण, वस्त्र आ्रादि परिग्रह नहीं । उनमें मूर्च्छा परिग्रह है । 
गृहस्थ के पास जो कुछ होता है वह सब उसका परिग्रह है क्योंकि उसका ग्रहण मर्च्छा- 
पृवक ही होता है। कहा है-- 

“निर्नन्थ मुनि नमक, तेल, घृत और गुड़ आदि पदार्थों के संग्रह की इच्छा नहीं 
करता । संग्रह करना लोभ का अनुस्पर्श है। जो लवण, तैल, घी, गुड़ श्रथवा अन्य किसी 
भी वस्तु के संग्रह की कामना करता है वह गहस्थ है--साध नहीं । 

“ वस्त्र, पान, कम्बल, रजोहरण आदि जो भी हैं उन्हें मुनि संयम की रक्षा के लिए 
रखते और उनका उपयोग करते हैं। त्राता महावीर ने वस्त्र, पात्र श्रादि को परिग्रह 
नहीं कहा है। उन्होंने मूर्च्छा को परिग्रह कहा है। 

“बुद्ध पुरुष अपने शरीर पर भी ममत्वभाव नहीं रखते ।” 

पदार्थों का संग्रह करना अथवा मूर्च्छाभाव परिग्रह आ्राख़व है। 


१--पाँच भाव की चर्चा 

२--दूसवेकालिक ६.१८-२२ : 
विडमुब्भेइमं लोणं, तेल्ल॑ सप्पि च फाणियं । 
न॒ ते सन्निहिमिच्छेति, नायपुत्ततओरया ॥ 
लोभस्सेसणुफासे, मन्‍ने अन्नयरामपि। 
जे सिया सन्निहीकामे, गिही पव्वइ्वए न से ॥ 
ज॑ं पि वत्थं व पायं वा, कंबल पायपुंछणं । 
तंपि संजमलजद्ा, धारति परिहरंति य ॥ 
न स्रो परिर्गहो बुत्तो नायपुत्तेण ताइणा। 
मुच्छा परिग्गहों वृत्तो, इइ वु' महेखिणा ॥ 
सव्वत्थुवहिंणा बुद्धा, संरक्खण परिर्गहे । 
अवि अप्पणो वि देहम्मि, नायरंति ममाइयं ॥ 


८--पंचेन्द्रिय आसघ--(गा० ११-१३) : 
इन गाथाओं में श्रोत्रेन्द्रिय श्रादि पाँच आखवों की परिभाषाएँ दी गई हैं । उनकी 
व्याख्याएँ नीचे दी जाती हैं : द 
(१) श्रोत्रेन्द्रिय आस्रव : 
जो मनोज्ञ-प्रमनोज्ञ शब्दों को सुने वह श्रोत्रेन्रिय है। कान में पड़ते हुए मनोज्ञ- 
अमनोज्ञ शब्दों से राग-हेष करना विकार है। विकार और श्रोत्रेन्द्रिय एक नहीं । श्रोत्रेन्द्रिय 
का स्वभाव सुनने का है। वह क्षयोपशम भाव है। विकार---राग-द्वेष अ्रशुभ परिणाम हैं।_ 
उत्तराध्ययन (३२.३५) में कहा है 
सोयस्स सह गहणं वयंति, त॑ रागहेडं तु मणुन्नमाहु। 
'त॑ दोसहेडं अमणन्नमाहु, समो य जो ते सर वीयरागो ॥ 
शब्द श्रोत्र-ग्राह्म है। शब्द कान का विषय है। यह जो शब्द का प्रिय लगना है, उसे ह 
राग का हेतु कहा है और यह जो शब्द का अप्रिय लगना है उसे ढ्वंष का हेतु । जो इन. 
दोनों में समभाव रखता है, वह वीतराग है। द | 
दब्द के ऊपर राग-देष करने का श्रत्याग श्रविरति आख्रव है। त्याग संवर है। शब्द 
सुनकर राग-हेष करना अशुभ योगाख्रव है । शब्द सुनकर राग-देष का ठालना शुभ योग 
प्रासरव है* । द 
(९) चक्ष इन्द्रिय आस : 
जो अच्छे-बुरे रूपों को देखती है वह चश्नु इन्द्रिय है। अच्छे-बुरे रूपों में राग-ढंष 
करना विकार है। विकार मोहजनित भाव है । चक्षु इन्द्रिय दर्शनावरणीय कर्म का 
क्षयोपशम भाव है। रूप चक्षु इन्द्रिय का विषय है उसमें राग-द्वेष अशुभ परिणाम है। 
उत्तराष्ययन (३२.२२) में कहा है : 
चक्खुस्स ख्वं गह्णं वयंति, त॑ रागहेडं तु मणन्नमाहु । 
त॑ दोसहेडं अमणन्नमाहु, समो य जो ते स॒ वीयरागो ॥ ' 
रूप चक्षु-प्राह्म है। रूप चक्षु का विषय है। यह जो रूप का. प्रिय लगना है, 
उसे राग का हेतु कहा है शौर यह जो रूप का भ्रप्रिय लगना है, उंसे हेष का हेतु । जो 
इन दोनों में समभाव रखता है वह वीतराग है । 


१--पाँच इन्द्रियानी ओलखांवण 
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रूप के प्रति राग-द्वेष करने का अत्याग असंवर---अविरति आखव है। त्याग संवर 
है। रूप देखकर राग-द्वेष करना अशुभ योगास्रव है। राग-द्वेष का टालना शुभ 
योगास्रव है? । 

(३) घ्राणन्द्रिय आस्रव : 
_ जो सुगंध-दुर्गध को ग्रहण करे-सूंघे वह ब्राणेद्धिय है। सुगंध-दुर्गंध में राग-द्वेष 
करना विकार है। विकार मोहजन्य भाव है। त्राणेन्द्रिय क्षयोपशम भाव है। गंध 

प्राणेन्निय का विषय है। उसमें राग-द्वेष श्रशुभ परिणाम है । 
उत्तराध्ययन (३२.४८) में कहा है : 
घाणल्स गनन्‍्ध गहणं वर्यंति, त॑ रागहेउं तु मणुन्नमाहु । 
त॑ दोसहेउं असणुन्नमाहु, समो य जो तेछ स वीयरागो ॥ 
गंध प्राण-प्राह्म है। गंव नाक का विषय है। यह जो गंधका प्रिय लगना है, उसे 
राग का हेतु कहा है और यह जो गंव का अप्रिय लगना है, उसे द्वेष का हेतु । जो दोनों 
में समभाव रखता है वह वीतराग है । 
सुगंध-दुर्गंध के प्रति राग-देष करने का अत्याग असंवर है--अभ्रविरति श्रास्रव है 
त्याग संवर है । नाक में गंध आने पर राग-द्वेष करना अशुभ योगास्रव है। राग-ढेष का 
टालना शुभ योगास्रव है? । 
(४) रसनेन्द्रिय आस्तव : 
जो रस का आ्रास्वादन करे उसे रसनेन्द्रिय कहते हैं। अच्छे-बुरे रसों में राग- 
दंष विकार है। विकार मोहजन्य भाव है। रसनेन्द्रिय क्षयोपशम भाव है। रसास्वादन 
रसनेन्द्रिय का विषय है। उसमें राग-हंष अ्रशुभ परिणाम है । 
उत्तराध्ययत (३२.६१) में कहा है : 
जिब्भाए रसं गहणं वरयंति, त॑ रागहेउं तु मणुन्नमाहु । 
त॑ दोसहेडं अमणन्नमाहु, समो य जो तेछ्ठ स वीयरागों ॥ 
रस जिद्ठा-ग्राह्म है। रस जि्दा का विषय है। यह जो रस का प्रिय लगना है, उसे 
राग का हेतु कहा है और यह जो रस का अप्रिय लगना है, उसे द्वेष का हेतु। जो दोनों 
में समभाव रखता है वह वीतराग है। 





१--पाँच इन्द्रियानी ओोलखावण 


२---वही 


स्वाद-प्रस्वाद के प्रति राग-ठेष का श्रत्याग श्रसंवर है--अविरति आख्रव है । 
त्याग संवर है। स्वाद-पश्रस्वाद के प्रति राग-हेष करना अशुभ योगास्रव है। राग-द्वंष 
का टालना शुभ योगास्रव है* । 
(«) स्पर्शनेन्द्रिय आस्तव : 

जो स्पर्श का अनुभव करे उसे स्पर्शनेन्द्रिय कहते हैं । अ्रच्छे-बुरे स्पर्शों में राग-देष 
विकार है। विकार मोह के उदय से उत्पन्न भाव है । स्पर्शनेन्द्रिय दर्शनावरणीय कर्म के 
क्षय से प्राप्त भाव है। स्पर्श का अनुभव करना स्पर्शनेन्द्रिय का विषय है। उसमें राग-द्वेष 
अशुभ परिणाम है। 

उत्तराध्ययत (३२.७४) में कहा है : 

कायल्‍स फास गहणं वर्यंति, तं॑ रागहेड तु मणुन्नमाहु । 
त॑ दोसहेड॑ अमणुन्नमाहु, समो य जो तेख स वीयरागों ॥ 

स्पर्श काय-ग्राह्म है। स्पर्श शरीर का विषय है। यह जो स्पर्श का प्रिय लगना है, 
उसे राग का हेतु कहा है और यह जो स्पर्श का अप्रिय लगना है, उसे द्वेष का हेतु । जो 
दोनों में समभाव रखता है वह वीतराग है। 

अच्छे-बुरे स्पर्श के प्रति राग-द्वेष का अत्याग असंवर है--अविरति आख़ब है। 
त्याग संवर है। स्पर्श के प्रति राग-द्वेष करना अशुभ योगासख्रव हे । राग-द्ेष का वर्जन 
शुभ योगास्रव हे ?। 

कहा है--“कामभोग--.शब्द, रूपादि के विषय समभाव-उपशम के हेतु नहीं हैं भौर 
न ये विकार के हेतु हैं । किन्तु जो उनमें परिग्रह---राग-द्वेष करता है वही मोह---राग- 
देष के कारण विकार को उत्पन्न करता है ३।” 
६--मन योग, चचन योग और काय योग (गा० १७) : 

बीस श्रास्रवों में पाँचवाँ आाखव योग झासव है। योग के तीन भेद होते हैं--.. 
(१) मन योग (२) वचन योग और (३) काय योग | इन्हीं भेदों को लेकर क्रमश: १६वाँ, 





(--पाँच इन्द्रियानी ओलखावण 

९--वही 

रे--जत्त० ३३,१०१ : ' 
न कामभोगा समय॑ उवेन्ति, न यावि भोगा विगईं उदेन्ति। 
जे तप्पओसी य परिग्गही य, सो तेछ्ठ मोहा विगई उचेह ॥ 
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१७वाँ और १८वाँ आख्रव है। मन की प्रवृत्ति मत योग, वचन की प्रवृत्ति वचन योग 
और काय की प्रवृत्ति काय योग है* । 

स्वामीजी के सामने एक प्रश्न था--योग आख्रव में केवल मन, वचन और काय के 
सावद्य योगों का ही समावेश होता है, निरवद्य योगों का नहीं । 

जीव के पाप लगता है पर पृण्य नहीं लगता। पाप ही पुण्य होता है। करनी 
करते करते, पाप धोते-घोते पाप-कर्म दूर होने पर अवशेष पाप पुण्य हो जाते हैं। 
पुण्य पाप कर्म से ही उत्पन्न होता है । अशुभ योगों से पाप लगता है। शुभ योगों से 
पुण्य नहीं लगता । 

स्वामीजी ने विस्तृत उत्तर देते हुए जो कहा उसका अत्यन्त संक्षिप्त सार इस प्रकार 
है : “ठाणाज्भ में जहाँ पाँच आखत्रवों का उल्लेख है--वहाँ योग आख्रव कहा है। 
योग दब्द में सावथ्य योग, निरवद्य योग दोनों ही श्राते हैं। योग आखसत्रव की जगह यदि 
अशुभ योग आख़व होता तो ही शुभ योग आमख्रव का ग्रहण नहीं होता । परन्तु योग 
श्राखव कहने से शुभ योग, अशुभ योग दोनों झासत्रव होते हैं। पाँच संवरों में अयोग 
संवर का उल्लेख है। योग का निरोध अयोग संवर है। यदि अ्रशुभ योग ही श्रास्रव होता, 
शुभ योग आखव नहीं होता तो अ्रशुभ योग के निरोध को संवर कहा जाता; योग निरोध 
को नहीं । इससे भी सिद्ध होता है कि योग आख़व में शुभ-प्रशुभ दोनों प्रकार के योगों 
का समावेश है? । 

“मृत्र में कहा है जेसे वस्त्र के मल का उपचय होता है वसे ही साधु के ईर्यावही 
कम का बंध होता है। जिस तरह वस्त्र में जो मल लगता है वह प्रत्यक्ष बाहर से 
आकर लगता है उसी तरह जीव के जो ईर्यावही पुण्य कर्मों का उपचय होता है वह 
बाहर के कर्म-पुदूगलों का ही होता है। बंधे हुए पाप कर्मों का पुण्यरूप परिवर्तन नहीं । 
पापों के घिसते-घिसते जो बाकी रहेंगे वे पाप कर्म ही रहेंगे; पाप प्रुण्य कर्म कंसे होंगे १ 
ईर्यावही कर्म का ग्रहण सपष्टतः बाहर के पुदुगलों का ग्रहण है। वह उपचय रूप है। 
परिवर्तन रूप नहीं । यह कर्मोपचय शुभ योगों से है। केवली के भी शुभ योग आख्रव है । 
२-देखिए ए०१४५८ टि० ४; पृ० २०३ टि० ४; पृ०३७६ : ४ 
२---टीकम डोसी की चर्चा 
३--अन्य भी अनेक आगम प्रमाण स्वामीजी ने दिये हैं। विस्तार के भय से 

उन्हें,यहाँ नहीं दिया जा रहा है । 


कं न 


निरवद्य करनी करते समय शुभ कर्मों का श्रागमन होता है। इसे पुण्य का बंध कहते 
हैं। सावद्य करनी करते समय अशुभ कर्मों का आगमन होता है। इसे पाप का बंध 
कहते हैं। बंधे हुए पुष्य शुभ रूप से उदय में आते हैं श्रौर बंधे हुए पाप अशुभ रूप. 
से । ये तीर्थड्टरों के बचन हैं ।” द 
स्वामीजी के साथ योग सम्बन्धी विविध पहलुओं पर पनेक चर्चाएँ हुई । प्रसंगवश 
यहाँ कुछ चर्चाश्नों का सार मात्र दिया जा रहा है: 
(१) तीन योगों से भिन्‍न कार्मण योग है वही पांचवां आस्रव है : 
स्वामीजी के सम्मुख योग विषय में एक नया मतवाद उपस्थित हुआ । इसकी 
प्रद्पणा थी--- “मन योग, वचन योग और काय योग के उपरान्त चौथा योग कार्मण योग < 
होता है । यह तीनों ही योगों से अलग है। योग आ्राखव में यही आता है; प्रथम तीन नहीं। यह है 
श्रनादिकालीन है। इसका विरह नहीं पड़ता । यह स्वाभाविक योग है। यह मोहकर्म के क्‍ 
उदय से है। सावद्य योग है। पाँचवां ग्रास्रव है। यह छुंदने पर भी नहीं छिदता । यह्‌ 
प्रनादि कालीन स्वाभाभिक सावद्य योग है। निरंतर पृण्य पाप का कर्त्ता है। जीव . ; 
तप संयम करता है उस समय यह सावद्य योग पुण्य ग्रहण करता है। इसे सावद्य योग हि 
कहें, चाहे भ्रशुभ योग कहें, चाहे माठा योग कहें, चाहे श्रधर्म कहें, चाहे सावद्य श्रधर्म .! 
भ्रास्व कहें, चाहे पुण्य का कर्ता अ्रधर्म कहें, चाहे उप्य का कर्ता सावद कहें१ ।? «४ । 
स्वामीजी ने इसका विस्तृत उत्तर दिया है। उसका संक्षिप्त सार इस प्रकार है :.. 
“योग तीन ही कहे हैं। मन योग, वचन योग और काय योग । इन तीन योगों के उपरांत 
चौथे योग का श्रद्धान मिथ्या श्रद्धा है। तीन योग के १५ भेद किये हँ--मन के चार, ह 
वचन के चार और काया के सात । इन पंद्रह योगों के सिवा सोलहवें योग की श्रद्धान 
सिद्धान्त के विरुद्ध है। योग किस को कहते हैं ? योग अर्थात्‌ मन, वचन और काय का 
व्यपार। व्यापार या तो सावद्य होता है अ्रथवा निरवद्य | सावदय व्यापार पाप की करनी 
है श्लोर निरवद्य व्यापार निर्जरा और पुण्य की करनी है। सावद्य-निरवद्य व्यापार 
'योग हूँ; अ्रन्य योग नहीं । 
-धुण्य के कर्त्ता हीनों ही योग निरवद्य हैं। पाप के कत्तो तीनों . ही योग सावद्य हैं। 
व्यापार जीव के भ्रदेशों की चंचलता---चपलता है। जब आत्मा शक्ति, बल श्ौर पराक्रम 


ह 





(िवमन»«अ+»»»%»++»००>ममभाह ५ ५५३५०५७७७॥॥॥०५७०९५५५०० कान भरकवभककन+कतनन++ थक. 


१--टीकम डोसी की चर्चा से उनका किखित प्रश्न 


आख्रव पदाथ (ढाल ४ २) $ टिप्पणी ६ ४9५७ 


का स्फोटन करता है तब आत्म-प्रदेशों में हलन-चलन होती है । प्रदेश आगे-पीछे चलते हैं. 
यह नामकर्म के संयोग से होता है । यह योग आत्मा है । 

“मोहकर्म के उदय से और नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों का चश्चल होना 
सावच्य योग है । यह भी योग आत्मा है। 

“मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों का चश्चल होना 
निरवद्य योग है। यह भी योग आत्मा है । 

“मोहकर्म के बिना नामकर्म के उदय से जीव के प्रदेशों का चशञ्चल होना निरवद्य 
योग है । 

“मोहकर्म के बिना नामकर्म की प्रकृति को उदीर कर जीव के प्रदेशों का चलना 
भी निरवद्य योग है। 

“मोहकर्म के उदय से नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों का चलना सावद्य योग 
है । उससे पाप लगता है। 

“मोहकर्म के उदय से उदीर कर नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेशों को 
चलाना भी सावद्य योग है। उससे पाप लगता है । 

“जीव के प्रदेशों का चलना और उदीर कर चलाना उदय भाव है। सावद्य उदय-भाव 
पाप का कर्त्ता है । निरवच्य उदय-भाव पुण्य का कर्ता है । 

“सावद्य योगों से पुण्य लगता है और सावद्य योगों से हो पाप लगता है--पुण्य 
और पाप दोनों सावद्य से लगते हैं--यह बात नहीं मिलती। सावच योगों से पाप लगता 


है निरवद्य योगों से पुण्य लगता है--ऐसा ही सूत्रों में स्थान-स्थान पर उल्लेख है। 
“जो सावद्य योग से पुण्य मानते हैं उनके हिसाब से धत्ता अनगार को तंतीस 


सागर के पुण्य उत्पन्त हुए भ्रतः उतके सावद्य योग वत । जिनके तीथेड्डूर नामकर्म आदि 
बहुत पुण्य हुए उनके सावद्य योग भी बहुत वत। थोड़ा सावद्य योग रहा हूं उनके थोड़े 
पुण्य उत्पन्न हुए। यह श्रद्धान कितना विपरीत है यह स्वयं स्पष्ट है! 
(२) प्रवरततन योग से निवर्तन योग अन्य हैं 
स्वामीजी के सामने अन्य मतवाद यह आ्राया--“मन योग, वचन योग और काय 
थोग प्रवर्तन योग हैं। निवर्तत योग अनेक हैं; निवर्तन योग शुभयोग संवर हैं।” 
स्वामीजी ने उत्तर देते हुए कहा---'वे कौन से योग हैं जो शुभयोग संवर हैं १ उनके 
नाम क्या हैं? उनकी स्थिति बताश्रों। उनका स्वभाव बतलाओ । पंद्रह योगों की स्थिति 








जजोगां री चर्चा,से प्रायः इसी भाव का उद्धरण ए० ४१५ ( अन्तिम अनुच्छेद ) 
-४१६ में/दिया गया है। पाठक उसे भी देख ढें। 


काम 2 तप 


का उल्लेख है। उनके स्वाभाव का उल्लेख है। इन निवर्तन योगों के स्वभाव, स्थिति... 
आदि भी सूत्र से बताओो । रा 

“योग के व्यापार से निश्चत्त होने पर योग घटना चाहिए । जो प्रवृत्ति करे उसे 
योग कहते हैं । जो प्रवृत्ति नहीं करते उन्हें योग नहीं कहा जा सकता । |! 


“एक समय में एक मन योग होता है, एक वचन योग होता है श्रौर एक काय योग / 
होता है। एक समय में पंद्रह योग नहीं होते । पंद्रह योगों की श्र॒लग-अलग स्थिति है 
होती है। कौन-कौन-सा संवर शुभ योग है?” 4 
(३) शुभ योग संवर और चारित्र है : |! 

स्वामीजी के सामने मतवाद भ्राया---“जो शुभ योग हैं वे ही संवर हैं। जोशुभयोग हैं... 
वे ही चारित्र हैं। जो शुभयोग हैं वे ही सामायिक चारित्र हैं। यावत्‌ जो शुभयोग हैं वे... 
ही यथाख्यात चारित्र हैं। पाँचों ही चारित्र दुभयोग संवर हैं ।” 


उत्तर में स्वामीजी ने कहा है--/यह श्रद्धात भी जिन-मार्ग का नहीं । उससे विरुद्ध, पे 
विपरीत और दूर है। शुभयोग और संवर भिन्‍न-भिन्‍न हैं । शुभयोग निरवद्य व्यापार है । 
चारित्र शीतलीभूत स्थिर-प्रदेशी है।योग चल प्रदेशी है। चारित्र चारित्रावरणीय कर्म पा 
के उपशम, क्षय, क्षयोपशम से उत्पन्न होता है । उसके प्रदेश स्थिरभूत हैं। योग 
सावद्य-निरवद्य व्यापार है। प्रदेशों का चलाचल भाव है। सावद्य-योग सावद्य-व्यापार ग 
है। निरवद्य-योग निरवद्य-व्यापार है ।” 


“अंतरायकर्म के क्षयोपशम से क्षायक वीर्य उत्पन्न होता है। अरंतरायकर्म के 
क्षयोपशप्त से क्षयोपशम वीर्य उत्पन्न होता है। उस वीर्य के प्रदेश लब्धिवीर्य हैं ।वे 
स्थिर प्रदेश हैँ । महाशक्ति बल-पराक्रम वाले हैं। नामकर्म के संयोग सहित वीर्य 
वीर्यात्मा है। वह सकल बल, पराक्रम को फोड़ती है तब प्रदेशों में हलन-चलन होती 
है। प्रदेश भ्रागे-पीछे चलते हैँ । उसे योग आत्मा कहा गया है। मोहकर्म के उदय से 
नामकर्म के संयोग से जो जीव के प्रदेश चलते हैं यह भी योग आत्मा है । 


जो शुभ योग को संवर कहते हैं उनसे पूछता चाहिए--कौन-सा योग शुभ है 
योग पंद्रह हैं उनमें से कौन-सा शुभ योग संवर है ? अथवा योग तीन हैं--मन योग, 
वचन योग और काय योग । उनमें से कौन-सा योग संवर है--मन योग संवर है, वचन 
योग संवर हे या काय योग संवर है ? 

“उनसे यह भी पूछना चाहिए--सामायिक चारित्र यावत्‌ यथाख्यात चारित्र को 
कौन-सा शुभ योग कहना चाहिए 2 

“पंद्रह योगों में कौन-सा शुभ योग संवर है ? 


१--टीकम डोसी की चर्चा । 





आख्रव पदाथ (ढाल : २) $ टिप्पणी १० ४५६ 


“यदि शुभ योग संवर हूं तो तेरहवें गुणस्थान में मन योग, वच्च योग और काय 
योग को रूंधने का उल्लेख है। फिर संवर को रूंधने की यह बात कंसे ? 

“यदि इन योगों के सिवा अन्य मन, वचन और काय के योगों की श्रद्धान है, 
यथाख्यात चारित्र को शुभ योग मानने की श्रद्धान हे तो सोचना चाहिए---यथाखूुयात 
चारित्र तो चौदहवें गुणस्थान में है | यदि यथाख्यात चारित्र शुभ योग है, जो शुभ योग 
है वही यथाख््यात चारित्र है तो फिर चौदहवें गुणस्थान में श्रयोगीत्व क्यों कहते हैं ? 
अपने मुंह से यथाख्यात चारित्र को शुभ योग कहते हैं और साथ ही चौदहवें गुणस्थान 
में ्रयोग संवर कहते हैं। फिर सीधा योगी केवली क्‍यों नहीं कहते £ कसा अंघेर है 
कि चौदहवें गुणस्थान में शुभ योग संवर कहते हैं और साथ ही अ्रयोगीत्व भी। पुनः 
तेरहवें गुणस्थान में सावद्य योग कहते हैं; मोहकर्म के स्वभाव का कहते हैं। यह भी 
बड़ा अंधेर है। जिसके मोहकर्म का क्षय हो गया उसमें उसका स्वभाव कंसे रहेगा ! 
मनुष्य के मरने पर उसका अंशमात्र भी नहीं रहता । साधु, तीर्थंकर काल हो जाने पर 
उनका स्वभाव अंशमात्र भी नहीं रहता। उसी प्रकार मोहकर्म के स्वंथा क्षय हो 
जाने पर--एक प्रदेश मात्र भी बाकी न रहने पर मोहकर्म का स्वभाव फिर कहाँ से 
बाकी रहा १ 

“वे यथाख्यात चारित्र को शुभ योग कहते हे । उस योग के मिटने से यथाख्यात चारित्र 
मिटा या नहीं ? योग को यथाल्यात चारित्र कहते हैं उस अपेक्षा से योग ही यथाख्यात 
चारित्र है। योग मिटने से वह भी मिट गया। शुभ योग और यथाख्यात चारित्र दो हैं 
तो शुभ योग तो मिट गया और यथाखरूयांत चारित्र रह गया। 

“यथारूयात चारित्र को शुभ योग कहना, पाँचों ही चारित्र को शुभ योग कहना 
पह विपरीत श्रद्धा है * ।” 
१०--भंडोपकरण आख्रव (गा० १६) : 

श्रागम में इसे (उपकरण असंवर' कहा गया है” । वस्त्र, पात्रादि को उपकरण कहते 
हं। साधु द्वांरा नियत और कल्यतीय उपकरणों का यतनापूर्वक सेवन पृण्य-आखव है। 
उसके द्वारा अनियत और अकल्यनीय उपकरणों का अयतनापुर्वक सेवन पापाख्रव है। 
7स्‍हस्थ के द्वारा स्व उपकरणों का सेवन पापाख्रव है | 
११--सूची-कुशागम्र आस्रव (गा० १७) : 

इसे आगम में 'सूची-क्रुशाग्र असंवर' कहा गया है? । सूची-कुशाग्र उपलक्षण रूप है। 
परे समस्त उपश्राहिक उपकरणों के सूचक हैं । कल्पनीय सूची-कुशाग्र श्रादि का यतनापूर्वक 
१--टीकम डोसी की चर्चा । 
२---ढाणाज़ः १०.१,७०६ 
३--ठाणाड़र १०,१.७०६ 

सोतिद्तिअसंवरे जाव सूचीकुसरगअसंबरे । 


सेवन पुण्याख्रव है । अ्यतनापूर्वक सेवन पापाख्रव है। गशहस्थ द्वारा इन सबका सेवन ; 
पापास्रव है। 

. यूची-कुशाग्र श्राखव बीसवाँ भ्राखव है। स्वामीजी ने मिथ्यात्व आखव से लेकर सूची- 
कुशाग्र आखव तक बीसों श्रास्नवों की परिभाषाएँ दी हैं। ये परिभाषाएं गा० १-१७ में . 
प्राप्त हैं। इन परिभाषाओं का विवेचन इस टिप्पणी के साथ समाप्त होता है। क्‍ 

उक्त गाथाओ्रों में एक-एक आख््रव की परिभाषा देने के साथ-साथ स्वामीजी यह. 
सिद्ध करते गये हैं कि अमुक श्रास्रव किस प्रकार जीव-पर्याय है और वह किस प्रकार 
श्रजीव नहीं हो सकता । द 

स्वामीजी की सामान्य दलील है- 

मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय, योग, हिंसा करना, झूठ बोलना, चोरी करना, 
मैथुन का सेवन करना, ममता करता, पाँचों इच्द्रियों की प्रवृत्ति करना, मन योग, वचन 
योग, काय योग, भंड-उपकरण की अयतना, सूची-कुशाग्र का सेवन--ये सब जीव के ४ 
भाव हैँ, जीव ही उन्हें करता है, वे जीव के ही होते हैं। मिथ्यात्व आदि आखब हैं । 
अतः वे जीव-भाव हैं, जीव ही उनका सेवन करता है, वे जीव के ही होते हैं श्रठः जीव- ., 
परिणाम हैँ, जीव हैं ।” कक 

स्वामीजी ने कषाय आ्राख़व और योग प्राखव को जीव सिद्ध करने के लिए इस सामान्य ॥ 
दलील के उपरान्त आगम-प्रमाण की श्रोर भी संकेत किया है। आगम में श्राठ शआ्रात्मा में | 
कत्राय आत्मा का स्पष्ट उल्लेख है। झ्राठ आत्मा्रों में द्रव्य आत्मा मूल है। अवशेष सात. है 
आत्माएभाव गआ्रात्माए हैं । वे द्रव्य भ्रात्मा के लक्षण-स्वरूप, उसके पर्याय---परिणाम स्वरूप क्‍ ह 
हैं। इस तरह कषाय भ्ाखव श्रागम-प्रमाण से जीव-भाव है। श्रागम में जीव-परिणामों में 
कषाय-परिणाम का उल्लेख है। कर्मो के उदय से जीव में जो भाव उत्पन्न होते हैं उनमें 
से कषाय एक है*। इससे भी उपर्युक्त बात सिद्ध होती है। है 

कंषाय आत्मा की तरह ही आगम में योग श्रात्मा का भी उल्लेख है । दस जीव- 
परिणामों में योग-परिणाम है। जीव के औदबिक भावों में योग का उल्लेख है। इस 
तरह योग आ्रव स्पष्टत: जीव-परिणाम--जीव -भाव---जीव सिद्ध होता है* । 


१२--द्र॒व्य योग, भाव योग (गा० १८) : 


योग दो तरह के होते हैं--.द्रव्य-योग भर भाव-योग । मन, वचन और काय 
द्रव्य-योग हैं। उनके व्यापार भाव-योग हैं। द्रव्य-योग रूपी हैं--वर्ण, गंध, रस और 
स्पर्श युक्त होते हैं। भाव-योग जीव-परिणाम हैं ग्रतटः अरूपी---वर्णादि रहित हैं। द्रव्य 


१--देखिएु छ० ४०५ टि० २४ ; पृ०४०६ टि० २६ 
*२---वही 
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योगों से कर्म का ग्रागमन नहीं होता । भाव-योग कर्म के हेतु होते हैं--आखब रूप 
हैं। द्रव्य-योग भाव-योग के सहचर होते हैं। 

स्वामीजी ने यहाँ कही हुई बात को अन्यत्र इस प्रकार रखा है---“(ठाणाड़ु टीका 
में) “तीनूं ई जोगा ने क्षयोपशम भाव कह्या छे । अने आत्म नो वीर्य इ्यो छे | 
आत्मा नो वीर्य तो अरूपी छे । ए तो भाव जोग छे । द्वव्य जोग तो पुदूगल छे। 
ते भाव जोग रे साथे हाल छे । इम व्ृब्य जोग भाव जोग जाणवा | भाव जोग ते 
आश्रव छे । डाहा हुवे ते विचारजो ।” 

स्वामीजी ने ठाणाड्भर की दीका का उल्लेख किया है। वहाँ का विवेचन नीचे दिया 
जाता है : 

“वीर्यातराय कर्म के क्षय और क्षयोपशम से उत्पन्न लब्धिविशेष के प्रत्ययरूप और 
अभिसंधि और अनभिसंधि पूर्वक आत्मा का जो वीय॑ है वह योग है । कहा है--“योग, वीर्य, 
स्थाम, उत्साह, पराक्रम, चेष्टा, शक्ति, सामर्थ्य--ये योग के पर्याय हैं? ।' वी योग दो 
प्रकार का है--सकरण और श्रकरण । अलेश्यी केवली के समस्त ज्ञेय और दृश्य पदार्थों 
के विषय में केवलज्ञान और केवलदर्शन को जोड़नेवाला जो अ्रपरिस्पंद रहित, प्रतिघात 
रहित वीर्य विशेष है वह अकरण वीर्य है। मन योग, वचन योग और काय योग से 
अकरण योग का अभिप्राय नहीं है । सकरण वीर्य योग है। जिससे जीव कर्म द्वारा युक्त हो 
वह योग है। योग वीर्यान्तराय के क्षयोपशम जनित जीव-परिणाम विशेष है। कहा है-- 
मन, वचन और काय से युक्त जीव का आत्मसम्बन्धी जो वीर्य-परिणाम है उसे 
जिनेश्वरों ने योग संज्ञा से व्यक्त किया है। अभि के योग से जेंसे रक्तता घड़े का 
परिणाम होता है वसे ही जीव के करणप्रयोग में वीर्य भी आत्मा का परिणाम होता 
 है३ 7 मनकरण से युक्त जीव का योग---वीर्य पर्याय, दुबंल को लकड़ी के सहारे की तरह, 


१--२ै० ६ बोल की हुण्डी : बोल १५७ 
२---ठाणाज़ः ३.१.१९२४ टीका : 
इह वीर्यान्तरायक्षयक्षयोपशमसमुत्थलून्धिविशेषप्रत्ययमभिसन्ध्यनमिसन्धिपूर्व मात्मनों 
वीय योगः, आह च--जोगो वीरियं थामो उच्छाह परक्षमो तहा चेट्टा । 
« सत्ती सामत्थन्ति य जोगस्य हवंति पज्ञाया ॥ 
३--ठाणाड़' ३.१.१२४ टीका : 
युज्यते जीवः कर्मभियेंन 'कम्मं जोगनिमित्त बज्भइ” त्ति वचनात्‌ युढन्‍क्त प्रयुहन्क्त 
य॑ पर्यायं स योगो--वीर्यान्तरायक्षयोपशमजनितो जीवपरिणामविशेष इति, 
आह च--- 
मणसा वयसा काएंण वावि जुत्तस्य विरियपरिणामों । 
जीवस्स अप्पणिज्नञो स जोगसन्नो जिणक्खाओ ॥ 
तेओजोगेण जहा रत्तत्ताई घडस्स परिणामों । 
जीवकरणप्पओए. विरियमवि तहप्पपरिणासमों ॥ 


मनोयोग है ।***अथवा मन का योग--करना, कराना और अनुमतिरूप व्यापार योग 
है। इसी तरह वाकयोग और काय योग हैं! ।” 
अ्रभयदेव सुरि ने अन्यत्र लिखा है--- मन मनः--सनत करना मन है। औदारिक 
भ्रादि शरीर की प्रवृत्ति द्वारा ग्रहण किये हुए मनोद्रव्य के समुदाय की सहायता से 
होनेवाला जीव का मनन रूप व्यापार मनोयोग है*। भावरूप व्युत्पत्त्यथ को लेकर यह | 
भाव-मन का कथन है। ; 
“झौदारिक, वक्रिय और ग्राह्म रक शरीर के व्यापार द्वारा ग्रहण किये हुए भाषा- 
द्रव्य के समूह की सहायता से जीव का व्यापार वचनयोग है?। 
“जिसके द्वारा इकट्ठा किया जाता है उसे काय--शरीर कहते हैं। उसके व्यापार 
को कायव्यायाम कहते हैं। वह श्रौदारिकादि शरीरयक्त आत्मा के वीर्य की परिणति .. 
विशेष है*।” द 
१३--दव्य योग अष्टस्पर्शी हैं और कम चतुस्पशी (गा० १६-२०) : द 
जो द्रव्य काययोग ग्रादि को श्राख्रव मानते हैं उनके अनुसार भी अ्राखव कर्म नहीं। * | 
द्रव्य काययोग अ्रष्टस्पर्शी हैं जब कि कर्म चतुर्स्पर्शी हैं। श्रतः उनके द्वारा कहा जानेवाला 
द्रव्य काययोग श्रास्रव कर्म नहीं हो सकता । 


आचार जवाहिरलालजी लिखते हैँ---'मिथ्यात्व, कषाय, अन्त और योग को 
जीवांश की मुख्यता को लेकर जीवोदय निष्पन्न कहा है । ये एकान्त जीव हैं इनमें पुद्लों 





१--ठाणाजु २. १.१२४ टीका : 
मनसा करणेन युक्तल्य जीवस्य योगो---वीर्य पर्यायो हुर्बलल्य यष्टिकाद्रध्यवदुपष्टस्भ- 
करो मनोयोग इति,....सनसो वा योगः --करणकारणअनुमतिरूपो व्यापारों 
मनोयोगः, एवं वाग्योगो5पि, एवं काययोगो5पि 

२--वही १.१६ की टीका 
एगे मणे' त्ति-- मनत्रं मन --ओदारिकादिशरीरव्यापाराहतमनोद्रव्यसमूहसा चिव्या - 
ज्वीवव्यापारो, मनोयोग इति भाव 

३--वही १.९० की टीका : 

. एगा वह! त्ति वचन॑ वाक्‌--ओऔदारिकवेक्रियाहारकशरीरव्यापाराहतवागद्व्यसमूह- 

साचिव्याज्वीवव्यापारो, वाग्योग इति भाव 

१--वही १.२१ टीका : 
एगे कायवायामे त्ति चीयत इति कायः:---शरीर॑ तस्य व्यायामों व्यापार 
कायव्यायामः ओऔदारिकादिशरीरयुक्तस्यात्मनों वीर्यपरिणतिविशेष इति भावः 
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. का सर्वथा अभाव है यह शास्त्र का तात्पर्य नहीं है क्योंकि कारण के अनुरूप ही कार्य 


होता है। मिट्टी से मिद्री का ही घड़ा बनता है--सोने का नहीं बनता। आठ प्रकार 
की कर्म प्रकृतियों का उदय चतुःस्पर्शी पौद्दलिक माना गया है इसलिए उससे उत्पन्न 
होनेवाले' पदा्थ भी चतुःस्पर्शी पौद्वलिक ही होंगे; एकांत अरूपी और एकांत अपौदूलिक 
नहीं हो सकते। मिथ्यात्व, अन्त, कषाय और योग आराठ प्रकार की कर्म की प्रक्ृतियों 
के उदय से उत्पन्त होते हैं। इसलिए अपने कारण के अनुसार ये रूपी और चतु:स्पर्शी 
पौद्लिक हैं एकांत अरूपी और अपौद लिक नहीं हैं तथापि जीवांश की मुख्यता को लेकर 
शास्त्र में इन्टे जीवोदय निष्पन्‍्न कहा है *।” 

उपर्युक्त उद्धरणमें योग को चतुःस्पर्शी कहा गया है पर आचार्य जवाहिरलालजी ने 
उक्त अधिकार में ही एकाधिक स्थानों में योग को अ्रष्टस्पर्शी स्वीकार किया है---जेसे-- 
“ज्राठ, ..आत्मा... में कषाय और योग क्रमशः चतुःस्पर्शी और श्ष्टस्पर्शी पुद्टल हूं --२।” 
४,..संसारी झ्रात्मा रूपी भी होता है इसलिए कषाय और योग के क्रमश: चतु:स्पर्शी और 


गष्टस्पर्शी रूपी होने पर भी ग्रात्मा होने में कोई सन्देह नहीं३ ॥? “मिथ्यात्व,कषाय 
और योग को चतुःस्पर्शी और काययोग को अष्ठस्पर्शी पुद्गगल माना जाता है...5। ! 


टिप्पणी १२ में टीका के झ्राधार से योग का जो विस्तृत विवेचन दिया गया है उससे 
स्पष्ट है कि भाव योग ही आख्रव है; द्रव्ययोग नहीं। भाव योग कदापि रूपी नहीं हो 
सकता । ह 
१४--आखतलवों के सावद्य-निरवद्य का प्रश्न (गा० २१-२२) : 

इन गाथाओं में २० आख्रवों का सावद्य-निरवद्य की दृष्टि से विवेचन है। 

स्वामीजी के मत से १६ आाख्रव एकान्त सावद्य हैं। उनसे केवल पाप का आगमन 
होता है। योग झ्राखव, मन प्रवृत्ति ्राखव, वचन प्रवृत्ति आख़व और काय प्रवृत्ति आस्रव 
--ये चारों आख्रव सावद्य और निरवद्य दोनों प्रकार के हैं। योग शुभ और अशुभ 
दोनों प्रकार के होते हैं, यह पहले बताया जा चुका है। शुभ योग निरवच्य हैं और उनसे 


पुष्य का संचार होता है। अशुभ योग सावद्य हैं और उनसे पाप का संचार होता 
है। योग की शुभाशुभता की श्रपेक्षा से उक्त चारों आख़व सावद्य-निरवद्य दोनों हैं। 


१---सड्मंमण्डनम्‌ : आश्रवाधिकार : बोल १८ 


२--वही : बोल १४५ 
३---वही : बोल १६ 
४--वही : बोल ५ 


१५-स्वाभाविक आस्रव (गा० २३-२०) : 8 0 
स्वामीजी ने इन गाथाओं में २० आखवों में स्वाभाविक - कितने हैं और कतंव्य 
रूप कितने हैं--इसका विवेचन किया है। 
मिथ्यात्व, श्रविरति, प्रभाद, कषाय और योग का सामान्य रूप यह है कि ये 
पाँचों ही भ्राख्व-द्वार हैं। पाँचों ही कर्मों के कर्तता--हेतु--उपाय हैं। ग्रह के प्रवेश-द्वार 
की तरह आख्व जीव-प्रदेश में कर्मों के आगमन के हेतु हैं--'शुभाशुभकर्मागमद्ार 
रूप आखव' ।' | 
आख्रवन्ति प्रेविशन्ति थेन कर्माण्यानीत्याश्रव: कर्मबन्धहेतुरिति भावः*'-.. आदि 
व्याख्याएं--इसी बात को पुष्ट करती हैं । ह 
उपर्युक्त पाँच भ्राखवों में मिथ्यात्व, भ्रविरति, श्रप्रमाद श्रौर कषाय ये स्वभाव रूप 
ई--आत्म की स्थिति रूप हैं । ये श्रात्म की प्रमुक प्रकार की भाव-परिणति रूप हैं... 
गेग आख्रव इनसे कुछ भिन्न है। वह स्वभाव रूप--स्थिति रूप--परिणति रूप भी होता 
| और प्रवृत्ति रूप भी । प्रथम चार आखव प्रवत्ति रूप--क्रिया रूप--व्यापार रूप 
हीं । व्यापार रूप भ्राख्रव केवल योग है । क्‍ 
. बीस आख़बों में अन्तिम पंद्रह क्रिया रूप हैं--व्यापार रूप हैं। योग श्राखव भी 
गरापार रूप है श्रत: उक्त पंद्रह श्राखवों का समावेश योग प्राखव में होता है। वास्तव 
' उक्त पंद्रह भ्राखव योगास्रव के ही भेद ग्रथवा रूप हैं। क्योंकि हिसा करना, झूठ 
लिना यावत्‌ सूची-कुशाग्र का सेवन करना--योग के भ्रतिरिक्त श्रन्य नहीं। 
६ पापस्थानक और आख्रच (गा० २६-३६) : 
प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य अठारह पाप भी आख़ब हैं। स्वामीजी ने ह 
स्व को जीव-परिणाम कहा है । भगवती सूत्र में प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य 
| रूपी--वर्ण, गन्ध, रस और स्पर्शयुक्त कहा है? । स्वामीजी के सामने प्रश्न आया कि 
बती सूत्र के उक्त उल्लेख से प्राणातिपात आदि अ्रठारहों भ्रास्नव रूपी ठहरते हैं उन्हें 
पी किस झ्राधार पर कहा जा सकता है । स्वामीजी इसी शंका का समाधान यहाँ करते 


| उनका कहना है कि भगवती में प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य-स्थानक को 
ती कहा है; प्राणातिपातादि अठारह पापों को नहीं। प्राणातिपातादि पाप ग्राख़रव' 
“77८ 

“तत्त्वा० १,४ सर्वार्थसिद्धि 
“”ठाणाड़ः १.१३ टीका 
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हैं; प्राणातिपातादि स्थानक आाख़व नहीं । अतः भगवती सूत्र के उक्त उल्लेख से आखव 
रूपी नहीं ठहरता । 

प्राणातिपात आदि अठारह ही अलग-अलग पाप हूँ और अठारह ही ग्राख़व हैं । 
इनके भ्राधार स्वरूप अठारह पाप-स्थानक हैं । जिस स्थानक का उदय होता है उसी के 
अनुरूप पाप जीव करता है। ये स्थानक अजीव हैं। चतुःस्पर्शी कर्म हैं। रूपी हैं। पर 
इनके उदय से जीव जो कार्य करता है और जो आख्रव रूप हैं वे अरूपी होते हैं । 
जिनके उदय से मनुष्य हिसा आादि-पाप-कार्य करता है वे मोहकर्म हँं---अठारह पाप- 
स्थानक हैं और उदय से जो हिंसा श्रादि कर्तव्य--व्यापार जीव करता है वे योगास्रव 
हूं। इस तरह पाप-स्थानक और पाप दोनों भिन्‍न-भिन्‍न हैं । 

प्राणातिपात--हिसा झ्ादि पाप जीव करता है। प्राणातिपातादि पाप-स्थानक 
उसके उदय में होते हैं । प्राणातिपातादि-स्थानकों के उदय से जीव जो हिसादि सावज्य 
कार्य करता है वे जीव-परिणाम हैं। वे ही आस्रव हें और अरूपी हैँ | इनसे जीव-प्रदेशों 
में नये कर्मों का प्रवेश होता है? । 

भगवती सूत्र में कहा है--“एवं खलु पाणाइवाए जाव मिच्छादंसणसल्ले वह्माणे 
सच्चंच जीवे सच्चेब जीवाया' ।” श्रर्थात्‌ प्राणातिपात से लेकर मिथ्यादर्शनशल्य 
पर्यन्त में विमान जीव है वही जीवाट्मा है। यह कथन भी प्राणातिपात आदि आख़वों 
को जीव-परिणाम सिद्ध करता है । 
१७--अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान (गा० ३७-७१) : 

स्वामीजी ने इन गाथाओं में जो कहा है उसका सार इस प्रकार है : अध्यवसाय, 
परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान दो-दो प्रकार के होते हैं--शुभ--अच्छे और प्रशुभ 
--मलीन । शुभ अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान पुण्य के द्वार हैं तथा 
प्शुभ अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान पाप के द्वार। शुभ-अशुभ 
दोनों ही अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान--जीव-परिणाम, जीव-भाव, 
जीव-पर्याय हैं । शुभ परिणामादि संवर निर्जरा के हेतु हैं। उनसे पुण्य का श्रागमन उसी 


१--विस्तृत व्याख्या के लिए देखिए/ए० २६१-२६४ टि० २ (१) । इसी विषय पर 
श्रीमद्‌ जयाचार्य ने जो ढाल लिखी है उसका कुछ अंश ए० २६३ पर उद्धृत है । 
समूची ढाल परिशिष्ट में दी जा रही है । 
२---भगवती १७.२ 
८८0१ 


प्रकार सहज भाव से होता है जिस प्रकार धातव के साथ पुआल की उत्पत्ति। अशुभ 
' परिणाम आदि एकांत पाप के कर्ता हैं? । 

लेश्या और योग के सम्बन्ध में स्वामीजी ने श्रन्यत्र लिखा है : 

“अनुयोगद्वार में जीव उदय-निष्पन्न के ३३ बोलों में छः भाव लेश्याग्रों का उल्लेख 
है। जो तीन भली लेश्याएँ हैं, वे धर्म लेश्याएँ हैं। निर्जरा की करनी हैं। पुष्य ग्रहण 
करती हैं उस श्रपेक्षा से वे उदयभाव कही गयी हैं। जो तीन प्रधर्म लेश्याएं हैं, उनसे 
एकान्त पाप लगता है। वे प्रत्यक्षतः उदयभाव हैं--अश्रप्रशस्त कर्तव्य की अपेक्षा से । 

“उदय के ३३ बोलों में सयोगी भी है। उसमें सावद्य और निरवद्य दोनों योगों का 
समावेश है। निरवद्य योग निर्जरा की करनी हैँ । उनसे निर्जरा होती है; साथ-साथ पुण्य 
भी लगता है जिस श्रपेक्षा से उन्हें उदयभाव कहा है। सावच्य योग पाप का कर्ता है। 
सावद्य योग प्रत्यक्षत: उदयभाव हैं । 

“छुही भाव लेब्याएं उदयभाव हैं । तीन भली लेश्या और निरवच्य योग को उदय 
भाव में तीथंकर. ने कहा है। निरव्द्य योग और निरवद्य लेब्या पुण्य के कर्ता हैं । 
इसका न्याय इस प्रकार है। श्रन्तरायकर्म के क्षय होने से नामकर्म के संयोग से 
क्षायक वीर्य उत्पन्न होता है। वह वीर्य स्थिर-प्रदेश है। जो चलते हैं वे योग हें। 
मोहकर्म के उदय से नामकर्म के संयोग से चलते हैं वे सावद्य योग हैं, पाप के कर्ता 
हैं। मोहकर्म के उदय बिना नामकर्म के संयोग से जीव के प्रदेश चलते हूँ वह निरवद्य 
योग है । निरवद्य योग निर्जरा की करनी हैं । पुण्य के कर्त्ता हैं । 

“ग्रन्तरायकर्म के क्षय और क्षयोपशम होने से वीर्य उत्पन्न होता है । उस 
वीर्य का व्यापार भला योग श्रौर भली लेह्या है। निर्जरा की करनी है। पुण्य का 
कर्ता है। अनुयोगद्वार में छहो भावलेश्याओ्ों की उदयभाव कहा है| सयोगी कहने 
से भले-बुरे योगों को भी उदयभाव कहा है। भली लेइ्या शौर भले योग पुण्य 
ग्रहण करते हूँ जिससे उन्हें उदयभाव कहा है । भले योग और भली लेश्या से कमे 
कटते हूँ उस शअ्रपेक्षा से उन्हें निजेरा की करनी कहा गया है। छही लेब्याओं को 
कर्मों का कर्त्ता कहा है । भली लेद्या भली गति का बन्ध करती है। बुरी लेव्या बुरी 
गति का बन्ध करती है । 


१-- देखिए पृ० १७४५ ; ९४४-२४५४ 
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“लेद्या और योग में एकत्व-जैसा देखा जाता हें। अगर दोनों में भ्रन्तर हू तो 
वह ज्ञानी ग्राह्म है । जहाँ सलेश्यी वहाँ सयोगी, जहाँ सयोगी वहाँ सलेश्यी, जहाँ अ्योगी 
वहाँ झलेब्यी और जहाँ अलेइयी वहाँ अयोगी देखा जाता हे । 

“क्षायक क्षयोपशम भाव से करनी करते समय उदयभाव भी सहचर रूप से 
प्रवर्तन करता है । जिससे पुण्य लगता हे । यथातत्य चलने से ईर्यावही कर्म लगते हैं । 
वे भी उदयभाव योग से लगते हैं १ ।' 

स्वामीजी ने यहाँ लेश्या आदि के विपय में जो कहा है उसका आगमिक और 
ग्रव्थान्तर आधार नीचे दिया जाता है। 

एक बार गौतम ने पूछा---“भगवन्‌ ! कृष्णलेद्या के कितने वर्ण हैं !” भगवान ने 
उत्तर दिया--गौतम ! द्रव्य लेश्या को प्रत्याश्चित कर पाँच वर्ण यावत्‌ श्राठ स्पर्श 
कहे गए हैं। भाव लेब्या को प्रत्याश्वित कर उन्हें भ्रवर्ण कहा गया है। यही बात शुक्ष 
लेश्या तक जाननी चाहिए? । 


दस विध जीव-परिणाम में लेश्या-परिणाम भी है २। भाव लेदया जीव-परिणाम 
है । द्रव्य लेश्या अष्टस्पर्शी पुदूगल है । वह जीव-परिणाम नहीं । जीव उदयनिष्पन्न के 
३३ बोलों में छः ही लेश्याश्रों को गिनाया है । ये भी भाव लेश्याएँ हैं। 
छः लेब्याश्रों में से प्रथण तीव को अ्रधर्म और अवशेष तीन को धर्म लेश्याएँ कहने 
का आधार उत्तराध्ययन की निम्न गाथा है : 
किणएहा नीछा काऊ, तिन्नि वि एयाओ अहम्मलेसाओ । 
तेऊ पम्हा सका, तिन्िनि वि एयाओ धम्मरेसाओ। 
एक बार गौतम ने पुछा : “भगवन्‌ ! छः लेश्याओं में से कौन-कौन-सी अ्रविशुद्ध 
हैं और कौन-कौन-सी विशुद्ध १” भगवान ने उत्तर दिया--- गौतम | कृप्णलेश्या, नील- 
लेश्या और कापोतलेश्या--ये तीन लेश्याएँ अ्विशुद्ध हैं और तेजोलेश्या, पद्नलेश्या और 
शुक्ल॒लेश्या--ये तीन लेश्याएँ विशुद्ध हैं। हें गौतम ! इसी तरह पहली तीन श्रप्रश्वस्त हैं और 


१--दीकम डोसी की चर्चा 
२--भगवती १९.५ : 
कशणहलेसा ण॑ भंते |! कइ्वन्‍ना--पुच्छा गोयमा ! दव्बलेसं पड़च पंचवन्ना, जाव 
“जट्रफासा पणणत्ता भावलेसं पडुच अवन्ना ४, एवं जाव सक्कलेस्सा । 
३--ठाणाड़' १०.१.७१३; मूल पाठ के लिए देखिए पृ० ४०५ टि० २४ 
४--देखिए पृ० ४०६ टि० २४ 
५--अनुयोगद्वार सू० १९६; मूल पाठ के लिए देखिए प्ु० ४०६ टि० २६ 


बाद की तीन प्रशस्त हैं। पहली तीन संक्लिष्ट हैं और बाद की तीन असंझ्लिष्ट । पहली 
तीन दुर्गति को ले जाने वाली हैं और बाद की तीन सुगति को* ।” 

दिगम्बर ग्रन्थों में वे ही छः लेश्याएं मानी गयी हैं जो द्वेताम्बर आगमों में 
हैंए । शुभ-अशुभ का वर्गीकरण भी उसी रूप में है? । 

लेश्या की परिभाषा दिगम्बर-ग्रन्थों में इस रूप में मिलती है-“जोगपउत्ती 
लेस्सा कसायउदयाणरंजिया होइ*।” कषाय के उदय से अनुरंजित मत, वचन श्र 
काय की प्रवृत्ति को लेश्या कहते हैं। आचार्य अमृतचन्द्र और जयसेन ने भी यही 
परिभाषा अपनाई है । 

श्री नेमिचद्ध लिखते हैं: “जिस से जीव पुण्य-पाप को लगाता है श्रथवा उन्हें श्रपना 
करता है वह (भाव) लेढ्या है*। 

आचार्य पृज्यपाद ने स्पष्टतः लेश्या के दो भेद--द्वव्य लेश्या और भाव लेश्या का 
उल्लेख किया है और भावलेश्या की वही परिभाषा दी है जो गोम्मट्सार में प्राप्त 
है? | गोम्मठ्सार में कहा है: “वर्णोदय से संपादित शरीरवर्ण द्रव्य लेब्या है। मोह के 


१--प्रज्ञापना : लेश्यापद्‌ १७.४.४७ 
एवं तओ अविसुद्धाओ, तओ विसुद्धाओ 
तओ अप्पसत्थाओ, तओ  पसत्थाओं 
तओो संकिलिट्राओं, तओ असंकिलिद्दाओ 
तओ दुग्गतिगामियाओ, तओ छगतिगामियाओ 
२---गोम्मटसार : जीवकाण्ड ४६३ : 
कियहा णीछा काऊ तेऊ पम्मा य सक़लेस्सा य ! 
लेस्साणं णिदेसा छच्चेव. हवंति णियमेण ॥ 
३--वही : ४६६-५०० 
४--गोम्मटसार ; जीवकाण्ड : ४६० 
५---पण्चास्तिकाय २,११६ टीकाए : 
(क) कषायानुरज्जिता योगप्रवृत्तिलेश्या 
(ख) कषायोदयानुरंजिता योगप्रवृत्तिलेश्या 
६----गोम्मटसार : जीवकाण्ड ४८९ : 
लिपइ अप्पीकीरइ एदीए णियअपुणणपुणर्ण च ।! 
जीवोति होदि लेस्सा लेस्सागुणजाणयक्खादा ॥ 
४“-तत्त्वा० २.६ सर्वार्थसिद्धि 


लेश्या द्विविधा, द्रव्यकेश्या भावलेश्या चेति । भावकेश्या कषायोदयरल्जिता 
योगप्रवृत्तिरिति 
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उदय, क्षयोपशम, उपम और क्षय से उत्पन्त जीवस्पन्दत भाव लेश्या है? । 

दिगम्बर आचार्यों ने भी छः लेश्याश्रों को उदयभाव कहा है* । इस सम्बन्ध मैं 
सर्वार्थसिद्धि में निम्त समाधान मिलता है: 

“उपशान्तकषाय, क्षीगकषाय और सयोगीकेवली गुणस्थान में शुक्ललेश्या हैं । वहां 
प्र कषाय का उदय नहीं फिर लेश्याएँ औदयिक कंसे ठहरती हैं १” 

“जो योगप्रबृत्ति कषाय के उदय से अनुरंजित है वही लेश्या है। इस प्रकार 
पृवंभावप्रज्ञापन नय की अपेक्षा से उयशान्तकषाय और गुणस्थानों में भी लेश्या को 
ओऔदयिक कहा है। अ्रयोगीकेवली के योगप्रव्ृत्ति नहीं होती इसलिए वे लेश्यारहित हैं 
ऐसा निश्चय होता है? । 

गोम्मटसार में भी कहा है--“अयोगिस्थानमलेश्य॑ तु” (जी० का०: ५३२)--श्रयोगी 
स्थान में लेश्या नहीं होती । जिन गृणस्थानों में कषाय नष्ट हो चुकी हैं उनमें लेश्या 
होने का कथन भूतपूर्वंगति न्याय से है। श्रथवा योगप्रदृत्ति मुख्य होते से वहाँ लेश्या 
भी कही गयी हैं” । 

अ्रध्यवसाय के सम्बन्ध में निम्न बातें जानने जसी हैं : 

श्रीकुन्दकुन्दाचार्य ने बुद्धि, व्यवसाय, अ्रध्यवसान, मति, विज्ञान, चित्त, भाव 
और परिणाम सबको एकार्थक कहा है" । इनकी व्याख्या क्रमश: इस प्रकार है-- 
बोधनं बुद्धि, व्यवसानं व्यवसाय:, अध्यवसानं अध्यवसाय:, मनन पर्यालोचनं मतिश्च, 
विज्ञायते अनेनेति विज्ञानं, चितनं चित्त, भवनं भावः, परिणमनं परिणामः 5 । 


१-- गोम्मट्सार : जीवकाण्ड ; ५३६ : 
वणणोद्यसंपादिद्सरीरवण्णो दु दव्वदों लेस्सा । 
मोहुद्यओ वसमोवसमखयजजी वफंद्णभावो ॥ 

२--(क) तत्त्वा० ३.६ 

(ख्र) गोम्मटसार : जीवकाण्ड : ५५४ 
भावादो छलल्‍लेस्सा ओदयिया हॉति अप्पबहुगं तु । 
३--तत्त्वा ० २.६ सर्वाथसिद्धि 

४--गोम्मटसार : जीवकाण्ड : ५३३ 
णट्टकसाये लेस्सा उच्चादे सा भूद॒पुब्वगदिणाया । 
अहवा जोगपडत्ती मुक्खोत्ति तहि हवे लेस्सा॥ 

५--समयसार : बंध अधिकार : ९७१ 
बुद्धी ववसाओवि य अज्कवसाणं मई य विण्णाणं। 
एकट्रमेव सब्ब॑ चित्त भावों य परिणामों ॥ 

६- वही : २७१ की जयसेनवृत्ति 


कुन्दकुन्दाचार्य लिखते हैं---/जीव ग्रध्यवसान से पशु, वरक, देव, मनुष्य इन सप्ी 
पर्याय--भावों और अनेकविध पुण्य-पाप को करता है? ।/” 

ध्यान के विषय में कुछ बातें नीचे दी जाती हैं : 

वाचक उमास्वाति के अनुसार--एकाग्रहूप से चिन्ता का निरोध करना ध्यान 
है? । इसका भावार्थ है एक विषय में चित्त-निरोध । आचार्य पृज्यपाद ने अ्रपनी टीका 
में लिखा है--“ग्र का श्र्थ मुख है। जिसका एक अग्र है वह एकाग्र कहलाता है। 
नाता पदार्थों का अ्रवलम्बन लेने से चिन्ता परिस्पन्दवती होती है | उसे श्रन्य अशेष 
मुखों से हुटा कर एक भ्रग्म श्रर्थात्‌ एकमुख करना एकाग्रचिन्तानिरोध कहलाता है । 
यहाँ प्रइन उठता है निरोध अ्रभावरूप होने से क्या खर-श्वुग की तरह ध्यान अ्रसत्‌ 
नहीं होगा इसका समाधान इस प्रकार है--अ्न्य चिन्ता की निवृत्ति की अपेक्षा वह 
अ्रसत्‌ है श्र अपने विषय की प्रवृत्ति की अपेक्षा सत्‌,..। निश्चल अ्रशिशिखा के समान 
निश्चल रूप से अ्रवभासमान ज्ञान ही ध्यान है? ।” चित्त के विक्षेप का त्याग करना 
ध्यान है । 

दु.ख रूप अ्रथवा पीड़ा पहुंचाने रूप ध्यान को श्रार्तध्याव कहते हैं" | करता रुप 
ध्यान रौद्रध्यान है* । अहिसा आदि भावों से युक्त ध्यान धर्मध्यान है? । मैल दूर 
हुए स्वच्छ वस्त्र की तरह शुचिगुण से युक्त ध्यात को शुक्धुध्यान कहते हैँ । 


१--समयसार : बंध अधिकार : २६८ : 
सज्बे करेइ जीवो अज्मवसागेण तिरियणेरयिए । 
देवमणये य खब्बे पुणणं पापं॑ च णेयविहं ॥ 
२--तत्त्वा ० ६.२७: 
उत्तमसंहननस्मेकाग्रचि्तानिरोधों ध्यानम्‌ 
३--तत्त्वा ० ६.२७ सर्वार्थसिद्धि 
४--वही 6€,२१ सर्वा्थसिद्धि 
चित्तविक्षेपत्यागो ध्यानम्‌ 
५--वही ६२८ सर्वार्थसिद्धि : 
ऋतं दुःखम्‌, अर्दनमतिर्वा, तन्न भवमार्तम । 
६--वही ६.२८ सर्वार्थसिद्धि 
रुद: ऋ््राशयस्तस्य कर्म तन्र भव॑ वा रौद्गरम्‌ 
७--वही ६.२५ सर्वार्थसिद्धि ; 
धर्मादनपेत धर्म्यम्‌ 
८--वही €.२८ सर्वार्थसिद्धि : 
शुचिगुणयोगाच्छ छम्‌ 
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इनमें से प्रथम दो ध्यान अ्रप्रशस्त हैं और अन्तिम दो प्रदस्त* । अप्रशस्त पापास्रव 
के कारण हैं और प्रशस्त कर्मों के निर्दहत करने की सामर्थ्य से युक्त* | प्रशस्‍्त 
मोक्ष के हेतु हैं और अप्रशस्त संसार के ३ । 
१८--पुण्य का आगमन सहज केसे ? (गा० ४२-४०) : 

गाथा ४१ में स्वामीजी ने शुभ अध्यवसाय, परिणाम, लेश्या, योग और ध्यान को 
संवर ओर निजरा रूप कहा है तथा उनसे पुण्य का झ्रागमन सहज भाव से होता है, 
ऐसा लिखा है । संवर और निर्जरा की करनी से पुण्य का सहज आगमन कंसे होता 
है--इसी बात को स्वामीजी ने गा० ४२-४४ में स्पष्ट किया है। इस विपय में 
पहले कुछ विवेचन किया जा चुका है । प्रश्न है--यथातथ्य मोक्ष मार्ग की करती करते 
हुए पुण्य क्यों लगता है? इसका उत्तर स्वामीजी ने इस प्रकार दिया है--- 

“एक मनुष्य को गेहूं की अत्यन्त चाह है पर पयाल की चाह नहीं । गेहूँ को उत्पन्न 
करने के लिए उसने गेहूँ बोये | गेहूँ उत्पन्न हुए साथ में पयाल भी उत्पन्न हुआ । जिस 
तरह इस मनुष्य को गेहूं की ही चाह थी, पयाल की नहीं फिर भी पयाल साथ में उत्पन्न 
हुआ उसी प्रकार निजरा की करनी करते हुए भले योगों की प्रद्कत्ति से कर्म क्षय के 
साथ-साथ पुण्य सहज रूप से उत्पन्त होते हैं । गेहूँ के साथ बिना चाह पयाल होता 
है बसे ही निजरा की करनी के साथ बिना चाह पुण्य होता है। 

“धूल लगाने की इच्छा न होने पर भी राजस्थान में गोचरी जाने पर जसे साधु के 
शरीर में धल लग जाती है वसे ही निर्जरा की करनी करते हुए पुण्य लग जाता है। 
निरवद्य योगों की प्रवृत्ति करते समय पुण्य निश्चय रूप से लगता ही है । 

“पन्रिवद्य करनी करते समय जीव के प्रदेशों में हलन-चलन होती है तब कर्म-पुद्ल 
आत्म-प्रदेशों में प्रवेश करते हैं । कर्म-पुद्वलों का स्वभाव चिपकने का है । जीव के प्रदेशों 


अिीलिन ली गयी अिभिभभिगभनिनिनना विलनरननम- मनन 


१--तत्त्वा० ६.२८ सर्वार्थसिद्धि 

तदेतचचतुविधं ध्यानं देविध्यमश्नुते । कुतः १ प्रशस्ताप्रशस्तभेदात्‌ 
२--बही : 

अप्रशस्तमपुण्यास्तवकारणत्वात्‌ ; कर्मनिर्दह नसासर्थ्यात्प्रशस्तम्‌ 
३---तक्त्वा ० ६.३० 
४--४० १७४५ अंतिम अनुच्छेद तथा प्ृ० २०४ टि० ४ (२) 
५--टीकम डोसी की चर्चा 


का स्वभाव ग्रहण करने का है। उसे मिटाने की शक्ति जीव की नहीं । 
“योग प्रशस्त और भअप्रशस्त दो प्रकार के होते हैँ। अ्प्रशस्त योग का संवर और प्रश्श 
योगों की उदीर्णा-दप्रवत्ति मोक्ष-मार्ग में विहित है। संवर और उदीर्णा से कर्मों की 
निरजरा होती है। संवर और उदीर्णा निर्जरा की करनी है। इस कर॑नी से सहज रूप 
से पुण्य होता है भ्रतः उसे भ्राखव में डाला है | निर्जरा की करनी करते समय जीव के * 
सर्वे प्रदेशों में हलन-चलन होती है। उस समय नामकर्म के उदय से पुण्य का प्रवेश , 
होता है" ।” 
१६--बासठ योग और सत्रह संयम (गा० ४६-४७) 
यहाँ दो बातें कही गयी हैं--- 
१--ओपपातिक सूत्र में ६२ योगों का उल्लेख है। वे सावद्य और निरवद्य दोनों 
प्रकार के हैँ। योग जीव की क्रिया-करनी है | वह जीव-परिणाम है। श्रतः योग- 
ग्रासव जीव है। 
२--अ्रसंयम के सत्रह भेद भी योग हैं । 
अ्रसंयम के सत्रह भेदों के नाम इस प्रकार हैं? : 
(१)एथ्बीकाय असंयम : पृथ्वीकाय जीव (मिट्टी, लोहा, तांबा आ्रादि) के प्रति अ्रसंयम की 
वृत्ति। उनकी हिसा का ग्रत्याग । 
(९) अप्‌काय असंयम : जलकाय जीव (झ्ोस, कुहासा आ्रादि) की हिंसा का श्रत्याग 
अर्थात्‌ उनके प्रति भ्रसंयम की चृत्ति । 
(३) तेजलकाय असंयम : अ्रभ्रिक्राय जीव (अंगार, दीपशिखा आदि) की हिंसा का 
त्याग या उनके प्रति असंयम की घूत्ति । 
(४) वायुकाय असंयम : वायुकाय जीव (घन, संवर्तक आदि) की हिंसा का अत्याग या 
उनके प्रति असंयम की घृत्ति । 





१--टीकम डोसी ने जाब 

२--समवायाज़ ४.१७ ५: क्‍ 
पुदविकायअसंजमे आडकायअसंजमे तेडकायअसंजमे वाउकायअसंजमे वणस्सइ- 
कायअसंजमे वेइंदियअपंजपे तेइंदियअसंजने चर्उरिदियिअसंजमे पं चिदयअसंजमे 
अजीवकायअसंजमे पेहाअसंजमे उवेहाअंसंजमे अवहद्असंजमे अप्पमज्नणाअसंजमे 
मणअसंजमे वहुअसंजमे कायअसंजमे । 
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(५) वनस्पतिकाय असंयम : वनस्पतिकाय जीव (वक्ष, लता, आलू, मूली आदि) की 
हू हिंसा का अत्याग या उनके प्रति अ्रसंयम की वृत्ति | 
(६) द्वीन्द्रिय असंयम : दो इन्द्रिय वाले जीव जसे--सीप, शंख आदि की हिंसा का 
 अ्रत्याग या उनके प्रति अ्रसंयम की वृत्ति । 
* (४) त्रीन्द्रिय असंयम : तीन इन्द्रिय डे िव जसे--कुन्थु, पिपीलिका आदि की हिंसा 
का अत्याग या उनके प्रति असंयम की दृत्ति । 
(ए) चतुरिन्द्रिय असंयम: चार इन्द्रिय वाले जीव जसे--मक्षिका, कीट, पतंग श्रादि 
की हिंसा का अत्याग या उनके प्रति श्रसंयम की वृत्ति । 
. (६) पंचेनिद्रिय असंयम : पाँच इच्द्रिय वाले जीव जसे--मनुष्य, पशु, पक्षी श्रादि तिरयश्व 
की हिसा का प्रत्याग या उनके प्रति भ्रसंयम की वृत्ति । 
(१ ०) अजीवकाय असंयम : बहुमूल्य अजीव वस्तु जसे--स्वर्ण, ग्राभूषण, वस्त्र श्रादि का 
प्रचुर संग्रह और उनके भोग की वृत्ति। 
(११) प्रेक्षा असंयम : बिना देख-भाल किए सोना, बंठना, चलना आदि अथवा बीज, 
हरी घास, जीव-जन्तु युक्त जमीन पर सोना, बैठना आदि । 
(१२) उपेक्षा असंयम : पाप कर्म में प्रद्नत्त को उत्साहित करने की वृत्ति । 
(१३) अपहृत्य असंयम : मल, मूत्रादि को असावधानी पूर्वक विसर्जन करने की वृत्ति । 
(१४) अप्रमार्जन असंयम : स्थान, वस्त्र, पात्र आदि को बिना प्रमार्जन काम में लाने 
की वृत्ति । 
(१४५) सन असंयम : मन में इर्ष्या, ढवेष प्रादि भावों के पोषण की दृत्ति । 
(१६) वचन असंयम : सावद्य वचनों के प्रयोग की वृत्ति। 
(१७) काय असंयस : गमनागमन आदि क्रियाओं में असावधानी । 
असंयम का झर्थ है--प्रविरति । अविरति को भाव शस्त्र कहा गया है? । अतः वह 
स्पष्टतः श्रात्म-परिणाम है। अविरति आख़व है अतः वह भी जीव-परिणाम--जीव है। 





3 8 5 
१--टाणाड़ १०.१.७४३ 
सत्थमग्गी बिसं छोणं सिणेहों खारमंबिर् | 
हुप्पठत्तो समणोवायाकाया भावों त अविरती ॥ 


२०--चार संज्ञाएं (गा० ४६) : 
चेतना--ज्ञान का अ्सातावेदनीय और मोहनीय कर्म के उदय से पंदा होने वाले 
विकार से युक्त होता संज्ञा है* । आचार्य पृज्यपाद लिखते हैं--“आहारादि विषयों की 
भ्रभिलाषा को संज्ञा कहते हैं? ।” संजाएँ चार हैं? . 
(१) आहारसंज्ञा : भश्राहर-प्रहण की अभिल, औश फो श्राह्रसंज्ञा कहते हैं । 
(२) भयसंज्ञा : भय मोहनीयकर्म के उदय से होनेवाला त्रासकूप १रिणाम भयसंज्ञा हैः । 
३) मेथुनसंज्ञा : वेद मोहनीयकर्म के उदय से उत्पन्न होनेवाली मैथुन अभिलाषा मैथुन- 
संज्ञा है । 
(४) परिग्रहसंज्ञा : चारित्र मोहनीय के उदय से उत्पन्न परिग्रह अभिलाषा को परिग्रह- 
संज्ञा कहते हैं* । ' 
जीव संज्ञाओ्रों से कर्मों को आत्म-प्रदेशों में खींचता है । इस तरह कर्म की हेतु संज्ञाएँ 
श्राखव हैं। संज्ञाएँ जीव-परिणाम हैं। अ्रतः आख्रव जीव-परिणाम है--जीव है । 
आखव रूप संज्ञाश्रों को भगवान ने अवर्ण कहा है" । श्रत: श्रन्य आख़व भी अ्वर्ण 
“अरूपी ठहरते हैं । 
भगवती सूत्र में दस संज्ञाएँ कही गयी हैं< | एक बार गौतम ने पूछा--“भगवन ! 
संज्ञाएं कितनी हैं ?” भगवान महावीर ने उत्तर दिया-_' संज्ञाएँ दस हैं-- (१) आहार, 
नस मे कक मिली कक कक 
१-ठाणाड़ः ४.४.३५६ टीका : 
संज्ञा--चेतन्यं, तच्चासातवैदनीयसोहनीयकम्मोंदयजन्यविका रयुक्तमा हा रसंज्ञादित्वेन 
व्यप दिश्यत 
२--तत्त्वा० २.२४ सर्वार्थसिद्धि 
३>देखिए प० ४१० टि० ३१२ 
४-ठाणाडुः ४.४.३५६ टीका : 
भयसंज्ञा--भयम्रोहनीयसम्पादो जीवपरिणामो 
५--वही : 
द मेथुनसंज्ञा--तेदोदयजनितो मेथुनाभिलाब: 
&६--वही : 
परिग्रहसंज्ञा--चारित्रमोहोदयजनित: परिग्रहा भिलाषः 
७--देखिए प्ृ० ४१० टि० ३२ 
८--भगवती ७.८ 
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(२) भय, (३) मंथन, (४) परिग्रह, (५) क्रोध, (६) मान, (७) माया, (८) लोभ, 
(६) लोक*' और (१०)ग्रोघर ।” 

ये सभी जीव-परिणाम हैं । 

कहा है---“चार संज्ञा, दीन लेश्या, इन्द्रियवशता, आतेरौद्र-ध्यान और दुष्प्रयुक्त 
ज्ञान और दर्शनचा रित्रमोहनीय कर्म के समस्त भाव पापास्रव के कारण हैं? |” 
२१--डत्थान) कमे, बल, वीयें, पुरुषकार-पराक्रमत (गा० ५०-०१) : 

गोशालक सर्वभाव नियत मानता था। उसकी धर्म-प्रज्षप्ति में उत्थान, कर्म, बल, 
वीर्य और पुरुषकार-पराक्रम का स्थान नहीं था । भगवान महावीर की धर्म-विज्ञप्ति 
थी---उत्थान है, कर्म है, बल है, वीये है, पुरुषका र-पराक्रम है, सर्वभाव नियत नहीं है” । 

उत्थान, बल, वीर्य आदि के व्यापार सावद्य और निरवद्य दोनों प्रकार के होते 
हूँ । 

सावद्य उत्थान, बल, वीर्य आदि से जीव के पाप-कर्मों का संचार होता है और 
निरवद्य उत्थान, बल, वीर्य झ्रादि से पृण्य-कर्म लगते हैं। इस तरह उत्थान, बल, वीर्य 
आदि के व्यापार आखव हैं । 

एक बार गौतम ने पूछा--“भगवन्‌ ! उत्थान, कर्म, बल, वीर्य, पुरुषकार-पराक्रम, 
कितने वर्ण, गंध, रस और स्पर्श वाले हैं १ 


१---भगवती ७.८ टीका ; 
एवं शब्दार्थगोचरा विशेषावबोघक्रियेव संज्ञायतेडनयेति लछोकसंज्ञा 
२---भगवती ७.८ टीका : 
मतिज्ञानावरणक्षयोपशमाच्छब्दाद्र्थगोचरा सामान्यावबोधक्रियव संज्ञायते 
वस्त्वनयेत्योघसंज्ञा ......... 
३--पतश्चास्तिकाय २.१४० : 
सणणाओ य तिलेस्सा इंदियवसदा य अत्तरूदाणि। 
णाणं च दुष्पउत्त मोहों पावप्पदा होंति॥ 
४--उपासकद॒शा : 5 
गोसालस्स मझ्ूलिपुत्तत्स धम्मपणणत्ती, नत्थि उद्वाणे इ वा कम्मे इ वा बले इ वा 
वीरिए इ वा पुरिसक्कारपरक्कमे इ वा, नियया सव्वभावा, मंगुली णं समणस्स 
भगवओ महावीरस्स धम्मपणणत्ती, अत्थि उद्धगाणे इ वा, कम्मे इ वा, बले इ वा, 
वीरिए इ वा पुरिसक्कारपरक्कमे इ वा, अणियया सब्व॒भावा । 


को नव पदार्थ 


भगव्रान महावोर ने उतर दिया--- गौतम ! वे श्रवर्ण, अ्रगन्ध, श्ररस और अ्रस्पर्श 
वाले हैं* ।” 

इस वार्तालाप में उत्थान, कर्म भ्रादि को स्पष्टतः अ्रूपी कहा है। उत्थान, कर्म 
आदि का व्यावार योग आख़व है। इस तरह योग श्राख़व रूपी ठहरता है। 
२२--संयती, असंयती, संयतासंयती आदि त्रिक (गा० ५२-००) : 

आ्रागमों में निम्त त्रिक श्रनेक स्थल और प्रसंगों में मिलते हैं : 

(१) विरत, भ्रविरत और विरताबिरत । 

(२) प्रत्याख्यानी, भ्रप्रत्याख्यानी और प्रत्याख्यानी-अ्रप्रत्याख्यानी । 
(३) संयती, भ्रसंयती और संयतासंयती । 

(४) पण्डित, बाल और बालपण्डित । 

(५) जाग्रत, सुत और सुप्तजाग्रत । 

£) संबत्त, असंवृत्त और संवृत्तासंवृत्त। 

(७) धर्मी, अ्रधर्मी और धर्माधर्मी । 

(5) धर्मस्थित, भ्रधमंस्थित और धर्माधर्मस्थित । 

(६) धर्मव्यवसायी, अ्रधर्मव्यवसायी और धर्माधर्मव्यवसायी । 
नीचे इन में से प्रत्येक पर कुछ प्रकाश डाला जाता है। 

(२) विरति, अविरत और विरताविरत : 

भगवान महावोर ने तीन तरह के मनुष्य बतलाये हैं : 

(क) एक प्रकार के मनुष्य महा इच्छा, म हा आरम्भ और महा परिग्रह वाले होते हैं । वे 
अधामिक, अधर्मातुग, अ्रधर्मिष्ठ, अधर्म की ही चर्चा करने वाले, अधर्म को ही देखने 
वाले और अधर्म में हो भ्रासक्त होते हैं। वे अधर्ममय स्वभाव और आचरणवाले और 
अधर्म से ही आ्राजीविका करने वाले हेते हैं । 

वे हमेशा कहते रहते हैं--मारो, काटो और भेदन करो । उनके हाथ लोहू से रंगे रहते 
हैं। वे चण्ड, रुद्र और क्षुद्र होते हैं। वे पाप में साहसिक होते हैं । वञचन, माया, कूट- 
कपट में लगे रहते हैं तथा दुःशील, दुत और श्रसाधु होते हैं । 

(--भगजरती ; १२.५ 


अह मंते ! १ उद्माणे, २ कम्मे, ३ बले, ४ वीशीए, 


| ५ पुरिसक्कारपरक्कमे--एस 
णं कतिवन्ने ? त॑ चेव जाव-अकासे पन्‍नत्ते । 
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वे जीवन भर सर्व प्रकार के प्राणातिपात यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य (ञठारहों 
पापों) से निदृत्त नहीं होते । वे जीवन भर सर्व प्रकार के ख्वान, मर्दन, वर्णक, विलेपन, 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, माल्य, अलझ्लारों को नहीं छोड़ते । वे जीवन भर सर्व प्रकार 
के यान-वाहन, सर्व प्रकार के शय्या, आसन, भोग और भोजन के विस्तार, सर्व प्रकार 
के क्रय-विक्रय तथा मासा, आधा-मासा आदि व्यवहार, स्व प्रकार के सोना, चांदी 
आदि के सश्य तथा झू3े तोल और झूठ मापों से जीवन भर नित्ृत्त नहीं होते । वे सर्व 
प्रकार के झ्रारम्भ और समारम्भों से, सब प्रकार के सावद्य व्यापारों के करने और 
कराने से, सर्व प्रकार के पचन और पाचन से जीवन भर निवृत्त नहीं होते । वे जीवन 
भर प्राणियों को कटने, पीटने, धमकाने, मारने, वध करने और बांधने तथा नाना 
प्रकार से उन्हें क्लेश देने से तथा इसी प्रकार के अन्य सावद्य, बोधबीज का नाश करने 
वाले और प्राणियों को परिताप देनेवाले कर्मों से, जो अनार्यों द्वारा किये जाते हैं, 
निदृत्त नहीं होते । वे अ्रत्यंत क्रर दण्ड देने वाले होते हैं। वे दुख, शोक, पश्चाताप, 
पीड़ा, ताप, वध, बंबन आदि क्लेशों से कभी निद्वृत्त नहीं होते । ऐसे मनुष्य ग्रहस्थ होते 
हैं। वे अविरत कहलाते हैं। यह अधर्म पन्न है। 

(ख) दूसरे प्रकार के मनुष्य भ्रनारंभी और अपरियग्रही होते हैं। वे धर्मी, धर्मानुग, 
धर्मिष्ठ यावत्‌ धर्म से ही आजीविका करते हुए जीवन व्यतीत करते हैं। वे सुशील, सुब्रती, 
सुप्रत्यातन्द और सुसाध होते हैं। वे जीवन भर सर्व प्रकार के प्राणातिपात यावत्‌ सर्वे 
सावद कार्यों से निवृत्त होते हैं। वे अनगार होते हैं। ऐसे मनुष्य विरत कहलाते हैं । 
यह धर्म पक्ष है । 

(ग) तीसरे प्रकार के मनुष्य श्रल्मेच्छा, अल्यारंभ और अल्य-परिग्रह वाले होते हैं । 
वे धारमिक यावत्‌ धर्म से ही आजीविका करने वाले होते हैं। वे सुशील, सुब्रती, 
सुप्रत्यानन्द और साध होते हैं। वे एक प्रकार के प्राणातिपात से यावज्जीवन के लिए 
विरत होते हैं और एक प्रकार के प्राणातिपात से विरत नहीं होते । इसी तरह यावत्‌ 
ग्रव्य सावद्य कार्यों में से कई से निवृत्त होते हैं मर कई से निद्वत्त नहीं होते। ये 
श्रमणोपासक हैँ। ऐसे मनुष्य विरताविरत कहलाते हैं। यह मिश्र पक्ष है। 

इनमें से प्रथम स्थान जो सभी पापों से अ्विरति रूप है आरम्भस्थान है। वह 
पनार्य॑ यावत्‌ सर्व दुःख का नाश न करनेवाला एकान्त मिथ्या और असाध है । 

दूसरा स्थान जो सर्व पापों से विरति रूप है वह अनारम्भस्थान है। वह आर्य 
यावत्‌ सर्व दुःख के नाश का मार्ग है। वह एकान्त सम्यक्‌ और उत्तम है। 


तीसरा स्थान जो कुछ पापों से निवृत्त और कुछ पापों से अनिवृत्त रूप है वह 
प्रारभ-अनारम्भ-स्थान है। वह (विरत्ति की अपेक्षा) आ्रार्य यावत्‌ सर्व दु:ख के नाश 
का मार्ग है और एकांत सम्यक्‌ और उत्तम है' । 
(९) प्रद्याख्यानी, अप्रत्याख्याती, और प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी : 

एक बार गौतम ने पूछा--“भगवन ! जीव प्रत्याख्यानी होते हूं, श्रप्रत्याण्यानी 
होते हैं प्रथव्रा प्रत्याख्यानी-अप्रत्याख्यानी होते हें ?” भगवान ने उत्तर दिया. गौतम | 
जीव प्रत्याख्यानी भी होते हैं, श्रप्रत्याख्यानी भी होते ह॑ं और प्रत्याख्यानी-अ्रप्रत्या- 
स्यानी भी 

जो अधम पक्ष में बताए हुए पापों का यावज्जीवन के लिए तीन करण और तीन 
योग से त्याग करता है वह प्रत्याख्यानी कहलाता है । जो उनका त्याग नहीं करता 
वह अप्रत्याख्यानी कहलाता है। जो कुछ का त्याग करता है भर कुछ का नहीं करता 
वह प्रत्याख्यानी-प्र्रत्यास्यानी कहलाता है$ 
(३) संयती, असंयती और संयसासंयती : 

एक बार गौतम ने पूछा--“भगवन्‌ ! जीव संयत होते हैं, अ्रसंयत होते हैं अथवा 
संयतासंयत होते हैँ १” भगवान ने उत्तर दिया-...“जीव संयत होते हैं, श्रसंयत होते 
हैं और संयतासंयत भी होते हैं *।” 

जो विरत हूं वे संयत है, जो श्रविरत हैं वे असंयत हैँ और जो विरताबिरत हैं वे 
असंयतासंयत हैं । 
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२--भगवती ७.२ : 
जीवा ण॑ भंते ! कि पतच्चक्खाणी, अपचकक्‍्खाणी, पत्चक्खाणापच्चक्खाणी ? 
गोयमा ! जीवा पत्चक्खाणी वि तिन्नि वि ह 
३--भगवती ७.२ 
४--(क) भगवती ७.२ : 
जीवा णं भंते ! संजया, असंजया, संजयासंजया ? गोयमा ! जीवा संजया वि 
असंजया वि, संजयासंजया वि 
(ख) प्रश्ञापना : लेश्यापद १७,४ 
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(४) पणिडत, बार और बालपणिडित : 
एक बार महावीर ने गौतम को प्रइन के उत्तर में कहा था--“गौतम | जीव बाल 
भी होते हैँ, पण्डित भी होते हैं श्रौर बालपण्डित भी१ |?! 

जो सावद्य कार्यो से विरत होते हैं उन्हें पण्डित कहते हैं, जो उनसे अविरत होते हैं 
उन्हें बाल और जो देशत: विरत और देशत: अविरत होते हैं उन्हें बालपण्डित कहते हैं* | 

एक बार गौतम ने भगवान महावीर से कहा--“अश्रन्ययूथिक ऐसा कहते यावत्‌ 
प्ररपणा करते हैं कि (महावीर के मत से) श्रमण पण्डित हैं, श्रमणोपासक बालपण्डित 
हैं और जिस जीव को एक भी जीव के वव की श्रविरति है वह एकान्त बाल नहीं 
कहा जा सकता । भगवन्‌ ! ऐसा किस प्रकार से है १” 

भगवान बोले---/गौतम ! जो ऐसा कहते हैं वे मिथ्या कहते हैं । गौतम ! मैं तो 
ऐसा कहता यावत्‌ प्ररूपणा करता हूँ कि श्रमण पण्डित हैं, श्रमणोपासक बालपण्डित हैं 
और जिसने एक भी प्राणी के प्रति दण्ड का त्याग किया है वह एकांत बाल नहीं है? ।” 
(५) जाग्रत, उ्त ओर खप्तजाग्रत : 

जो उक्त पहले स्थान में होता है उसे सुप्र कहते हैँ । जो दूसरे स्थान में होता है उसे 
जाग्रत कहते हं। जो मिश्र स्थान में होता है उसे सुप्त-जाग्रत कहते हूं । 

इस विषय में भगवान महावीर और जयंती का निम्न संवाद बड़ा रसप्रद है : 

“है भगवन्‌ ! जीवों का सुप्त रहना अ्रच्छा या जाग्रत रहना १” 

“हे जयन्ती ! कई जीवों का सुप्त रहना अच्छा और कई जीवों का जाग्रत रहना । 
जो जीव अधाभिक, अधर्म प्रिय आदि हूँ उनका सुप्त रहना ही अच्छा है। वे सोते रहते हैं 
तो प्राणियों को दु.ख, शोक और परिताप के कारण नहीं होते। अपने और दूसरे को अधा- 
मिक योजनाञों में संयोजित करने वाले नहीं होते । हे जयन्ती ! जो जीव धामिक, धर्मा- 
चरण करने वाले आदि हूँ उनका जाग्रत रहना अच्छा है। उनका जगना अरदःख और 


१--(क) भगवती १७.२ : 
(ख) वही १.८ 

२--(क) छयागर् २.२ : अविरईं पड़च बाले आहिज्वइ विरइं पडुच पंडिए आहिजइ 

विरयाविरइं पड़च बालपंडिए आहिजड 

(खरे) भगवती १.८ 

३--भगवती १७.२९: 
अहं पुण गोयमा ! एवं आइक्खामि, जाव--परूवेमि--एवं खछु समणा पंडिया, 
समणोवासगा बालपंडिया, जस्स ण॑ एगपाणाए वि दंडे निक्खित्ते से णं॑ नो एगंत- 
बाले त्ति वत्तव्व॑ सिया । 
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अपरिताप के लिए होता है। वे अपने और दूसरे को धामिक संयोजनों में जोड़ने वाले 
होते हैं* ।” 

इस प्रसंग से स्पष्ट है कि जो भाव से जाग्रत हें उनका जागना अच्छा है और जो 
भाव से सुप्त हैं उनका सोना अच्छा । जो भाव से सुप्त-जाग्रत हैं उनका भाव जागृति की 
अपेक्षा जागता अ्रच्छा और भाव सुप्ति की श्रपेक्षा सोना अच्छा । 
(६) संवृत्त, असंवृत्त और संवृत्तासंवृत : 

जो सर्व विरत होता है उसे संबृत्त कहते हूं । जो अविरत होता है उसे असंबृत्त कहते 
हैं । जो विरताविरत होता है वह संवृत्तासंबृत्त है। 
(७) धर्मी, अधर्मी भौर धर्माधर्मी : 

जो विरत होते हैं वे धर्मी हैँ, जो श्रविरत होते हैं वे अधर्मी और जो विरताविरत 
होते हैं वे धर्माधर्मी । 

जयन्ती ने पूछा--/जीवों का दक्ष--उद्यमी होना श्रच्छा या निरुधमी--श्रालिसी 
होना अच्छा १” भगवान ने उत्तर दिया---“धामिक जीवों का उद्यमी होना अच्छा क्योंकि 
वे वयावृत्त्य में ग्रात्मा को नियोजित करते हैं । श्रधामिक जीवों का निरुद्यमी होना भ्रच्छा 
क्योंकि वे अ्रनेक जीवों के कष्ट के कारण होंगे* ।” 

जयन्ती ने पुनः पूछा-- भगवन्‌ ! सबलता अच्छी या दुर्बलता १” भगवान ने उत्तर 
दिया--“जयत्ती अरधर्मी जीवों की दुर्बलता अ्रच्छी क्योंकि ऐसे जीव दुर्बल हों तो वे जीवों 
के लिए दुःखादि के कारण नहीं होते। और धर्मी जीवों की सबलता अच्छी क्योंकि वे 
जीवों के अदुःख आदि के लिए होते हैं और वे जीवों को धा्मिक संयोजनों में संयोजित 
करते रहते हैं ।” 
(८) धर्मस्थित, अधर्मस्थित और घर्माध्र्मस्थित : 

एक बार गौतम ने पूछा--.“भगवन्‌ ! क्‍या जीव धर्मस्थित होते ह, अ्रधर्मस्थित 
होते हूं श्रथवा धर्माधर्मस्थित होते हैं!” भगवान महावीर ने उत्तर दिया---“गौतम ! 
जीव धर्मस्थित भी होते हूं, अधर्मस्थित भी होते हैं और धर्माधर्मस्थित भी३ [” 


१--भगवती १२.२ 

२--भगवती १२.२ 

३- भगवती १७.२ : 
जीवा ण॑ भंते ! कि धम्से ठिया, अधम्मे ठिया, धम्माधम्मे ठिया ? गोयमा ! जीवा 
धम्मे वि ठिया, अधम्मे वि ठिया, धम्माधम्मे वि ठिया। 
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जो संयत, विरत और प्रतिहतप्रत्याख्यातकर्मा हैं वे धर्म में स्थित हें । वे धर्म को ही 
ग्रहण कर रहते हैं। जो अ्संयत, अविरत और अ्रप्रतिहतप्रत्याख्यातकर्मा हैं वे श्रधर्म में 
स्थित हैं। वे अ्रधर्म को ही"ग्रहण कर रहते हैं । जो संयतासंयत हैं वे धर्माधर्म में स्थित 
हैं। वे धर्म और अधर्म दोनों को ग्रहण कर रहते हं' । 

(६) धर्मव्यवसायी, अधर्मव्यवसायी और धर्माधर्मव्यवसायी : 

ठाणाड़ु में कहा है--व्यवसाय तीन कहे हैं--(१) धर्मव्यवसाय, (२) अधर्म- 
व्यवसाय और (३) धर्माधर्मव्यवसाय”* । इनके आधार से तीन प्रकार के मनुष्य होते 
हैं--.(१) धर्मव्यवसायी (२) अ्रधर्मव्यवसायी और (३) धर्माधर्मव्यवसायी । 

स्वामीजी के अनुसार उक्त नौ त्रिकों का सार यह है कि संयम और विरति संवर 
हैं और असंयम और अविरति आखव । संयम और विरति प्रशस्त हैं और असंयम और 
अविरति अप्रशस्त । 

स्वामीजी का यह कथन सूत्रों के श्रनेक स्थलों से प्रमाणित है: 

(१) भगवती सूत्र में कहा है--हिंसादि भ्रठारह पापों से जीव शीघ्र भारी होता है । 
उन पापों से विरत होने से जीव शीघ्र हल्कापन प्राप्त करता है। हिसादि अठारह पापों 
से विरत न होनेवाले का संसार बढ़ता--दी्घ होता है। ऐसा जीव संसार में भ्रमण 
करता है। उनसे निवृत्त होने वाले का संसार घटता---संक्षिप्त होता है श्र ऐसा जीव 
संसार-समुद्र को उल्लंघ जाता है? । 

(२) नि:शील, निर्गुण, निर्मर्याद, निष्प्रत्याख्यानी मनुष्य काल समय काल प्राप्त हो 
प्राय: नरक, तियंत्र में उत्पन्न होंगे ४ । 

(३) एकांत बाल मनुष्य नरयिक, तिर्यश्ञ, मनुष्य और देव इन चारों की भ्रायुष्य बांध 
सकता है। एकान्त पण्डित मनुष्य कदाचित्‌ आयुष्य बाँधता है और कदाचित्‌ नहीं 
बांधता । जब बांधता है तब देवायष्य बांधता है। बालपण्डित देवायुष्य का बंध करता 

] 
(४) सर्व प्राणी, सर्व भूत, सर्व जीव, सर्व सत्तवों के प्रति त्रिविधि-त्रिविध से असंयत, 
अविरत और प्प्रतिहतप्रत्याख्यातपापकर्मा--सक्रिय, भ्रसंवृत्त, एकान्त दण्ड देनेवाला और 





१--भगवती १७.२ : 
हंता गोयमा ! संजय-विरय ०, जाव--धम्माधस्मे ठिए 


' २--ठाणाड़् ३२.३. ९८५ : 
तिविहे ववसाए पं० तं० धम्मिते ववसाते अधम्मिए ववसाते धम्माधम्मिए ववसाते 


३---भगवती १२.२ 
४--वही ७.६ 
४५--वही १.८ 
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एकान्त बाल होता है। सर्व प्राणी, सर्व भूत आदि करे प्रति त्रिविध-त्रिविध से संयत, 
विरत और प्रत्यास्यातपापकर्मा--पअ्रक्रिय, संवृत्त और एकांत पण्डित होता है* | 

(५१) संसारसमापन्नक जीव दो प्रकार के कहे गये हैं--(१) संयत्त और (२) 
असंयत । 

संयत जीव दो प्रकार के हैं (१) प्रमत्त संयत और (२) अप्रमत्त संयत । 

अग्रमत्त संयत आात्मारंभी नहीं, परारंभी नहीं, तदुभयारंभी नहीं, पर अनारम्भी हैं। 

प्रमत्त संयत शुभयोग की श्रपेक्षा से आ्रात्मारंभी नहीं, परास्भी नहीं, तदुभयारंभी 
नहीं, पर भ्रतारंभी हैं। प्रशुभयोग की भ्रपेक्षा से वे झ्रात्मारंभी भी हैं, परारंभी भी हैं, 
तदुभयारंभी भी हैं, पर श्रनारंभी नहीं। 

असंयत श्रविरति की श्रपेक्षा से आत्मारंभी भी हैं, परारंभी भी हैं, तदुभयारंभी भी 
हैं, पर श्रनारम्भी नहीं?। 

(६) भ्रसंवृत्त श्रगगार, सिद्ध, बुद्ध, मुक्त और परिनिर्वात नहीं होता तथा सर्व 
दुःखों का अन्त नहीं करता । संवृत्त अनगार सिद्ध, बुद्ध, मुक्त और परिनिर्वात होता है 
तथा सब दु:खों का भ्रन्त करता है 

(७) अ्रसंयत, अविरत, भ्रप्रतिहतपापकर्मा, सक्रिय, भ्रसंवृत्त, एकान्तदण्डी, एकांत 
बाल और एकान्त सुप्त जीव पापकर्मों का उपार्जन करता है*। 

स्वामीजी कहते हें कि संयत, विरत, प्रत्याख्यानी, पष्डित, जाग्रत,संवृत्त, धर्मी, धर्म- 
स्थित और धर्मव्यवसायी के संयम, विरति और प्रत्याख्यान संवर हें । असंयत, भ्रविरत 
अप्रत्याख्यानी भ्रादि के असंयम, भ्रविरति और स्रप्रत्याख्यान आजख्व हूँ । संयतासंयत, 
विरताविरत और प्रत्यास्यानाप्रत्याख्यानी के संयम और असंयम, विरति और अ्रवरति 
तथा प्रत्याख्यान और भ्प्रत्याख्यान क्रमशः संवर और श्रास्रव हैं।... 

इस तरह संवर भर भ्राखव दोनों जीव के ही सिद्ध होते हें। वे जीव-परिणाम हैं। 
जो संवर को जीव मानते हुए भी आराखरव को भ्रजीव कहते हें उनको मिथ्या अ्रभिनिवेश 
१--(क) भगवती ७.२ | 

(ख) वही ८५.७ 
२--वही १.१ 


३--वही १.१ 
४--ओपपातिक सू० ६४ 
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है। संबत, विरत, आदि के संयम, विरति ग्रादि संवर रूप होने से जीव-परिणाम हैं 
तो फिर असंयत, अभ्रविरत आदि के असंयम, अविरति आदि झाख्रव रूप होने से जीव- 
परिणाम क्‍यों नहीं होंगे ? 

अनुयोगद्वार में चार प्रकार के संयोग बतलाए गए हैं : 

(१) द्वव्यसंयोग--छत्र के संयोग से छतन्नी, दण्ड के संयोग से दण्डी, गाय के संयोग 
से गोपाल, पशु के संयोग से पशुपति, हल के संयोग से हली, नाव के संयोग से नाविक 
आदि द्रव्यसंयोग हैं । 

(२) क्षेत्रसंपोग--भारत के संयोग से भारती, मगध के संयोग से मागधी झादि। 

(३) कालसंयोग--जसे वर्षा के संयोग से बरसाती, वसन्‍्त के संयोग से वासन्‍्ती 
भ्रादि । 

(४) भावसंयोग--यह संयोग दो प्रकार का कहा गया है। प्रशस्त और 
अप्रशस्त । 

ज्ञान के संयोग से ज्ञानी, दर्शन के संयोग से द्शनी, चरित्र के संयोग से चारित्री 
आदि प्रशस्त भाव संयोग हैं। 

क्रोध के संयोग से क्रीधी, मान के संयोग से मानी, माया के संयोग से मायावी 
और लोभ के संयोग से लोभी --ये अप्रशस्त भाव संयोग हैं । 

भावसंयोग से सम्बन्धित पाठ इस प्रकार है: 

से कि ते संजोगेणं, संजोगेणं चउव्विहे पणणत्ते, तं जहा--दृब्ब संजोगे, खेत्त 
संजोगे, काल संजोगे, भाव संजोगे - -- 

से कि तं भाव संजोगे? भाव संजोगे दुविहे पणणत्ते, तं जहा..,पसत्थेय अपसत्थेय । 
से कि तं पसत्थे  पसर्ये णागेग॑ णाणी, दंसणेणं दंसणी, चरित्तेणं चरित्ती से तं पसत्थे । 
से कि तं अपसत्ये ? अपसत्थे कोहेण कोही, माणेण साणी, मायाए मायी, लोगेणं 
लोभी से तं अपसत्थे, से त॑ भगव संजोगे, से त॑ संजोगेणं ... . .. 

उपरोक्त प्रसंग से यह स्पष्ट है कि ज्ञानी, दर्शनी, चारित्री, क्राधी, मानी, मायावी, 
लोभी भ्रादि ज्ञान, दर्शन यावत्‌ लोभ आदि भावों के संयोग से होते हैं। ये ज्ञानादिक 
भाव जीव के ही हैं जिससे वह ज्ञानी आदि कहलाता है। क्रोध, मान, माया, लोभ भी 
यहाँ जीव के भाव कहे गये हैं। ये कषाय आखव के भेद है । 

इसी तरह असयंम, अविरति, श्रप्रत्यार्यान आदि अ्प्रशस्त भाव जीव के ही हैं 


जिनसे वह असंयत, अ्रविरत, भ्रप्रत्याख्यानी श्रादि कहलाता है। जसे क्रोधादि भाव कषाय 
आखव हैं वसे ही प्रसंयम, भ्रविरति, श्रप्रत्याख्यान भ्रादि भाव अविरति आाखव हैं। 

अनुयोगद्वार में कहा है--भावलाभ दो प्रकार का है--(१) आगम भावलाभ और 
(२) नो-ग्रागम भावलाभ । उपयोगपूर्वक सूत्र पढ़ना श्रागम भावलाभ है। नो-भ्रागम 
भावलाभ दो प्रकार का है--प्रशस्त शोर अप्रशस्त | प्रशस्त भावलाभ तीन प्रकार का 
है--शानलाभ, दर्शनलाभ श्र चारित्रलाभ। अप्रशस्त लाभ चार प्रकार का है-- 
क्रोधलाभ, मानलाभ, मायालाभ और लोभलाभ । मूल पाठ इस प्रकार है :---- 

से कि तं भावाएं दुविहे पणणत्ते, त॑ जहा ---आगसओय, नो आमसओय | से कि 
त॑ आगमतो भावाएु ? आगमतो भावाएं जाणए, ऊबऊत्ते, से त॑ आगमतो भावाएं। 
से कि त॑ नो आगसतो भावाए ? नो आगमतो भावाए दुविहे पणणत्तें, त॑ जहा पसल्ये 
अप्पसत्थे। से कि तं पसत्थे ? पसत्थे तित्रिहे पणणत्त तं जहा णाणाए, दंसणाए, चरित्ताए, 
से त॑ पसत्थे । से कि त॑ अप्पसत्थे ? अप्पसत्थे चडच्विहे पणणत्ते, तं जहा कोहाए, माणाए, 
मायाए, छोभाए से त॑ अप्पसत्थे । से तं नो आगमतो भावाएं, से तं भावाए, से ते 
आए । 

यहाँ ज्ञान, दर्शन और चारित्र को प्रशस्त भाव में और क्रोध, मान, माया और 
लोभ को अप्रशस्त भाव में समाविष्ट किया है। इससे फलित है कि क्रोध आदि चारों 
भाव भाव-कषाय हैं। भाव-कषाय कषाय आख्रव है। अ्रत: कषाय आखव जीव- 
परिणाम सिद्ध होता है। 

इसी तरह अ्विरति, असंयम आदि भी जीव के अ्रप्रशस्त भाव हैं। जीव के ये 
भाव अविरति आखब हैं। इस तरह अ्रविरत आाखव ज़ीव-परिणाम है । 
२३--किस-किस तत्त्व की घट-बढ़ होती है! (गा० ५६-५८) : 

. मम में कहा है : “जो आखव हैं---कर्म-्रवेश के द्वार हैं वे ही अनुन्मुक्त भ्रवस्था 
में परिल्रव हँ--कर्म-प्रवेश को रोकने के हेतु हैं। जो परिख्रव हैं--कर्म-प्रवेश को रोकने 
के उपाय हैं वे ही (उन्मुक्त अवस्था में) आखब हैं--कर्म-प्रवेश के द्वार हूं । जो 
अनाख्रव हैं--कर्म-प्रवेश के कारण नहीं वे भी (अपनाये बिना) संवर---कर्म-प्रवेश के 


रोकने वाले नहीं होते। जो आख्व कर्म-प्रवेश के कारण हँ---वे ही (रोकने पर) 
अनाखव--संवर होते हैं* ।”? 





₹--आचाराड़ १।४.२ 

आसवा ते परिस्सवा 
परिस्सवा ते आसवा 
अणासवा ते अपरिस्सवा 
अर रिससवा ते अणासवा 


22 2» 4» 


4५ 


आखब पदाथ (ढाछ : २) टिप्पणी २३ ४८५४ 


जसे मकान के प्रवेश-दवार को ढक देने पर वही श्रप्रवेश-ह्वार हो जाता है बसे 
ही आासख्रव को रोक देने पर संवर होता है। जसे मकान के बंद द्वार को खोल देने 
पर भ्रप्रवेश-द्वार ही प्रवेश-हर हो जाता है वसे ही संवर को खोल देने पर वह अआ्ाखव- 
द्वार हो जाता है । 

मिथ्यात्व, भ्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग--इन श्रास्रवों का जसे-जेसे निरोध 
होता है संवर बढ़ता जाता है। सम्यकृत्व, विरति, अ्रप्रमाद, श्रकषाय और अ्रयोग जसे- 
जसे घटते है--्रास्रव बढ़ता जाता है । 

स्वामीजी कहते हूं श्रास्रव जीव पर्याय है या अजीव पर्याय इसका निर्णय करने के 
लिए यह घट-बढ़ किस वस्तु की होती है यह विचारना चाहिए। अ्रविरति उदयभाव 
है । इसके निरोध से विरति संवर होता है, जो क्षयोपशम भाव है। इस तरह भ्रास्नव और 
संवर में जो घट-बढ़ होती है वह घट-बढ़ जीव के भावों की होती है। जिस प्रकार 
संवर भाव-जीव है उसी प्रकार आस्रव भी भाव-जीव है। 

सावद्य योग घटने से निरवद्य योग बढ़ते हें । स्वभाव का प्रमाद घटने से श्रप्रमाद 
संवर निरवद्य गुण बढ़ता है। कषाय झ्राख़व घटने से भ्रकषाय संवर निरवद्य गुण बढ़ता 
है । अविरति घटने से विरति बढ़ती है। मिथ्यात्व घटने से संवर बढ़ता है। ऐसी परि- 
स्थिति में संवर को जीव-पर्याय मानना और आ्ाख़व को अजीव-पर्याय. मानना परस्पर 
संगत नहीं? । यदि संवर जीव और अरूपी है तो उसका प्रतिपश्नी आखत्रव भी जीव और 


अरूपी है । 
असंयम के सत्रह प्रकारों का वर्णन पहले किया जा चुका है। वे अविरति आखव 
हैं। इन्हीं के प्रतिपत्षी सत्रह प्रकार के संयम हैं। इन्हें भगवान ने संवर कहा है। संवर 
जीव-लक्षण--परिणाम हैं वसे ही आखव जीव-लक्षण--परिणाम हैं । 
यहाँ प्रश्न किया जाता है---आगम में ्राखव को ध्यात द्वारा क्षपण करने का उल्लेख 
है। यदि आखव जीव है तो फिर उसके क्षपण की बात कंसे ? अ्रनुयोगद्वार में कहा है-- 
#भावक्षपण दो प्रकार का है--आगम भावक्षपण, नो-आगम भावक्षपण । समझ कर 
उपयोग पूर्वक सूत्र पढ़ना--आगम भावक्षपण है। नो-आगम क्षपण दो प्रकार का है-- 
(१) प्रशस्त और (२) भ्रप्रशस्त । प्रशस्त चार प्रकार का है--क्रोधक्षपण, मानक्षपण, . 
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१--टीकम डोसी की चर्चा 


मायाक्षषण और लोभक्षपण। अ्रप्रशस्त तीन प्रकार का है--ज्ञानक्षपण, दर्शनक्षपण 
और चारित्रक्षपण" ।” 

इसका तात्पर्य है--प्रदास्त भाव से क्रोध, मान, माया और लोभ का क्षपण श्रौर 
प्रप्रशस्त भाव से ज्ञान, दर्शन और चारित्र का क्षपण होता है। ज्ञान, दर्शन और चारित्र 
जीब के निजी गुण हैं। वे जीव-भाव हैं। जिस तरह अशुभ भाव, से ज्ञान, दर्शन भ्रौर 
चारित्र का क्षपण होता है पर ज्ञानादिक अजीव नहीं उसी प्रकार भले भाव से अशुभ 
आखब का क्षपण होता है पर आाख्रव श्रजीव नहीं होता । 





१--से कि त॑ भावज्कवणा ? भावज्कवणा दुविहा पणणत्ता तं जहा आगमओ, नो-आगमओ | 
से कि त॑ं आगसओ भावज्कमवणा ? आगमओ भावज्कवणा जाणए उवओ से त॑ आगमो 
भावज्कवणा । से कि तं॑ नो-आगमओ भावज्मवणों ? नो-आगमओ भावज्मवणा, 
दुविह्ा पणणत्ता त॑ं जहा पसत्था य अपसत्था य । से कि त॑ पसत्था 2 पसत्था चउव्विहा 
परसत्ता, त॑ जहा--कोहज्कवणा समाणज्मवणा, मायाज्मवणा, छोभज्भवणा, से त॑ 
पसत्था । से कि ते अपसत्था ? अपसत्था तिविहा पणणत्ता, त॑ं जहा---णाणज्ष्कवणा, दंंसण- 
ज्मवणा, चरित्तज्मवणा, से त॑ं अपसत्था। से त॑ नो-आगमओो भावज्भवणा, से त॑ 
भावज्भवणा, से तं॑ उह निष्फन्ने | ' 


६: 
संवर पदार्थ 


संवर पदारथ 


डुहा 
१--छठो पदार्थ संवर कट्मयों, तिणरा थिरीभूत परदेस । 
आश्रव दुवार नों रूंघणो, तिण सूं मिटीयो करमां रो परवेस ॥ 


२--आश्रव दुवार करमां रा बारणा, ढकीयां छें संवर दुवार । 
आतमा वश कीयां संबर हओ, ते गृुण रतन श्रीकार॥ 


३--संवर पदारथ ओलख्यां विनां, संवर न नीपजें कोय । 
संका कोइ मत राखजो, सूतर सांह्मो जोय॥ 


४--संवर तणा भेद पांच छें, त्यां पांचां रा भेद अनेक । 
त्यांरा भाव भेद परगट करूं, ते सुणनों आंण विवेक ॥ 


ढाल 
( पूज़ जी पधारे हो नगरी सेविया--ए देशी ) 
१--नव ही पदार्थ सरधें यथातथ, तिणनें कहिजे समकत निधांन हो । भ० ज०* । 
पछें त्याग करें उंघा सरघण तणा, ते समकत संवर परधांन हो | भ० ज०*। 
संवर पदार्थ भवीयण ओलखो*॥ 


* भविक जन। प्रत्येक गाथा के अन्त में इसी प्रकार समझें; । 


: ६: 
संवर पदार्थ 
दोहा 


१--छटद्ठा पदार्थ 'संवर” कहा गया है। इसके प्रदेश स्थिर होते 
हैं। यह आख़व-द्वार का अवरोध करनेवाला है। इससे 
आत्मप्रदेशों में कर्मा का प्रवेश रुकता है। 


२--आमस्रव-द्वार कर्म आने के द्वार हैं। इन द्वारों को बंद करने 
पर संवर होते हैं। आत्मा को वश में करने से-- 
आत्म-निग्रह से संवर होता है । यह उत्तम गुण-रत्र है। 

३--संवर पदार्थ को पहचाने बिना संवर नहीं होता । सूत्रों पर 
दृष्टि डा इस पदार्थ के विषय में कोई शंका मत रहने 
दो' । 

४--संवर के (मुख्य) पाँच भेद हैं और अन्तर-सेद अनेक हैं। 
अब में उनके अर्थ और भेदों को कहता हूं, विवेकपूर्वक 
छनो* । 

ढाल 


१--जीवादि नव पदाथा में यथातथ्य अ्रद्धा--प्रतीति करना 
सम्यक्त्व है । उससे युक्त हो विपरीत श्रद्धा का त्याग करना 
प्रथम 'सम्यक्त्व संवर' है? । 


संवर पदार्थ का 
स्वरूप 


(दो ०१ “२) 


संवर की पहचान 
आवश्यक 


संवर के मुख्य पाँच 
भेद 


सम्यक्त्व संवर 


२-त्याग कीयां सर्व सावद्य जोग रा, जावजीव तणा पचखांण हो। 
आगार नहीं त्यांरे पाप करण तणो, ते सर्व विरत संबर जांण हों॥ <.. 


३--पाप उदे सूं जीव परमादी थयों, तिण पाप सूं परमादी थाय हो। .: 
ते पाप खय हुआं के उपसम हुआं, अपरमाद संवर हुवें ताय हो॥ .. 


४--कषाय करम उदे छें जीव रे, तिणसूं कषाय आश्रव छें तांम हो। 
(>. ते कषाय करम अलगा हुवां जीव रे, जब अकषाय संवर हुवे आंम हो॥ ' 


भ-थोड़ा २ सा जोगां ते हूंघीयां, अजोग संवर नहीं थाय हो। 
मत वचन काया रा जोग रूंघे सरवथा, ते अजोग संवर हुवे ताय हो॥ : 


६--सावद्य माठा जोग रूंध्यां सरवथा, जब तो सर्व विरत संवर होय हो। . 
पिण निरवद जोग बाकी रद्या तेहनें, तिण सूं अजोग संवर नहीं कोय हो ॥ 


७--परमाद आश्रव नें कषाय जोग आश्रव, ए तो न मिटे कीयां पचखांण हो। 
ए तो सहजांइ मिटे छें करम अलगा हुवां, तिणरी अंतरंग करजो.पिछांण हो॥. . 


८--सुभ ध्यांन नें लेस्था सं करम कटियां थकां, जब अपरमाद संवर थाय हो । 
_ इंमेहिज करतां अकषाय संवर हुवें, इम अजोग संवर होय जाय हो ॥... 


€--समकत संवर ने स्व विरत संवर, ए तो हुवें छें कीयां पचखांण हो। 
अपरमाद अकषाय अजोग संवर हुवें, ते तो करम खय हुआ जांण हो । 


संवर पदाथ (डाल ; १) 


/२--सर्व स्ावद्य योगों का. पापसय प्रवृत्तियों की कोई छ्ट 
रखे बिना जीवनपर्यन्त के किए प्रत्याख्यान करना 'सर्द 
विरति संवर' है । 

३--परापोदय से जीव प्रमादी होता है। जिन पापों के उदय से 


प्रमाद आखव होता है उन्हीं पाप कर्मा' के उपशम या क्षय 
होने से 'अप्रमाद संवर” होता है । 


४--कषाय कर्मा' के उदय में होने से कषाय आखव होता है। 
इन कर्मो' के अछग होने पर “अकषाय संवर' होता है। 


. ४-६-किचित-किचित सावद्य-निरवद्य योगों के निरोध से या 
सावद्य यागों के सर्वथा निराध से अयोग संवर नहीं होता । 
सर्व सावद्य योगों के त्याग करने पर “सब विरति संवर'” 
होता है। निरवच्य योग अवशेष रहते हैं. जिस कारण से 
अयोग संवर नहीं होता । यह संवर उस अवस्था में होता 
है जब कि मन-वचन-काय की सावद्य-निरवद्य सब प्रवृत्तियाँ 
का सवथा निरोध किया जाता है। 

' ७--प्रमाद आस्रव, कपाय आख्रव और योग आखत ये तीनों प्रत्या- 
ख्यान (त्याग) करने से नहीं मिटते । कर्मो' के दूर होने 
से सहज ही अपने आप मिटते हैं। इस बात को 

.. अंतरंग में अच्छी तरह समझो । 

८-१-सम्यकत्व संवर और सर्च विरति संवर प्रत्याख्यान करने से 
हाते हैं और अप्रमाद, अकपाय और अयोग संवर कर्म- 
क्षय से। शुभ ध्यान और शुभ छेश्या द्वारा कर्म-क्षय होने पर 

: ही अप्रमाद संवर होता है; प्रत्याख्यान से नहीं । अकषाय 
ओर अयोग संबर भी इसी प्रकार कम-क्षय से होते हैं * । 


४8 १ 
विरति संवर॑ 


ग्रप्रमाद संवर 


अकषाय संवर 


अ्रयोग संवर 
(गा० ५०६) 


अप्रमाद, अकषाय 
और अयोग संवर 
प्रत्याख्यान से नहीं 
होते 

सम्यक्त्व संवर और 


सर्व विरति संवर 
प्रत्याख्यान से होते 


हैँ 


(गा ० द- ६) 


१०-हिंसा भूठ चोरी मैथुन परिग्रहो, एतो जोग आश्रव में समाय हो। .. 
एपांच आश्रव नें त्यागे दीयां, जब विरत संवर हुवें तायहो॥ . 


११--पांचू इदस्यां नें मेले मोकली, त्यांनेंपिण जोग आश्रव जांण हो। 
इंदस्थां नें मोकली मेलवारा त्याग छें, ते पिण विरत संवर ल्‍यो पिछांण हो॥ - 


१२--भला भंडा किरतब तीनूंइ जोगां तणा, ते तो जोग आश्रव छें तांम हो। 
त्यां तीनंइ जोगां नें जाबक रूंधियां, अजोग संवर हुवें आंम हो॥ .. 


१३--अजेंभा करें भंड उपगरण थकी, तिणनें पिण जोग आश्रव जांग हो। 
सुची-कुसग सेवे ते जोग आश्रव क्यों, त्यांनें त्याग्यां विरत संवर पिछांण हो ॥ 


१४--हिसादिक पनरें जोग आश्रव वच्ां, त्यांनें त्याग्यां विरत संवर जांण हो। 
त्यां पनरां नें माठा जोग मांहें गिण्या, निरवद जोगां री करजों पिछांण हो ॥ 


१५--तीनंइ निरवद जोग हूंध्यां थकां, अजोग संवर होय जात हो। 
ए बीसूंइ संवर तणों विवरो कट्यों, ते बीसूंइ पांच संवर में समात हो ॥ 


१६--कोइ कहें, कषाय ने जोगां तणा, सूतर मांहें चाल्या पचखांण हो। 
त्यांनें पचख्यां विनां संवर किण विधि होसी, हिवें तिणरी कहुं छंपिछांण हो ॥ 


१७--पचखांण चाल्या छें सुतर में सरीर नां, ते सरीर सं न्यारो हुवां तांम हो । 


इमहिज कषाय ने जोग पचखांण छें, सरीर पचखांण ज्यं आंमहो॥ .' 


संवर पदाथ (ढाल : १) 


१०--हिसा, झूठ, चोरी, मैथुन और परिग्रह--इन आख्वों का 
समावेश योग आखस्रव में होता है। इन पाँचों आख्रव के 
त्याग से विरति-संवर होता है। 

११--इसी तरह पाँच इन्द्रियों की विषयों में स्वच्छन्दृता योग 
आख््रव जानो । इन्द्रियों को विषयों में प्रवृत्त करने का 
त्याग भी विरति संवर जानो । 

१२--मन-वचन-काय की शुभ-अशुभ प्रवृत्ति योग आखव है। इन 
तीनों योगों के सर्वधा निरोध से योग संचर होता है। 


१३--बख्र, पात्रादि के रखने-उठाने में अयतनाचार को भी योग 
आस्तव जानो । इसी तरह सूची-कुशाग्र का सेवन करना भी 
योग आस्तव है । इनके प्रत्याव्यान से अयोग संवर नहीं 
होता; केवछ विरति संवर होता है । 

१४--हिसादि जो पन्‍द्रह योग भास्रव कहे हैं वे अशुभ योग 
रूप हैं। उनके त्याग से विरति खंवर होता है। निरवद्य 
योग उनसे भिन्‍न हैं । उनकी पहचान करो । 


१५--मन-वचन-काय के सर्व निरवद्य योगों के निरोध से अयोग 
संवर होता है। मेंने बीसों ही संवरों का ब्यौरा कहा है, 
वेसे तो बीसों पाँच में ही समा जाते हैं । 


१६--कई कहते हैं कि कषाय आस्रव और योग आखवब के प्रत्या- 
ख्यान का उल्लेख सूत्रों म॑ आया है अतः इनका त्याग किए 
बिना अकषाय संवर ओर अयोग संवर कंसे होंगे ? अब 
में इसका खुलासा करता हूँ । 

१७--सूत्रों में शरीर-प्रत्याख्यान का भी उल्लेख है परन्तु वास्तव 
में शरीर का त्याग नहीं होता केवल शरीर की ममता का 
त्याग किया जाता है। शरीर प्रत्याख्यान की तरह ही 
कषाय और योग प्रत्याख्यान के विषय में समभना 
चाहिए । 


४६३ 


हिसा झादि १५ 
योगों के त्याग से 
विरति संवर होता 
है अयोग संवर 
नहीं। 

(गा० १०-१३) 


सावद्य-निरवद्य 
योगों के निरोध 
से श्रयोग संवर 
(गा० १४-१७) 


कषाय आजख्रव 
और योग आखव 
के प्रत्यास्यान 
का मर्म 


(गा० १६-१७) 


श्य--सामायक आदि पांचू, चारित भणी, सर्वे वरत संवर जांण हो।' 
पुलाग आदि दे छहुंद् तियंठा, ए पिण लीज्यो संवर पिछांण हो॥ 


्ज्र 


१६--चारितावर्णी घयउन्‍्सम हुआं, जब जीव नें आवे वेंराग हो। 
जब कांम नें भोग थकी विरकक्‍्त हुवें, जब सर्व सावद्य दे त्याग हो॥ 


२०--सवव सावथय जोग नें त्यागे सरवथा, ते सर्व वरत संवर जांण हो । 
जब इविरत रा पाप न छागे सरवथा, ते तो चारित छें गुण खांण हो ॥ 


२१--ध्र सूं तो सामायक्र चारित आदस्यो, तिणरे मोह करम उदे रद्यों ताय हो । 
ते करम उदे सूं किरतब नीपजें, तिण सूं पाप लछागें छें आय हो॥ 


२२--भला ध्यान नें भली लेस्था थकी, मोह करम उदे थी घट जाय हो। 
जब उदे तणा किरतब पिण हलका पड़ें, जब हलकाइ पाप लगाय हो ॥ 


२३--मोह करम ज़ाबक उपसम हुवें, जब उपसम चारित हुवें ताय हो। 
जब जीव हुवं सीतलभूत निरमछो, तिणरे पाप न छागें आय हो ॥ 


२४--मोहणीय करम तें जाबक खय हुवां, खायक चारित हुवे. जथाख्यात हो । 
जब सीतलभूत हुओ जीव निरमलो, तिणरे पाप न लागें' अंसमात हो ॥ 


२५--सामायक चारित लीये छें उदीर नें, सावद्य जोग रा करें पचरखांण हो। 
उपसम चारित आवें मोह उपसम्यां, ते चारित इशग्यारमें गुणठांण हों ॥ 


संवर पदार्थ (ढाछ : १) ४६५ 


(८--सामायिक आदि पाँचों चारित्र सर्व विरति संवर हैं । पुछठाक सामायिक बआ्रादि 
आदि छहों निग्नंथ भी संवर हैं* । पाँच चारित्र सर्व 
विरति_ संवर हैं 


१६--चा रिन्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव को वैराग्य की 
उत्पत्ति होती है जिससे काम-भोगों से विरक्त हो कर वह 
सर्व सावद्य प्रवृत्तियों का त्याग कर देता है । 


२०--सवव सावद्य योग का सर्वथा त्याग कर देने से सर्च विरति 
संवर होता है। सर्व सावद्य के त्याग के बाद अविरति का 
पाप सर्वथा नहीं रूगता। यह गुणों की खानरूप सकल 


चारित्र है<। 

*११-प्रथम सामायिक चारित्र को अंगीकार करने पर भी मोह 
कर्म उदय में रहता है। डस कर्मोद्य से सावथ कर्तव्य-- 
क्रियाएँ होती हैं जिससे पापासत्रव होता है । 


२२--शुभ ध्यान और शुभ छेश्या से मोह कर्म का उदय कुछ 
घटता है तब मोहकर्म के उदय से होने वाले सावद् व्यापार 
भी कम होते हैं। इससे पाप कर्म भी हल्के (कम) लगते हैं। 


२३--मोहकर्म के सर्वथा उपशम हो जाने से उपशम चारित्र 
होता है जिससे जीव-प्रदेश शीतल (अचंचल) और निर्मल 
हो जाते हैं और जीव के पाप कर्म नहीं लूगते* । 


२४--मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय होने से क्षायक यथाख्यात 
चारित्र की प्राप्ति होती है। इससे जीव के प्रदेश शीतल 
होते हैं, उनमें निर्मलता आती है जिससे जरा भी पापास्रव 
नहीं होता " । 

२४--सामायिक चारित्र उदीर कर--इ च्छापूर्वक ग्रहण किया जाता है 
और इसमें मनुष्य सर्च सावद योगों का प्रत्याव्यान करता 
है। उपशम चारित्र मोहकर्म के उपशम से ग्यारहवें गुणस्थान 


में प्राप्त होता है । 


२६--खायक चारित आवें मोह करम नें खय कीयां, पिण नावे' कीयां पचखांण हो। 
ते आवे सुकल ध्यांन ध्यायां थकां, चारित छेहले तीन गुणठांण हों ॥ 


२७--चारितावर्णी खयउपसम हुआं, षयउपसम चारित आवें निधांन हो । 
ते उपसम हुआं उपसम चारित हुठें, खय हुआं खायक चारित परधांन हो ॥ 


२८--चारित निज गुण जीव रा जिण क्या, ते जीव स्‌ न्‍्यारा नहीं थाय हो। 
ते मोहणी करम अलगो हुआं परगट्या, त्यां गुणां सूं हुवा मनीराय हो ॥ 


२६--चारितावर्णी ते मोहणी करम छें, तिणरा अनंत परदेस हो। 
तिणरा उदा सूं निज गुण विगड्या; तिण सं जीव ने अतंत कलेस हो ॥ 


३०--तिण करम रा अनंत परदेस अलगा हुआं, जब अनंत गुण उजलो थाय हो । 
जब सावद्य जोग नें पचख्या छें सरवथा, ते सर्वे विरत संवर छें ताय हो ॥ 


२१--जोव उजलो हुवो ते तो हुई निरजरा, विरत संत्रर सं रुकीया पाप करम हो । 
नवा पाप न लागें विरत संवर थकी, एहवो छें चारित धर्म हो॥ 


३२--जिम २ मोहणी करम पतलो पढ़ें, तिम २ जीव उजलो थाय हो। 
इम करता मोहणी करम खय जाए सरवथा,जब जथाखुयात चारित होय जाय हो॥ 


संवर पदाथ (ढाल ; १) 


२६--क्षायक चारित्र मोहकम के सम्पूर्ण क्षय करने से होता है, प्रत्या- 
ख्यान से नहीं । शुक्त ध्यान के ध्याने से ग्यारहवें, बारहवें 
तथा तेरहवें गुणस्थान में यह उत्पन्न होता है। 


२७--चारित्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से क्षयोपशम चारित्र, उप- 
शसम से उपशमचारित्र और क्षय से सर्व प्रधान क्षायिक चारित्र 


होता हे* १ । 


२८--जिन भगवान ने चारित्र को जीव का स्वाभाविक गुण 
कहा है। चारित्र गुण गुणी जीव से अछूग नहीं होता। 
मोहकर्म के अलग होने से चारित्र गुण प्रकट होता है, 
जिससे जीव मुनित्व को धारण करता है। 


२६--चारित्रावरणीय मोहनीयकर्म (का एक भेद) है इसके अनन्त 
प्रदेश होते हैं। इसके उदय से जीव के स्वाभाविक गुण 
विकृत हैं, जिससे जीव को अत्यन्त क्श है । 


३०--मोहनीयकर्म के अनन्त प्रदेशों के अलग होने पर आत्मा 
अनन्तगुण उजवल होती है। इस उज्जवलता के आने पर 
जीव सावद्य योगों का सर्वथा प्रत्याख्यान करता है। यही 
सर्व विरति संवर है । 

३१--संयम से जीव निर्मल (उज्जवल) हुआ वह निर्जरा हुई और 
विरति संवर हुआ जससे पाप कर्मा का आना रुका। 
संवर से नये कर्म नहीं लगते । इस प्रकार चारित्र धर्म संवर- 
निजरात्मक हे । 

३२--जेसे-जेसे मोहनीयकर्म पतला (क्षीण) होता जाता है वेसे- 
वेसे जीव उत्तरोत्तर निर्मल होता जाता है। इस प्रकार क्षीण 
होते-होते जब मोहनीयकर्म सर्वथा क्षय हो जाता है तब 
यथाख्यात चारित्र प्रकट होता है? * । 
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प्र६७ 


३३--जघन सामायक चारित तेहनां, अनंता गृण पजवा जांण हो। 
अनंता करम.परदेस उदे था ते मिट गया, तिण सूं अनंत गुण परगठ्या आंण हो॥ 


३४--जघन समायक चारितीया तणा, अनंत गुण उजला परदेस हो। 
वले अनंता परदेस उदे थी मिट गया, जब अनंत गुण उजलो वशेष हो ॥ 


३४५--मोह करम घटे छ उदे थी इण विधे, ते तो घटे छें असंखेज्ज वार हो। 
तिण सूं सामायक चारित नां कट्यां, असंख्यात थानक श्रीकार हो। 


२३६--अनंत करम परदेस उदे थी मिट गया, चारित थानक नीपजें एक हो ॥ 
चारित गुण पजवा अनंता नीपजें, सामायक चारित रा भेद अनेक हो ॥ 


२७---जगन सामोौयक चारित जेहना, पजवा अनंता जांण हो। 
तिण थी उतकष्टा सामायक चारित तणा, पजवा अनंत गुणां बखांण हो ॥ 


३८--पजवा उतकष्टा सामायक चारित तणा, तेह थी सुषम संपराय नां वशेष हो । 
अनंत गुण कट्मां छें जिगन चारित तणा, ए सुषम संपराय लो पेख हो ॥ 


२६--छुठा गृुणठांणा थकी नवमां लगें, सामायक चारित जांण हो। क्‍ 
तिणरा असंख्याता थानक पजवा अनंत छें, सुषम संपराय दसमों गुणठांण हो ॥ 


४०--सुषम संपरायव चारित तेहनां, थानक असंखेज जांण हो। 
एक २ थानक रा पजवा अनंत छें, तिणनें सामायक ज्यं लीज्यो पिछांणहो॥ 


संवर पदाथ (ढाल : १) 


२२---जघधन्य सामायिक चारित्र के अनन्त गुण पर्यव जानो । उदय 
में आए हुए अनन्त कर्म-प्रदेशों के दूर हो जाने से आत्मा 
के अनन्तगुण प्रकट हुए । 


३१४--जधन्य सामायिक चारित्रवाले के आत्म-प्रदेश अनन्तगुण 
उज्ज्वल होते हैं। उदय में आए हुए अनन्त कर्म-प्रदेशों के 
दूर होने से वे और भी विशेष रूप से अनन्तगुण उज्ज्वल 


होते हैं । 


३५--मोहकर्म का उदय इस प्रकार घटता है। ऐसी उदय 
की हानि असंख्य बार होती है। इसीलिए सामायिक 
चारित्र के उत्तम असंख्यात स्थानक बतलाए हैं । 

३६---अनन्त कर्म-प्रदेशों का उदय मिट जाने से एक चारित्र स्था- 
नक उत्पन्न होता है तथा अनन्त चारित्र गुण पर्यव उत्पन्न 
होते हैं। इस प्रकार सामायिक चारित्र के अनेक भद्‌ हें। 


३७---जधन्य सामायिक चारित्र के अनन्त पर्यव जानो तथा उससे 
उत्कृष्ट सामायिक चारित्र के पर्यव उससे अनन्तगुण जानो। 


३८--उत्कृष्ट सामायिक चारित्र की पयव-संख्या से भी सूल््म संप- 
राय चारत्र की पर्यव-संख्या अधिक होती है; जघन्य सूक्ष्म 
संपराय चारित्र की पयंव संख्या सांमायिक चारित्र की 
उत्कृष्ट पर्यव-संख्या से अनन्त हैं । 

३६ --छठे गुणस्थान से लेकर नोव तक सामायिक चारित्र जानो । 
इसके असंख्यात स्थानक और अनन्त पर्यव हैं । सूक््म- 
संपराय चारित्र दसदें गुणस्थान में होता है। 


४०---सूक््मसंपराय चारित्र के भी असंख्यात स्थानक जानने 
चाहिए तथा सामायिक चारित्र की तरह एक-एक स्थानक के 
अनन्त-अनन्त पर्यव समझना चाहिए। 


४६६ 


४१--सुषम संपराय चारितीया रे सेष उदे रह्मा, मोह करम रा अनंत परदेस हो। 
ते अनंत परदेस खस्यां निरजरा हुई, बाकी उदे नहीं रह्मों लबलेस हो ॥ 


४२--जब जथाख्यात चारित परगटठ हुवी, तिग चारित रा पजवा अनंत हो । 
सुषम संपराय रा उतकष्टा पजवा थकी, अनंत गुणां कद्मां भगवंत हो ॥ 


४३--जथाख्यात चारित उजल हुओ सरवथा, तिण चारित रो थानक एक हो । 
अनंता पजवा तिण थानक तणा, ते थानक छें उतकप्टो वशेख हो ॥ 


४४--मोह करम परदेस अनंता उदे हुवें, ते तो पुदगल री पर्याय हो। 
अनंता अलगा हुआं अनंत गुण परगठे, ते निज गुण जीव रा छें ताय हो॥ 


४५-ते निज गुण जीव राते तो भाव जीव छें, ते निज गुण छें वंदणीक हो । 
ते तो करम खय हुआं सं नीपनां, भाव जीव कट्या त्यांनें ठीक हो ॥ 


४६--सावद्य जोगां रा त्याग करें ने रूंघीया, तिण सूं विरत संवर हुवो जांण हो । 
निरवद जोंग हुंघ्यां संवर हुवें, तिगरी करजो पिछांण हो॥ 


४७--निरवद जोग मन वचन काया तणा, ते घटीयां संवर थाय हो । 
सरवथा घटीयां अजोग संवर हुवें, तिणरी विध सुणो चित्त ल्याय हो ॥ 


४८--साथु तो उपवास बेलादिक तप करें, करम' काटण रे कांम हो। 
जब संवर सहचर साधु रे नीपजें, निरवद जोग छूंध्यां सं तांम हो ॥ 


संवर पदाथ (ढाल : २) 


४१--सूक्मसंपराय चारित्र वालों के मोहकर्म के अनन्त प्रदेश 
अन्त में उदय में रहते हैं । उनके कड जाने से निजरा होती 
है फिर मोहकम का लेशमात्र भी उदय नहीं रह जाता । 


४२--इस प्रकार मोहक 7 का केश सात्र भी उदय न रह ने से यथाख्यात 
चारित्र प्रकट होता है, जिसके अनन्त पर्यव होते हैं । भग- 
वान ने इस चारित्र के पर्यव सूक््मसंपराय चारित्र के उत्कृष्ट 
पर्यव संख्या से अनन्त गुण कहे हैं । 

४३--यथाख्यात चारित्र अर्थात्‌ जीव का सर्वथा उजवल होना । 
इसका एक ही स्थानक होता है जिसके अनन्त पर्यव हैं । 
यह स्थानक विशेष उत्कृष्ट है ३ । 


४४--मोहकर्म के जो अनन्त प्रदेश उदय में आते हैं, वे पुदूगल 
की पर्याय हैं । इन अनन्त कर्म-प्रदेशों के अलग होने--भड़ 
जाने से जीव के अनन्त गुण प्रकट होते हैं । ये जीव के 
स्वाभाविक गुण हैं। 

४४--जीव के इस प्रकार प्रकट हुए स्वाभाविक गुण भाव-जीव हैं 
ओर वन्दनीय हैं। ये गुण कर्म क्षय से उत्पन्न हुए हैं और 
उन्हें भाव जीव ठीक ही कहा गया है । 


४६---सावद्य योग का प्रत्याख्यान पूर्वक निरोध करने से विरति 
संवर होता है और निरवद्य योग के निरोध से संबर 
होता है। बुद्धिवान यह अच्छी तरह पहचानें । 


४७--मन-वचन-काय के निरवद्य योगों के घटने से संवर होता है 
ओर उनके सर्वथा मिंट जाने से अयोग संवर होता है। 
इसका विस्तार ध्यानपूर्वक छनो । 


४८--साथु जब कर्म-क्षय के हेतु उपवास, वेछादि तप करता हे 
तो निरवद्य योग के निरोध से उसके सहचर संवर होता है। 


४०१ 


ग्रयोग संवरं 
(गा ० ४६ -४४) 


४ड४--श्रावक उपवास बेलादिक तप करें, करम काटण रे कांम हो। 
जब विरत संवर पिण सहचर नीपनों, सावद्य जोग रूंध्यां सूं तांम हो ॥ 


५०--श्रावक जे जे पुदगल भोगवे, ते सावद्य जोग व्यापार हो। 
त्यांरो त्याग कीर्या थी बिरत संवर हुवें, तप पिण नीपजें लार हो॥ 


५१--साधु कल्पें ते पुदगल भोगवे, ते निरवद जोग व्यापार हो। 
त्यांनें त्याग्यां सूं तपसा नीपनीं, जोग रूंध्यां रो संवर श्रीकार हो.॥ 


५२--साधु रो हालवों चालवों बोलवों, ते तो निरवद जोग व्यापार हो। 
निरवद जोग हुंध्यां जितलों संवर हुवो, तपसा पिण नीपजें श्रीकार हो ॥ 


४रे-आवक रे हालवो चालवों बोलबो, सावद्य निरवद व्यापार हो। ... 
सावद्य रा त्याग सूं विरत संवर हुवें, निरवद त्याग्यां सं संवर श्रीकार हो।॥। 


५४--चारित नें तो विरत संवर क्यों, ते तो इविरत त्थाग्यां होय हो। 
अजोग संवर सुभ जोग रूध्यां हुवें, तिण मांहें संक न कोय हो। 


५५--संवर निज गुण निर्चेंद जीव रा, तिणनें भाव जीव कह्यों जगनाथ हो । 
जिण दरब नें भाव जीव नहीं ओलख्या, तिणरो घट सूं न गयो मिथ्यात हो॥ 


५६-संवर पदार्थ नें ओलखायवा, जोड़ कीधी नाथदुवारा मभार हो। ' 
समत अठारे वरसें छपनें, फागुण विद तेरस सुक्रवार हो.॥ 


संवर पदाथे (ढाल: १) 


४६---श्रावक जब कर्म-क्षय के हेतु उपवास, वेलादि तप करता 
है तो सावद्य योग के निरोध करने से सहचर विरति संवर 
भी होता है । 


५०--श्रावक के सारे 'पौद्गलिक भोग-मन-वचन-काय के सावद्य 
व्यापार है। उनके प्रत्याख्यान से विरति संवर होता 
है और साथ-साथ तप भी होता है । 


५४१--साथधु कल्प्य पुदूगल वस्तुओं का सेवन करता है वह निरवद्य 
योग--व्यापार हैं। इन वस्तुओं के त्याग से तपस्या 
होती है और योगों के निरोध से उत्तम संवर होता हे । 


५४२---साधु का चलना, फिरना, बोलना आदि सब क्रियाएं (यदि वे 
डपयोग पूर्वक की जांय तो) निरवद्य योग--व्यापार हैं । निर- 
वद्य योगों के निरोध के अनुपात से संवर होता है आर साथ- 
साथ उत्तम तपस्या भी निष्पन्न होती है । 

५३---प्रावक का चलना, फिरना,बोलना आदि क्रियाएँ सावद्य और 

..._ निरबद्य दोनों ही योग हैं । सावध्य योग के त्याग से विरति 
संवर द्वोता है और निरवद्य योग के त्याग से उत्तम संवर 
होता है । 

५४--चारिन्न को “विरति संवर” कहा गया है और वह अविरति के 
प्रत्याख्यान से होता है। अयोग संवर शुभ योगों के निरोध 
से होता है । इसमें जरा भी सन्‍्देह नहीं है? * । 


५५--संवर निश्चय ही जीव का स्वगुण है । भगवान ने इसे भाव- 
जीव कहा है। जो द्वव्य-जीव और भाव-जीव को नहीं 
पहचान सका उसके हृदय से मिथ्यात्व दूर नहीं हुआ-- 
ऐसा समझो *४। 

४६--यह जोड़ संवर पदार्थ का परिचय कराने के लिए श्रीजीद्वार 
में सं” १८५६ की फाल्गुन बदी १३ शुक्रवार के दिन की 
है। 


*०३ 


संवर भाव जीव है 


रचना स्थान और 
संवत 


टिप्पणियाँ 


१--संवर छठा पदाथ है (दो० १-३): 
इन दोहों में स्त्रामीजी ने निम्न बातें कही हैं : 
(१) संवर छठा पदार्थ है । 
(२) संवर आख़व-द्वार का अवरोधक पदार्थ है। 
(३) संवर का श्रथ है--आत्म-प्रदेशों का स्थिरभूत होना । 
(४) संवर आत्म-निग्नह से होता है । 
(५) भोक्ष-मार्ग की आराधना में संवर उत्तम गृण-रत्र है । 
नीचे इन पर क्रमशः प्रकाश डाला जा रहा है। 
(१) संवर छठा पदार्थ है : 
स्वामीजी ने नव पदार्थों में संवर का जो छुठा स्थान बतलाया है वह श्रागम-सम्मत 
है । पदार्थों की संख्या नौ मानने वाले दिगम्बर-प्रन्थों में भी इसका स्थान छुठा ही. 
है । तत्त्वार्थ मृत्र में सात पदार्थों के उल्लेख में इसका स्थान पाँचवां है? । पुण्य-पाप 
पदार्थों की पूर्व में गिनती करने से इसका स्थान सातवाँ होता है। हेमचन्द्र सूरि ने सात. 
पदार्थों की गणना में इसे चौथे स्थान पर रखा है * । इससे पुण्य और पाप को पूर्व में. 
गिनने से भी इसका छुठा स्थान सुरक्षित रहता है। 
भगवान महावीर ने कहा है--“ऐसी संज्ञा मत करो कि आख़व और संवर नहीं हैं, 
पर ऐसी संज्ञा करो कि आख़व और संवर हैं" ।” ठाणाहु तथा उत्तराध्ययन में इसे 





१--(क) उत्त० २८.१४ (प्ृ० २५ पर उद्धृत) + रऐे८., १७ 
(ख) ठाणाडुः ६.३.६६४५ (घ्रु० २९ पा० टि० १ में उद्धुत) 
२--पत्चास्तिकाय २.१०८ (प० १५० पा० दि० ५ में उद्धृत) 
३--देखिए प्ृ० १५१ पा० दि० १ ह 
४--देखिए ० १४५१ पा० टि० ३ 
५४--छुयगरड २.५-१७ : 
नत्थि आखवे संवरे वा नेवं सन्‍ने निवेसए । 
अत्थि आसवचे संबरे वा एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ 


संवर पदार्थ (ढाल $ १) $ टिप्पणी १ ४०५ 


सद्भाव पदार्थ ग्रथवा तथ्यभावों में रक्खा गया है' । इन सब से प्रमाणित है कि जन- 
धर्म में संवर एक स्वतंत्र पदार्थ के रूप में प्ररूपित है । 

एक नोका को जल में डालने पर यदि उसमें जल प्रवेश करने लगता है तो वह 
आखविनी--सछिद्र सिद्ध होती है, यदि उसमें जल प्रवेश नहीं करता तो वह अनाख्रविनी 
--छिद्वररहित सिद्ध होती है। इसी तरह जिस आत्मा के मिथ्यात्व आदि रूप छिद्र होते 
हैं, वह सास्रव आत्मा है और जिसके मिथ्यात्व आदि रूप छिद्र नहीं होते, वह संबृत्त 
आ्रात्मा है। सास्रव आ्रात्मा मानने से संवृत्त आत्मा अपने श्राप सिद्ध हो जाती है। 

(२) संवर आखस्रव-द्वार का अवरोधक पदाथ है : 

ठाणाड् में कहा है--भ्राल़्व और संवर प्रतिद्वन्द्वी पदार्थ हैं? । आचार्य पुज्यपाद 
लिखते हैं--“जो शुभ-अशुभ कर्मों के आगमन के लिए द्वार रूप है, वह आाख्रव है। जिसका 
लक्षण आख़व का निरोध करना है, वह संवर है? । 

स्वामीजी ने संवर के स्वरूप को उदाहरणों द्वारा निम्न प्रकार समझाया है : 

१--तालाब के नाले को निरुद्ध करने की तरह जीव के झ्राख़्व का निरोध करना 

संवर है । 

२--मकान के द्वार को बन्द करने की तरह जीव के आख्रव' का निरोध करना 

संवर है । 

३--नौका के छिद्र को निरुद्ध करने की तरह जीव के आख्व का निरोध करना 

संवर है। 

संवर और आखव के पारस्परिक सम्बन्ध और उनके स्वरूप पर प्रकाश डालते हुए 
हेमचन्द्र सूरि लिखते हैं--- 

“जिस तरह 'चौराहे पर स्थित बहु-द्वारवाले ग्रह में द्वार बंद न होने पर निश्चय 
ही रज प्रविष्ट होती है और चिकनाई के योग से तनन्‍्मय रूप से वहीं बंध जाती---स्थिति 
 १-.(क्क) उत्त० २८.१४ (० २५ पर उद्धत) 

(ख्) ठा० ६,६६४ (प० २५ पा० टि० * में उद्धृत) 
२--टठाणाड़' २.५६ : 

जद॒त्थि णं छोगे तं॑ सब्व॑ दुपओआरं, तंजहा--*** ***आसवे चेव संवरे चेव 
३--तत्त्वा० १.४ सर्वार्थसिद्धि 

शुभाशुभकर्मा गमद्वाररूप आस्रवः । आस्तवनिरोधलक्षण: संवरः । 
४---तेराह्वार : दृष्टान्त द्वार 


हो जाती है भर यदि द्वार बंद हो तो रज प्रविष्ट नहीं होती और न चिपकती है; वसे ही 
योगादि आख़वों को सर्वतः अ्रवरुद्ध कर देने पर संबृत्त जीव के प्रदेशों में कर्मद्रव्य का 
प्रवेश नहीं होता । 

“जिस तरह तालाब में सर्व द्वारों से जल का प्रवेश होता है, पर द्वारों को प्रतिरुद 
कर देने पर थोड़ा भी जल प्रविष्ठ नहीं होता; वंसे ही योगादि आखवों को सर्वतः श्रवरुद्ध 
कर देने पर संबृत्त जीव के प्रदेशों में कर्मद्रव्य का प्रवेश नहीं होता । द 

“जिस तरह नौका में छिद्रों से जल प्रवेश पाता है और छिद्रों को रूंध देने पर थोड़ा. 
भी जल प्रविष्ट नहीं होता; वंसे ही योगादि आखवों को सर्वतः अवरुद्ध कर देने पर . 

'संबृत्त जीव के प्रदेशों में कर्मद्रव्य का प्रवेश नहीं होता' । ”” हे 
संवर सर्व आख्रवों का निरोधक होता है या केवल पापास्रवों का--यह एक प्रश्न | 
रहा । यह मतभेद संवर की भिन्न-भिन्न परिभाषाओं से स्पष्ट दृष्टिगोचर होता है। एक 
परिभाषा के अनुसार--“जो सर्व झ्राख़वों के निरोध का हेतु होता है, उसे संवर कहते ' 
हैं? ।” दूसरी परिभाषा के प्नुसार---' 'जो अ्रशुभ आखवों के निग्नह का हेतु है, उसे . 
संवर कहा जाता है? ।” 
१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : भ्रीहेमचन्द्रसूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ ११८-१२२ : 
यथा चतुष्पथस्थस्य, बहुद्वारल्य वेश्मनः । 
अनावृतेषु द्वारेषु, रजः प्रविशति भ्रुवम्‌ ॥ 
प्रावष्ट स्‍्नेहयोगाञ्चय, तन्‍्मयत्वेन बध्यते । 
न विशेन्न च बध्यते, द्वारेषु स्थगितेषु च ॥ 
यथा वा सरसि क्वापि, सर्वेह्रिविशेजलम । 
तेषु तु प्रतिरुद्धष, प्रविशेन्न मनागपि ॥ 
यथा वा यानपात्रस्य, मध्ये रन्प्रेविशेजरूम ! 
कृते रन््रपिधाने तु, न स्तोकमपि तद्विशेत्‌॥ 
योगादिष्वाश्रवद्वारेष्वेच रुद्धेषु सर्वतः । 
कर्मद्रव्यप्रवेशो न, जीवे संवरशाछिनि ॥ 
२--बही : १११ : सर्वेषामाश्नवाणां यो, रोघहेतुः स संवर: । 
३--वही $ देवेन्द्रसूरिकृत नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : ४१: 
तो अछहासवनिरगहहेऊ इह संवरो विणिद्दिहों । 


संवर पदाथ (ढाल : १) $ टिप्पणी १ #०७ 


वास्तव में संवर केवल अशुभ आख़वों के निग्नह का ही हेतु नहीं है अपितु वह शुभ 
आखवों के निग्रह का भी हेतु है । 

(३) संवर का अर्थ है आत्म-प्रदेशों को स्थिरभूत करना : 

सास्रव अवस्था में जीव के प्रदेशों में परिस्पंदन होता रहता है। आखतवों के निरोध 
से जीव के चञ्चल प्रदेश स्थिर होते हैं। आत्मप्रदेश की चब्न्चलता आख्व-द्वार है और 
उनकी स्थिरता संवर-द्धार' । आख़व से नये-नये कर्म प्रविष्ट. होते रहते हैं। संवर से 
नये कर्मों का प्रवेश रुक जाता है* । 

(४) संवर आत्म-निग्नह से होता है : 

ग्रास्नव पदार्थ ही एक ऐसा पदार्थ है जिसका निरोध किया जा सकता है । संवर, 
निर्जरा और मोक्ष के निरोध का प्रइन नहीं उठता । निरोध एक आ्राख़व-द्वार को लेकर 
उठता है। इसीलिए कहा है--“आखवनिरोधः संवरः:३---आख्रव द्वार का निरोध 
करना संवर है। 

जितने निरोध्य कर्तव्य--कर्म हैं वे सब आख्रव हैं। निरवद्य-कर्तंव्य पुण्य आने के 
हार---निरवद्य आ्रास्रव-द्वार हैं। सावद्य-कर्तव्य पाप आने के द्वार---सावद्य आख्रव-द्वार 
हैं। निरोध्य कर्तव्यों का निरोध संवर-द्वार है। 

संवर प्रात्म-निग्रह से--शआ्रात्मा को संवृत्त करने---उसको वश में करने से निष्पन्त 
होता है। वह निवृत्ति-परक है; प्रवृत्ति-परक नहीं । प्रवृत्तिमात्र आखव है और निग्नह- 
मात्र संवर । 

श्री हेमचन्द्र सूरि लिखते हैं--- 

“जिस उपाय से जो आखसत्रव रुके उस आाखत्रव के निरोध के लिए उसी उपाय को 
काम में लाना चाहिए। मनुष्य क्षमा से क्रोध को, मृदुभाव से मान को, ऋणजुता से 
माया को और निःस्पुहता से लोभ का निरोध करे। असंयम से हुए विषसहृश उत्कृष्ट 
विषयों को अ्रखंड संयम से नष्ट करे । तीन गुप्तियों से तीन योगों को, अप्रमाद से प्रमाद 


१--टीकमस डोसी की चर्चा 
२---तत्त्वा० €,१ सर्वाथसिद्धि : 

अभिनवकर्मादानहेतुरासत्रवो ''' '' '**'तस्य निरोधः संवर इत्युच्यते 
३--तत्त्वा० ६.१ द 


को और सावद्य योग के त्याग से विरति को साथे। सम्यर्दर्शन से मिथ्यात्व और मन । 
की शुभ स्थिरता द्वारा प्रार्त-रौद्रध्यान को जीते* ।? क्‍ 
(५) सोक्ष-सार्ग की आराधना में संवर उत्तम गुण-रत्र हे : 

मोक्ष संसारपूर्वक है। पहले संसार और फिर मोक्ष ऐसा क्रम है। पहले मोक्ष 
और फिर संसार ऐसा नहीं* । मोक्ष साध्य है। संसार मोच्य। इस संसार के प्रधान 
हेतु आराखव और बन्ध हैं और मोक्ष के प्रधान हेतु संवर और निर्जरा?। संवर से 
ग्रास्तत--नये कर्मों के प्रवेश का निरोध होता है। निर्जरा से बंधे हुए कर्मों का. 
परिशाट । इस तरह संवर मोक्ष-साधना में एक अनिवार्य साधन के रूप में सामने ' 
आ्राता है। जो संवरयुक्त होता है वह मोक्ष के श्रमोष साधन से युक्त है--अत्यन्त 
गुणवान है। सम्यक्‌ ज्ञान-दर्शन-चारित्र को त्रि-रल्न कहा जाता है। संवर चारित्र है भर 
इस तरह यह उत्तम गुण-रत्ञ है । द 
२--संवर के भेद, उनकी संख्या-परम्पराएँ और ५७ प्रकार के संचर ( दो० ४): 


द्रव्य संवर और भाव संवर : हि 
संवर के ये दो भेद श्वेताम्बर-दिगम्बर दोनों ग्रंथों में मिलते हैं। इन भेदों की ' 
निम्न परिभाषाए' मिलती हैं 
(१) जल मध्यगत नौका के छिद्रों का,जिन से अ्रनवरत जल का प्रवेश होता है, तथाविध ' 
उप्र से स्थगन द्रव्य संवर है। जीव-द्रोणि में कर्म-जल के अ्राख्रव के हेतु इन्द्रियादि छिद्ठों .. 
का समिति श्रादि से निरोध करना भाव संवर है । 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्रीहेमचन्द्रसूरिक्ृतं सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : ११३-११७ 
२--तत्त्वा ० १.४ सर्वार्थसिद्धि द 
स च संसारपूर्वकः 
३--वही : 
संसारस्य प्रधानहतुरास्तवों बन्धश्च | मोक्षस्य प्रधानहेतुः संवरो निजरा च॑ 
४--ठाणाड़ः १.१४ की दीका : रे 
अय॑ द्विविधो द्वव्यतों भावतश्च, तन्र द्ृव्यतो जरूमध्यगतनावादेरनवरतप्रविशज्ज- द 
लाना छिद्रा्णां तथाविधद्रव्येण स्थगनं संबरः , भावतस्तु जीवद्रोण्यामाश्रवत्कर्म्म- 
जलानासिन्द्रियादिच्छिद्राणां समित्यादिना निरोधनं संवर इति 


संबर पदार्थ (ढाल ; १) $ टिप्पणी २ ४०६ 


(२) कर्मपुदलों के आदान---प्रहण का उच्छेद करना द्रव्य संवर है और संसार की 
हेतु क्रियाश्रं का त्याग भाव संवर है? । श्री हेमचन्द्र सुरि कृत यह परिभाषा आचार्य 
पूज्यपाद कृत परिभाषा पर आधारित है* । 

(३) जो चतन्य परिणाम कर्मों के श्राख्रव के निरोध में हेतु होता है वही भाव 
संवर है और द्रव्याख्रव के अवरोध में जो हेतु होता है वह द्रव्य संवर है? । 

(४) मोह, राग और द्वेष परिणामों का निरोध भाव संवर है। उस भाव संवर के 
निमित्त से योगद्वारों से शुभाशुभ कर्म-वर्गणाप्रों का निरोध होना द्रव्य संवर है । 

(५) शुभ-अशुभ कर्मों के निरोध में समर्थ शुद्धोपपोग भाव संवर है ; भाव संवर 
के आधार से नए कर्मों का निरोध द्रव्य संवर है५ । 

पाठक देखेंगे कि उपर्युक्त परिभाषाश्रों में वास्तव में तो ग्रन्तिम चार ही संवर पदार्थ 
के दो भेदों का प्रतिपादन कर द्रव्य संवर और भाव संवर की परिभाषाएं देती हैं । 
श्री असयदेव ने वस्तुत: संवर पदार्थ के दो भेद नहीं बतलाये हैं पर संवर के द्रव्यसंवर 
और भावसंवर ऐसे दी भेद कर द्रव्यसंवर की उपमा द्वारा भावसंवर को समझाया है। 
जसे द्रव्य अ्रप्मि के स्वभाव द्वारा भाव अग्नि--क्रोधादि को समझाया जा सकता है बसे 
ही नोका के स्थल दृष्टान्त द्वारा उन्होंने भाव संवर को समझाया है। उन्होंने नौका के 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्री हेमचन्द्र सूरि कृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : ११२ : 
य : कममपुद्गलादानच्छेद्‌* स द्वव्यसंवरः । 
भपहेतुक्रिपात्यागः स॒ पुनर्भावसंवर: ॥ 

२--तत्त्वा० ६.१ सर्वाथसिद्धि : 
तत्र संसारनिमित्तक्रियानिवृत्तिभावसंवरः । तन्निरोध तत्पूवकर्मपुद्गलादामविच्छदो 
दुव्यसंवरः । 

३--द्वव्यसंग्रह २.३४ 
चेदणपरिणामों जो कम्मस्सासवणिरोहण हेऊ । 
सो भावसंवरो खलु दव्वासवरोहणे अण्णो ॥ 

४--पज्चास्तिकाय २. १४२. अम्ृतचन्द्रवृत्ति 
मोहरागह्ू षपरिणामनिरोधो भावसंवरः । तज्निमित्त : शुभाशुभकमपरिणासनिरोधों 
योगद्वारेण प्रविशतां पुद्गलानां द्वव्यसंवर : 

५-.वही : जयसेनवृत्ति : ; 
शुभाशुभसंवरसमथ : शुद्धोपयोगो भावसंवरः भावसंवराधारेण नवतरकमनिरोधो 
द्रव्यसंवर इति 


लौकिक दृष्टान्त द्वारा आध्यात्मिक भाव--आ्राख़व पदार्थ का सम्यक बोधमात्र उपस्थित 
किया है । स्वामीजी के प्रतिपादन में भ्राख़व पदार्थ के द्रव्य और भाव भेदों का उल्लेख 


नहीं शौर न आगमों में ही इन भेदों का उल्लेख मिलता है। 


प्राख़व नूतन कर्मों के ग्रहण का हेतु है और संवर उसका निरोध* । जिस परि- ' 


णाम से कर्म-कारण प्राणातिपातादि का संवरण---निरोध होता है, वह संवर है* । 
संवर-संख्या की परम्पराएं : 


जितने आख्रव हैं उतने ही संवर हैं । जसे प्राख़्वव की अ्रन्तिम संख्या का निर्धारण ह 


प्रसंभव है वंसे ही संवर की अन्तिम संख्या का भी। संवर की संख्या अनेक होने ./ 


पर भी व्यावहारिक दृष्टि से संवर के भेदों की निश्चित संख्या का प्रतिपादन करने 
वाली भ्रनेक परम्पराए प्राप्त हैं। उनमें से मुख्य इस प्रकार हैं : 

(१) सचावन संवर की परम्परा : इसके अनुसार पाँच समिति, तीन गुप्ति, दस धर्म, 
बारह शनुप्रेक्षा (भावना), बाईस परीषह और पाँच चारित्र-.इस तरह कुंब मिलाकर 
संवर के सत्तावन भेद होते है? । 

(२) चार संवर की परम्परा : इस परम्परा के अनुसार (१) सम्यक्त्व संवर, (२) देशत्रत 
महात्रतहूप विरति संवर, (३) कषाय संवर और (४) योगाभाव संवर--ये चार संवर 


हैं । 





१--तत्त्वा ० ६.१ सर्वार्थसिद्धि : 
देखिए पृ० ५०७ पाद दटि० २ 
२--ठाणाड़' १.१४ टीका 
संत्रियते--कर्मकारणं प्राणातिपातादि निरुध्यते येन परिणामेन स संवर: आश्रव- 
निरोध इत्यर्थः 
३--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवेन्द्रसूरिकृत नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ४२ : 
तत्थ परीसह समिई, गुत्ती भावण चरित्तधम्मेहि । 
बावीसपणतिबारसपण. द्सभेएहि. जहसंखं ॥ 
४--द्वादशाजुप्रेक्षा : संवरानुप्रेक्षा ६५ : 
सम्मत्त देसवयं, महव्वयं॑ तह जओ कसायाणं । 
एदे संचरणामा, जोगाभावो तहच्चेव ॥ 


आज्रव पदार्थ (ढाल : १) ; टिप्पणी २ ५११ 


(३) चार संवर की दूसरी परम्परा : इसके अनुसार मिथ्यात्व, श्रज्ञान, अविरति और 
योग--आख्रवों के निरोध रूप चार संवर हैं* । 

(४) पाँच संवर की परम्परा : इस परम्परा के अनुसार संवर पाँच हैं ।--( १) सम्यक्त्व 
संवर, (२) विरति संवर, (३) अप्रमाद संवर, (४) अकषाय संवर और (५)भ्रयोंग संवर* | 
(५) बीस संवर की परम्परा : इसके अनुसार बीस संबर ये हैं--(१ ) सम्यक्त्व संवर, 
(२) विरति संवर, (३) अप्रमाद संवर, (४) अ्कषाय संवर, (५) अ्रयोग संवर, (६) 
प्राणातिपात-विरमण संवर, (७) म्षावाद-विरमण संवर, (८) अदत्तादान-विरमण संवर 
(९) अन्रह्मचर्य-विरमण संवर, (१०) परिग्रह-विरमण संवर, (११) श्रोत्रेन्द्रिय संवर, 
(१२) चक्षुरिन्द्रिय संवर, (१३) ध्राणेद्धिय संवर, (१४) रसनेन्द्रिय संवर, (१५) स्पर्दनिद्धिय 
संवर, (१६) मन संवर, (१७) वचन संवर, (१८) काय संवर, (१६) भण्डोपकरण संवर 

श्रौर (२०) सूची-कुशाग्र संवर३ | 





१--समयसार संवर अधिकार १६०-१६१ : 
मिच्छत्त अणणाणं अविरयभावों य जोगो य ॥ 
हेडउअभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोहो । 
२--(क) ठढाणाड़ ५.२.४१८ 
पंच संवरदारा पं० तं० सम्मत्तं विरती अपमादों अकसात्तितमजोगित्तं 
(ख) समावायाजः ५ 
पंच संवरदारा पन्नता तं जहा-सम्मत्त विरई अप्पमत्तया अकसाया अजोगया 
३--आगमों के आधार पर बीस की संख्या इस प्रकार बनती है-- 
(क) देखिए---पाद टि० २ 
(ख) जंबू ! एत्तो संवरदाराइं पंच वोच्छामि आणुपुव्बीए । 
जह भणियाणि भगवया सब्बदुहविमोक्खणट्वाए ॥ 
पढम॑ होइ अहिसा वितियं सच्चवयरणंति पन्‍नत्तं । 
दत्तमणुन्नाय खंवरो य बंभचेरमपरिग्गहत्तं च ॥ 
। ( प्रश्नव्याकरण : संवर द्वार ) 
(ग) दसविधे संवरे पं? तं० सोतिद्यसंवरे जाव फासिद्तिसंवरे मण० वय० काय० 
डवकरणसंबरे सूचीकुसग्गसंवरे । (ठाणाडु' १०,१.७०६) 


है परम्पराओओरं में पहली परम्परा का उल्लेख इवेताम्बर-दिगम्बर मान्य तत्त्वा्सृत्र, 
तथा भ्रन्‍्य अनेक ग्रन्थों में उपलब्ध है*, पर आ्रागमों में नहीं? । बा 
संवर आख्व का प्रतिपक्षी पदार्थ है । एक-एक श्राख्॒व का प्रतिपक्षी एक-एक संवर 
होना चाहिए। संवरों की संख्या पैचक पहली परम्परा, आाखव-द्वारों की संख्या का . 
निरूपण करनेवाली परम्पराओं 3 में से पत्यज्षतः किसी भी परम्परा की प्रतिपक्षी नहीं है. 
भर संवरों की संख्या स्वतंत्र रूप से प्रतिपादित करती है । रा 
उपर्युक्त चार संवर की पचक परम्पराएँ आचार्य कुन्दकुन्द द्वारा समरथित हैं भर . 
अपने निरूपण में क्रमश: उस-उस आलज्व की प्रतिपक्षी हैं* । 
चोथी और पाँचवीं परम्पराएँ श्रागमिक हैं। उनका प्ररूपण झ्ाखव के उसने ही भेदों 
को बतलाने वाली परम्पराश्रों के प्रतिपक्षी रूप में है५। चौथी परम्परा के अ्रन्तिम पंद्रह भेद ह 
विरत संवर के ही भेद हैं। इस तरह ये दोनों परम्पराएँ एक ही हैं केवल संक्षेप-विस्तार हु 
की अपेक्षा से ही वे दो कही जा सकती हैं । जी 
स्वामीजी ने इसी ढाल (गा० १- १५) में आगमिक परम्परा सम्मत संवर के बीस 
भेदों का विवेचन किया है । है; ' 
हम यहाँ पाठकों के लाभ के लिए प्रथम +रम्परा सम्मत संवर के सत्तावन भेदों का. 0! 
संक्षिप्त विवेचन दे रहे हैं। । 
संवर के सत्तावन भेदों का विवेचन : 
संवर के भेद श्रधिक से अधिक १७ बतलाये गये हैं। देवेन्द्रसरि लिखते हैं---“संवर के 
भेद तो अनेक हैं। श्राचार्यों ने इतने ही कहे हैं६” 
१--(क) तत्त्वा० ६,२, ४-१८ 
(ख) नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह के सर्व नवतत्त्वप्रकरण 
२--नवतत्त्वस हित्यसंग्रह : भाग्यविजयकृत श्रीनवतत्त्वस्तवनम्‌ ८८ : 
भेद वीश संवरना कह्मा; ठाणाड़ सूत्र मोभार । 
भेद सत्तावन पण कह्मा, प्रन्धातरथी विचार ॥ 
र३--इन परम्पराओं के लिए देखिए पृ० ३७२ टि० ५ 
४--देखिए वही 
*-ठाणाड़- ५.२ ४१ टीका : 
संवरद्वाराणि--सिथ्यात्वादीनामाश्रवार्णा क्रमेण विपयंया : 
९ै-नवतत्त्वसाहित्यसग्रह : देवेन्द्रसूरिक्ृत नवतत्त्वप्रकरणस््‌ : ४१ क्‍ 
सो धुण णेगविहोवि हु , इह भणिओ सत्तवन्‍नविहो ॥ जे 


॥। 
|] 
है 
। 
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७ ६: 
। 
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संवर के ५७ भेदों का वर्णन छह गच्छों में किया जाता है। इन गुच्छों के क्रम भिन्न- 
भिन्न मिलते हैं। तत्त्वाथंसृत्र में गुच्छों का अनुक्रम--गुसि, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, परीषह- 
जय और चारित्र--इस रूप में है* । दूसरे निरूपण में परीषह-जय, समिति, गुप्ति, भावना, 
चारित्र, धर्म--यह क्रम है? । तीसरे प्ररूपण में चारित्र, परीषह-जय, धर्म, भावना, 
समिति और गुप्ति--यह्‌ क्रम है? । इसी प्रकार अन्य क्रम भी उपलब्ध हैं” । यहाँ तत्त्वार्थ- 
सूत्र के गुच्छ-क्रम से ही ५७ संवरों का विवेचन किया जाता है। 
वाचक उमास्वाति तत्त्वार्थसूत्र के स्वोपज्ञ भाष्य में संवर पदार्थ की परिभाषा में 
कहते हैं :“आमस्रव के ४२ भेद बतलाये जा चुके हैं | उनके निरोध को संवर कहते हूं । इस 
संवर की सिद्धि गुप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेज्ञा, परीपह-जय और चारित्र से होती हैं। |” 
गुप्ति आदि के ही कुल मिलाकर ५७ भंद हैं । इन का विवरण इस प्रकार है : 
१--पाँच गुप्ति। जिससे संसार के कारणों से श्रात्मा का गोपन--बचाव हो उसे गुप्ति कहते 
हैं*। मत, वचत और काय--तीनों योगों का सम्यक्‌ निग्नह गुतति है*। भाष्य के अनुसार 





१--तत्त्वा ० €.२ 
स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्षापरीषहचारित्रेः 
२-० ५४१० पाद-टिप्पणी ३ 
३---नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : जयशेखरसूरि निर्मित नवतत्त्वप्रकरणम््‌ १६-२३ 
४--देखिए--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह में संगृहीत नवतत्त्वप्रकरण 
५--(क) तत्त्वा० ६.१: 
आस्रवनिरोधः संवरः 
(ख) वही : भाष्य : ु 
यथोक्तस्य काययोगादेद्विचत्वारिशद्विधस्य निरोधः संवरः 
(ग) स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेक्ञापरीषहजयचारित्रे: 
(घ) वही : भाष्य : । 
स॒एप संवरः एभिगुप्त्यादिभिरस्युपायेमव्ति 
६--.तत्त्वा ० ६.२ सर्वार्थसिद्धि : 
यतः संसारकारणादात्मनों गोपनं भवति सा गुप्तिः 
७--तत्त्वा० ६.४: 
सम्यग्योगनिग्रहों गुप्तिः 
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'सम्यक्‌ शब्द का श्रर्थ है--विधिपूर्वक, जानकर, स्वीकार कर, सम्यक्दर्शनपुर्वक * । 
श्री अ्कलझ्डुदेव के अनुसार इस का भ्रर्थ है--प्त्कार, लोक-प्रसिद्धि, _ विषयथ-सुख की 
आकांज्ञा आदि को छोड़कर* । इस प्रकार योगों का निरोधन करना गुप्ति है। इसके 
तीन भेद हैं : 
(१) कायगुप्ति : सोने, बठने, ग्रहण करने, रखने आदि क्रियाश्रों में जो शरीर की चेष्टाएँ 
हुआ करती हैं, उनके निरोध को कायगुप्ति कहते हैं? । 
(९) वाकमुप्ति : वचन-प्रयोग का निरोध करना अथवा सर्वथा मौन रहना वाक्‌गुप्ति 
है! । 
(३) मनोगुप्ति : मन में सावद्य संकल्प होते हैं उन के निरोध, भ्रथवा शुभ संकत्पों के 
वारण, अथवा कुशल-अकुशल दोनों ही तरह के संकल्पमात्र के निरोध करने को मनोगुप्ति 
कहते हैं" । 
वाचक उमास्वाति ने गुप्तियों की जो पूर्वोक्त परिभाषाएंँ दी हैं वे प्रायः निवृत्तिपरक 
हैं। केवल मनोगुप्ति में कुशल संकल्पों के धारण को भी स्थान दिया है । 
प्रभयदेवसूरि ने तीनों ही गुप्तियों को अ्रकुशल से निश्वत्ति और कुशल में प्रवृत्तिहूप 
कहा है*। 





(--तत्त्वा० ६.४ : भाष्य : 
सम्यगिति विधानतो ज्ञात्त्वाभ्युपेत्य सम्यग्दर्शनपूर्वक॑त्रिविधल्य योगस्य निग्रहो 
गुप्तिः 
२--तत्त्वार्थवातिक €६.४.३ : 
सम्यगिति विशेषणं सत्कारलोकपडसत्याद्याकाडज्ानिवृत्त्यथंम्‌ 
३--तत्त्वा० ६.४ : भाष्य : 
तन्र शयनासनादाननिद्दोपस्थानचंक्रमणेषु कायचेष्टानियम: कायगुप्ति: 
४--वही : भाष्य : 
आचनधच्छनप्ृष्उव्याकरणेष॒ वाडनियमो सौनमेव वा वाग्गुप्ति : 
४--वही : भाष्य : 
सावद्रसंकल्पनिरोध: कुशलूसंकल्पः कुशलाकुशलूसंकल्पनिरोध एव वा मनोगुप्तिरिति 
4--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : गा० १० भाष्य : 
द मणगुत्तिमाइयाओ, गुत्तीओ तिशण हुति नायव्वा । 
अकुसलनिवित्तिस्वा, कुसलपवित्तिसरुवा य ॥ 


संवर पदाथ (ढाल ; १) ४ टिप्पणी २ ५१५ 


गृुप्ति और समिति में अन्तर बताते हुए पण्डित भगवानदास लिखते हैं--.“समिति 
सम्यक प्रवृत्तिरुप है और गुप्ति प्रवृत्ति तथा निवृत्तिरूप । दोनों में यही अन्तर है? ।” 

स्वामीजी के अनुसार--मन, वचन और काय की सम्यक्‌ प्रवृत्तिरूप गुप्ति संवर नहीं 
हो सकती | उनका कहना है--ऐसी प्रश्ृत्ति शुभ योग में श्राती है और वह पृष्य का 
कारण है फिर उसे संवर कंसे कहा जा सकता है? संवररूप गुप्ति में शुभ योगों को 
समाविष्ट नहीं किया जा सकता । 

देवेन्रसुरि भी इसी का समर्थन करते हैं। उन्होंने पाप-व्यापार से मन, वचन 
और काया के गोपन को ही क्रमशः मनोगप्ति आदि कहा है? । उत्तराध्ययन में कहा 
है--'गुत्ती नियत्तणे वुत्ता, अछभत्थेठसावसों--सर्व अशुभ योगों से निमृत्ति गप्ति है। 
श्री अ्कलड्ड भी गुप्ति का स्वरूप निषृत्तिपरक ही बतलाते हैँ- गुप्त्यादि प्रवृत्तिनिग्रहाथ 
(०,६.१), 'गुप्तिहि निवृत्तिप्रवणा' (६.६.११)। 
२--पाँच समिति। सम्यक्‌ प्रवृत्ति को समिति कहते हैं? । 
(४) ईर्या समिति : धर्म में प्रयत्ममान॑ साधु का आवश्यक कार्य के लिए अथवा 
संयम की सिद्धि के लिए चार हाथ भूमि को देखकर गनन्यमन से धीरे-धीरे पेर रखकर 
विधिपूर्वक चलना ईर्यासमिति है । 
(५) भाषा समिति: साधु का हित (मोक्षप्रापक), मित, असंदिग्ध और अ्रनवद्य 
वचनों का बोलना भाषासभिति है" । 
(६) एषणा समिति : अन्न, पान, रजोहरण, पात्र, चीवर तथा अन्य धर्म-साधनों 
को ग्रहण करते समय साधु द्वारा उद्वम, उत्पादन और एषणा दोषों का वर्जन करना 
एषणासमिति है* । 


१---नवतत्त्वप्रकरण (आदू ० २) पृ० ११९,११५ 


२---नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : १६।४१ वृत्ति : 
पापव्यापारेस्यो मनोवाक्ायगोपनानमनोवचनकायगुप्तयः 
३--क) तत्त्वा० ६.२ सर्वार्थसिद्धि : 
सम्यगयनं समितिः 
(ख) नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवगुप्त सूरि प्रणीत नवतत्त्वप्रकरण गा० १० भराष्य : 
सम्मं जा उ पवित्ती । सा समिई पज्चहा एवं ॥ 
४--(क) तत्त्वा० ६.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक : रे 


-५--(क) तत्त्वा० ६.५ भाष्य 


(ख) वही : राजवातिक : ५ 
६--(क) तत्त्वा० ६.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक : ६ 


(७) आदाननिद्देपण समिति : आवश्यकतावश धर्मोपकरणों को उठाते या रखते 
समय उन्हें अच्छी तरह शोध कर उठाने-रखने को आदाननिक्षेपणसमिति कहते हैं? । 
(८) डत्सर्ग समिति : त्रस-स्थावर जीव रहित प्रासुक स्थाव पर, उसे अच्छी तरह 
देख और शोधकर मल-मूत्र का विसर्जन करना उत्सर्गसमिति है? । 

उपर्युक्त विवेचन से स्पष्ट है कि मुनियों की निरवद्य प्रशृत्तियों के नियमों को ही 
समिति! नाम से विहित किया गया है? । श्री अकलडझ्डंदेव लिखते हैं---“गुप्तियों के पालन में 
श्रसमर्थ मुनि की कुशल में प्रवृत्ति को समिति कहते हैं" ।” आगम में भी ऐसा ही कथन 
मिलता है । 

यहाँ प्रइ)्न॒ उठता है--समितियाँ प्रवृत्तिहप होने पर भी उन्हें संबर के भेदों में 
कैसे गिनाया गया । आचार्य पृज्यपाद कहते हैं---“विहित रूप से प्रवृत्ति करनेवाले के 
असंयमरूप १रिणामों के निमित्त से जो कर्मों का आख््रव होता है उसका संवर होता 
है*।” श्री अकलड्डुंदेव कहते हैं---'“जाना, बोलना, खाना, रखना, उठता और मलोत्सर्ग 
ग्रादि क्रियाओं में श्रप्रमत्त सावधानी से प्रद्वत्ति करने पर इन निमित्तों से आनेवाले कर्मों 
का संवर हो जाता है ।” 


१--(क) तत्त्वा० ६.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक : ७ 
२--(क) तत्त्वा० ६.५ भाष्य 
(ख) वही : राजवातिक :८ 
३--तत्त्वा० €.४ सर्वार्थसिद्धि : 
तत्राशक्तस्य मुनेनिरवयप्रव्ृत्तिस्यापनार्थमाह 
४---तत्त्वा० €.५, राजवातिक ६ : 
तत्रासमर्थस्य कुशलेषु वृत्ति: समितिः 
५--उत्त० २४.२६ : 
एयाओ पंच समिईओ चरणरुस य पवत्तणे । 
६--(क) तत्त्वा० ६.५ सर्वाथसिद्धि : 
तथा प्रवतमानस्यासंयमपरिणामनिमित्तकर्मास्नवात्संवरो भवति । 
७--तत्त्वा ० ९,५ राजवातिक : 
अतो गमनभाषणाभ्यवहरणग्रहणनिशक्षेपोत्सर्गलद्णसमितिविधावप्रमत्तानां 
तत्प्रणालिका प्रस्तकर्माभावा न्निश्ठुतानां प्रासीदुत्‌ संवर: । 
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स्वामीजी का कथन है---मुनि का विधिपूर्वक आना-जाना, बोलना आदि कार्य शुभ 
योग हैं। वे पुण्य के हेतु हैं। उन्हें संवर कहना संगत नहीं। यदि शुभ योगों में प्रवृत्त 
मुनि के शुभ योगों से संवर माना जायगा तो उसका अर्थ यह होगा कि साधु के पृष्य 
का बंध होता ही नहीं। आगम में शुभ योगों से मुनि के भी स्पष्टत: पुष्य का बंध 
कहा है । ह 

बावन बोल के स्तोक में प्रश्न है--पाँच समिति, तीन गुप्ति कौन-सा भाव और 
कौन-सी गआरात्मा है ! उत्तर में कहा बताया गया है--भावों में गुप्ति उदय को छोड़कर चार 
भाव है ओर ग्राठ आत्माओं में गृप्ति चारित्र आत्मा है। समिति--जक्षायक क्षयोपशम 
और पारिणामिक भाव है और ग्रात्माग्रों में योग आत्मा है । 

इससे भी समितियाँ योग ठहरती हैं । 

गृप्तियों, समितियों का उल्लेख ठाणाज्ञ, समवायाद्भ, उत्तराध्ययत्त आदि आरागमों 
में मिलता है? । पाँच समिति और तीन ग॒प्तियों को आगमों में प्रवचन-माता कहा 
गया है? । 
३--दस धर्म : जो इृष्ट स्थान में घारण करे उसे धर्म कहते हैं? | धर्म के दस भेद 
को यतिधर्म, अनगार धर्म झ्रादि भी कहा जाता है। इनका व्यौरा इस प्रकार है : 
(६) उत्तम क्षमा : उमास्वाति के अनुसार क्षमा का त्रर्थ है तितिक्षा, सहिष्णुता, क्रोध 
का निम्नह४। आ०» पृज्यपाद के अनुसार निमित्त के उपस्थित होने पर भी कलुषता 
को उत्पन्न न होने देना क्षमा है०। 
(१०) उत्तम सादव : उमास्वाति के अनुसार मृदुभाव अथवा मृदुकर्म को मार्देव कहते 
हैं। मदनिग्रह, मानविघात मार्दव है। जाति, कुल, रूप, ऐश्वयं, विज्ञान, श्रुत, लाभ 
१--(क) ठाणाड़ ६० ३ 

(ख) समवायाड्ुः रे 

(ग) उत्त० २४.१,२, १६-२ ६ 
२---(क) उत्त० २४.१,३ ; 

(ख) समवायाज्भराः ८ 
३--तत्त्वा” ६.२ सर्वाथसिद्धि : 

इष्टे स्थाने धत्ते इति धमः 
४--तत्त्वा ० ६.६ भाष्य 
५---वही : सर्वार्थसिद्धि 


सुनना 


और वीर्य---इत आठ मदस्थानों से मत्त हो दूसरों की निन्‍्दा और अपनी प्रशंसा करने का 
निग्रह मार्दव है' । पूज्यताद के अतुसार भी अभिमान का अभाव, मान का निहंरण 
मादव है* । 
(११) उत्तम आजंब : उमास्वाति कहते हैं--भाव विशुद्धि और अविसंवादन आर्जव 
के लक्षण हैं। ऋजुभाव प्रेथवा ऋजुकर्म को झार्जव कहते हैँ? । आचार्य पृज्यपाद के 
प्रनुसार योगों की अ्रवक्रता श्राजंव है । 
(१२) उत्तम शौच : अ्लोभ । शुतिभाव या शुचिकर्म शौच है । भ्र्थात्‌ भावों की विशुद्धि, 
कल्मषता का अभाव और धम के साधनों में भी आसक्ति का न होना शौच धर्म है। । 
प्रकर्णप्राप्त लोभ की निवृत्ति शौच है * । 

प्रशन है--मनोगुप्ति और शौच में क्‍या अन्तर है? श्री श्रकलड्रूदेव कहते है---मनोगप्ति 
में मन के परिस्पन्दन का सर्वंथा निरोध किया जाता है जब कि शौच में पर वस्तु विष- 
यक अनिष्ट विचारों की शान्ति का ही समावेश होता है। लोभ चार हैँ---जीवनलोभ, 
आरोग्यलोभ, इन्द्रियलोभ और उपभोगलोभ । इन चारों का परिहार शौच में आता हैं? । 
(१३) उत्तम सत्य : सत्यर्थ में प्रवृत्त वचन अथवा सत्पुरुषों के हित का साधक वचन 
सत्य कहलाता है। प्रद्गत, परुषता, चुगली आदि दोषों से रहित वचन उत्तम सत्य है । 

पुज्यपाद कहते हैं भाषासमिति में मुनि हित और मित ही बोल सकता है 
अन्यथा वह राग श्र पअनर्थदण्ड का दोषी होता है। परन्तु उत्तम सत्य में धर्मवृद्धि के 
निमित्त बहु बोलना भी झा जाता है* । 


२१---तत्त्वा ० ६.६ भाष्य 
२---वही : सर्वाथसिद्धि 
३--तत्त्वा० ६,६ भाष्य 


४--वही : सर्वाथसिद्धि जे आह 


मिल यम जो 
2८८: ८:0०, ८ हक (४, 
४५--तत्त्वा० €,६ भाष्य 5 तल शेकण | दबा लोक 
_सतरकापबारन्‍कफालाा.. नरक ध ं कं हक 
|| ७४4५ १५ + 2.४7 5०३ आओ) 
्॒द्ा ५7 घ है 
ढ कप ? ज हे 
82. ४ आए के 
” 
६---वही : सर्वार्थंसद्धि. ,/  / हैक 
रा ५ के ख््ह 0 2 
4 ' ; 
७--बही राजवातिक घ (शक प 
] श्षँ 


८--वही : भाष्य 
६ --वही ; सर्वाथसिद्धि 
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(१४) उत्तम संयम : योग-निग्नरह को संयम कहते हैं* । श्री अकलड्डुदेव के अनुसार संयम 
में प्राणी-संयम और इन्द्रिय-संयम ही आते हैं। मन, वचन और काय का निग्नह गुप्तियों 
में आ जाता है* । उमास्वाति ने संयम के सतरह भेद दिये हैं । 

(१५) उत्तम तप : कर्मक्षय के लिए उपवासादि बाह्य तप और स्वाध्याय, ध्यान आदि 
ग्न्तर तपों का करना तप धर्म है? । इच्छा-निरोध को भी तप कहा है--“इच्छा-निरोव- 
स्तपः । 

(१६) उत्तम त्याग : उमास्वाति के अनुसार बाह्य और आभ्यन्तर उपाधि तथा शरीर, 
ब्रन्नपानादि के ग्राश्रय से होनेवाले भावदोष का परित्याग त्याग धर्म है" । आचार्य 
पृज्यपाद के अनुसार संयति को योग्य ज्ञानादि का दान देना त्याग है* | श्री प्रकलड्डुदेव 
के अनुसार परिग्रह-निवृत्ति को भी त्याग कहते हैं" । कई जगह निर्ममत्व को त्याग 
कहा गया है--निर्मम॒त्वं त्याग: ।' 

(१७) उत्तम आकिश्वन्य : उमास्वाति के श्रनुसार शरीर और धर्मोपकरणों में ममत्व 
न रखना उत्तम आकिशद्जन्य धर्म है< । आ० पृज्यपाद के अनुसार “यह मेरा हैं इस | 
प्रकार के अ्रभिष्राय का त्याग करना झ्ाकिज्चन्य है* । 

(१८) उत्तम ब्रह्मचर्य : उमास्वाति के अनुसार इसके दो भ्र्थ हैं: (१) ब्रतों के परिपालन 
ज्ञान की अभिव्वद्धि एवं कषाय-परिपाक श्रादि हेतुओं से गुरुकुल में वास करना और (२) 
भावनापूर्वक ब्रह्मचर्य का पालन करना१* * । 





१--तत्त्वा० €. ६ भाष्य 
२-- वही : राजवातिक ११-१४ 


३--वही : €.६ भाष्य 
४--(क) तत्त्वा० ६.६ भाष्य 
(ख) वही : सर्वार्थसिद्धि 


५--तत्त्वा ० €.६ भाष्य 
६---वही : सर्वाथसिद्धि 
७--वही : राजवातिक (८ 
८--तत्त्वा? ६.६ भाष्य 
&---वही : सर्वाथसिद्धि 
१०--वही : भाष्य 


दस धर्मों का उल्लेख ठाणाज्] में भी है;---द्सविहे समणधम्मे प० तं. खंती मुत्ती 
अजवे मद्दवे छाघवे सच्चे संजमे तवे चिताते बंभचेरवासे द (ठा० १० १,७१२)। यहाँ 'शौच' 
और 'आकिज्चन्य' के बदले मुक्ति और “'लोघव' मिलता है। 

दस धर्मों में उत्तम सत्य की परिभाषा सत्य बोलना की गयी है। यहाँ प्रवृत्ति को 
संयम कहा गया है। स्वामीजी के अनुसार शुभ योग संवर नहीं हो सकता। प्रवृत्तिपरक 
ग्रन्य धर्मों के सम्बन्ध में भी यही बात समझ लेनी आवश्यक है । 
४-- बारह अजुप्रेक्षा । अनुप्रेक्षा भावना को कहते हैं। बार-बार चिन्तन करना अनुप्रेक्षा 
है। बारह शनुप्रेज्षाओं का विवरण इस प्रकार है: 


(१६) अनित्य अनुप्रेक्षा : शरीर ग्रादि सर्व पदार्थ और संयोग नित्य हैं--ऐसा पुनः 
पुनः चिन्तन । 


(२०) अशरण अनुप्रेक्षा : जन्म, जरा, मरण, व्याधि आ्रादि से ग्रस्त होने पर प्राणी का 
संसार में कोई भी शरण नहीं है--ऐसा पुनः पुन; चिन्तन । 

(२१) संसार अनुप्रेक्षा : संसार भ्रनादि है : उसमें पड़ा हुआ जीव नरकादि चारों गतियों 
में परिभ्रमण करता है। इसमें जन्म,जरा, मरण आदि के दुःख ही दुःख हैं--ऐसा पुन: 
पुनः चिन्तन । | 
(९२२) एकःव,अनुप्रेक्षा : इस संसार में मैं श्रकेला ही हूँ, यहाँ पर मेरा कोई स्वजन 
परजन नहीं । मैं श्रकेला ही उत्पस्त हुआ, अकेला ही मृत्यु को प्राप्त होऊंगा | मैं जो 
कुछ करूँगा उसका फल मुझ अकेले को ही भोगना पड़ेगा। कर्मजन्य दुःख को बाँटने 
में दूसरा कोई समथथ नहीं--ऐसा बार-बार चिन्तन । 


(२३) अन्यत्व अनुप्रेज्षा--मैं शरीर आदि बाह्य पदार्थों से सर्वथा भिन्‍न हूँ शौर शरीर 
आदि मुझ से भिन्‍न हैं। भ्रात्मा अमर है और शरीर आदि नाशवान हैं--ऐसा पुनः पुन: 
चिन्तन । 


(२४) अशुचि अलुप्रेक्षा : शरीर की अपवितन्न॒ता का बार-बार चिन्तन करना । 

(२४५) आस्त्रव अनुप्रेक्षा : मिथ्यात्व आदि श्रात्रव जीवों को अ्रकल्याण से युक्त और 
कल्याण से वंचित करते हैं---ऐसा पुनः पुनः चिन्तन । 

(२६) संवर अनुप्रेज्ा--संवर नए कर्मों के श्रादान को रोकता है। संवर की इस गुण- 
वत्ता का चिन्तन। 
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(२७) निजरा अनुप्रेज्ञा : निर्जरा बंधे हुए कर्मों का परिशाटन करती है। निर्जरा की 
इस गुणवत्ता का पुनः पुनः चिन्तन । 
(२८) लोकाजुप्रेक्षा : स्थिति-उत्पत्ति-व्ययात्मक द्र॒व्यों से निष्पन्न, कटिस्थकर पुरुष की 
प्राकृतिवाले लोक के स्वरूप का पुन: पुनः चिन्तन | 
(२६) बोधिदुर्लभाजुप्रेक्षा : सम्यकदर्शन--- विशुद्ध बोधि का बार-बार प्राप्त करना दुर्लभ 
है---ऐसा पुनः पुनः चिन्तन करना । 
(३०) धर्मस्याख्याततत्त्वानुप्रेक्षा : परमषि भगवान अरहंतदेव ने जिसका व्याख्यान 
किया है वही एक ऐसा धर्म है जो जीव को इस संसार-समुद्र से पार उतारनेवाला और 
. मोक्ष को प्राप्त करानेवाला है--ऐसा पुनः पुनः चिन्तन । 
५४--बाईस परीषह | मार्ग से च्यूत न होने के लिए और कर्मों की निर्जरा के लिए 
जिन्हें सहन करना योग्य है, उन्हें परीषह कहते हैं। बाईस परीषहों का विवरण इस 
प्रकार है : ध | 
(३१) क्षुधा परीषह : क्षुधा-सहन करना ; जसे--श्षुधा से अत्यन्त पीड़ित होने पर भी 
प्रासुक आहारी साधु फल श्रादि को न छेंदे और न दूसरे से छिदवाए ; न स्वयं पकावे और 
न दूसरे से पकवाएं। अकल्प्य आहार का सेवन न करे और धीर मन से संयम में विचरे । 
(३२) पिपासा परीषह : तृषा-सहन करना ; जसे--तृषा से अ्रत्यन्त व्याकुल होने पर 
भी अकल्प्य सचित्त जल का सेवन न करे। 
(३३) शीत परीषह : शीत-सहन करना ; जसे--शीत-काल में वस्त्र शऔर स्थान के 
ग्रभाव में अग्नि-सेवन न करे । ि 
(३४) उष्ण परीषह : ताप-सहन करना ; जसे--ताप से तप्त होने पर भी स्नान की 
इच्छा न करे, शरीर पर जल न छिड़के, पंखे से हवा न ले । ह 
(३५) दंशमशक परीषह : दंशमशकों के कष्ट को सहन करना; जसे--उनके द्वारा 
डसे जाने पर भी उनको किसी तरह का त्रास न दे, उनके प्राणों का विघात न करे ।' 
(३६) नारन्य परीषह : नझ्ता को सहन करना ; जेसे--वस्त्र जीर्ण हो जाने पर साधु 
यह चिन्ता न करे कि वह अचेलक हो जाएगा अथवा यह न सोचे कि अच्छा हुआा 
वस्त्र जीर्ण हो गए और अब वह नए वस्त्र से सचेलक होगा । उत्तराध्ययन में इसे 
अ्रचेलक परीषह कहा है । 
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(३७) अरति परीषह : कष्ट पड़ने पर संयम के प्रति भ्ररुचि को उत्पन्न न होने देना । 
(३८) रुत्री परीषदह : स्त्री के लुभाने पर भी समभावपूर्वक रहना--मोहित न होना । 
(३६) चर्या परीषह : ग्रामानुग्राम विचरने की मुनि-चर्या से विचलित न होना। .. 
(४०) नेषेधिकी परीषह : स्वाध्याय के लिए किसी स्थान में रहते समय उपसर्ग होने पर 
उसे समभावपूर्वक सहन करना ; जसे--दूसरे को त्रास न पहुँचाना और स्वयं शंका- 
भीत हो वहाँ से श्रन्य स्थान में न जाना । 

(४१) शय्या परीषह : वास-स्थान अथवा शय्या न मिलने अ्रथवा कष्टकारी मिलने पर 
समभाव रखना ; जस्ते--उच्चावच शय्या के कारण स्वाध्याय श्रादि के समय का 
उल्लंघन न करना । 

(४२) आक्रोश परीषह : दुष्ट वचनों के सम्मुख समभाव रखना ; जसे--किसी के 
आक्रोश करने पर क्रोध न करना । 

(४३) वध परीषह : वध-कष्ट उपस्थित होने पर समभाव रखना ; जसे--किसी के 
पीटने पर भी मन में हेष न कर तितिक्षा-भाव रखना । 

(४४) याचना परीषह : याचना करने की क्रिया से दुःख-बोध नहीं करना ; जसे--यह 
न सोचता कि हाथ पसारने की श्रपेश्ञा तो घर में ही रहना अच्छा । 

(४५) अछाभ परीषह : आहारादि न मिलने अथवा अनुकूल न मिलने पर मन में कष्ट 
न होने देना । 

(४६) रोग परीषह : रोग होने पर व्याकुल न होना । 

(४७) तृणस्पश परीषह : तृण पर सोने से उत्पन्न वेदना से अविचलित रहना। 

(४८) जलल्‍्ल परीषह : पसीने और मैल के कष्टों से न घबड़ाना । 

(४६) सत्कार-पुरस्कार परीषह : किसी द्वारा सत्कारित किए जाने पर उत्कर्ष का 
अनुभव न करना। इसका लक्षण उत्तराध्ययन सूत्र में इस प्रकार दिया है--दूसरे के 
सत्कार-सम्मानादि को देखकर वसे सत्कार-सम्मानादि की कामना न करना" । 

(५०) प्रज्ञा परीषह : अपने में प्रज्ञा की कमी देख कर खेदखिन्न न होना । 


१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : अव० वृत्त्यादिसमेतं नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : १८: 


बहुलोकनरेश्वरादिकृतस्तुतिवंदनादेः चित्तोन्‍्मादों न कार्यः, उत्कर्षो मनसि ्त्त 
कार्य: । 


संवर पदार्थ (ढाल : १) टिप्पणी २ ५२३ 


(५१) अज्ञान परीषह : अपने अज्ञान से खेदखिन्न न होना ; जेसे--मैंने व्यर्थ ही मैथुन 
भ्रादि से निशृत्ति तथा इच्द्रियों के दमन का प्रयत्ञ किया, जो मुझे साक्षात्‌ धर्म और पाप 
का ज्ञान नहीं । 
(५२)अदर्शन परीषह : जिनोपदिष्ट तत्वों में अश्रद्धा उत्पन्न न होने देना ; जसे---परलोक 
नहीं है, जिन नहीं हुए अथवा संयम-प्रहण कर मैं छुला गया आदि नहीं सोचना । 

बाईस परीषहों का वर्णन उत्तराध्ययन (अ० २), समवायाजभर (सम०२२) और भगवती 
(८.८) में मिलता है। भगवती में अज्ञान-परीपह' के स्थान में 'ज्ञान-परीपह' का उल्लेख 
है । 

परीषह निजरा पदार्थ के अन्तर्गत आते हैं। स्वामीजी के अनुसार वे संवर के भेद 
नहीं हैं। वे षट द्वव्यों में जीव और नव पदार्थों में जीव और निर्जरा के अन्तर्गत आते 
हैं* । 
६--पाँच चारित्र : 
(५३) सामायिक चारित्र : सर्व सावद्य योगों का त्याग कर पाँच महात्रतों को ग्रहण 
करना सामायिक चारित्र कहलाता है । । 
(५४) छेदोपस्थापनीय चारित्र : दीक्षा लेने के बाद विशिष्ट श्रुत का अभ्यास कर चुकने 
पर पुनः महातन्नतों का ग्रहण करना अथवा प्रथम दीक्षा में दोष लगने से उसका छेद 
कर पुनः दीक्षा लेना छेदोपस्थापनीय चारित्र है। संक्षेप में सामायिक चारित्र के सदोष 
प्रथवा निर्दोष पर्याय का छेद कर पुनः महाव्रतों का ग्रहण करना छेदोपस्थापनीय चारित्र 
है । 
(५५) परिहारविशुद्धि चारित्र : जिसमें तप विशेष द्वारा आत्म-शुद्धि की जाती है, उसे 
परिहारविशुद्धि चारित्र कहते हैं । विशेष तपस्या से विशुद्ध होना इस चारित्र की विशेषता 
है। 
(५६) सूह्मसंपराय चारित्र : जिस चारित्र में मात्र सुक्ष्मसंपराय--लोभ-कषाय का 
उदय होता है, उसे सुक्ष्मसम्पराय चारित्र कहते हैं । 
(५७) यथाख्यात चारित्र : जिस चारित्र में कषाय के सर्वथा उपशम अ्रथवा क्षय होने से 
वीतराग भाव की प्राप्ति होती है, उसे यथाख्यात चारित्र कहते हैं । 

पाँचों चारित्र संवर हैं क्योंकि उनमें सर्व सावद्य व्यापार का प्रत्याख्यान रहता 
है। स्वामीजी ने भी पाँचों चारित्रों को संवर माना है। 
१--बावन बोल को थोकड़ो : बोर ५० 


३--सम्यक्त्वादि बीस संचर एवं उनकी परिभाषाएँ (गा० १,२,५,१०,११) : 
नीचे सम्यकत्व श्रादि बीस भ्राख़वों की परिभाषाएं दी जा रही हैं। इनका आधार 

प्रस्तुत ढाल तो है ही साथ ही स्वामीजी की श्रन्य कृति 'टीकम डोसी की चर्चा भी है। 

बीस संवरों की परिभाषाएं क्रमशः इस प्रकार हैं : 

(१) सम्यकत्व संवर (गा० १) : 

ह यह मिथ्यात्व श्राख़रव का प्रतिपक्षी है। स्वामीजी ने इसकी परिभाषा देते हुए 
उसके दो शअ्रद्ध बतलाए हैं : (क) तो पदार्थों में यथातथ्य श्रद्धात और (सर) विपरीत 
श्रद्धा का त्याग । 

(२) विरति संवर (गा० २): 

यह अविरति आस्रव का प्रतिपक्षी है। सावद्य कार्यों का तीन करण और तीन योग 
से जीवनपयंन्त के लिए प्रत्याख्यान करना सर्व विरति संवर है। अंश-त्याग देश विरति 
संवर है। 
(३) अप्रमाद संवर : 

यह तीसरे प्रमाद आ्राख़व का प्रतिपक्षी है। प्रमाद का सेवन न करना अप्रमाद 


संवर है' । प्रमाद का भ्र्थ अनुत्साह है। आत्म-स्थित अनुत्साह का क्षय हो जाना 
श्रप्रमाद संवर है । 


(४) अकषाय संवर : 


यह कषाय आख्रव का प्रतिपक्षी है। कषाय न करना अ्रकषाय संवर है? । कषाय 


का श्रर्थ है--आत्म-प्रदेशों का क्रोध-मान-माया-लोभ से मलीन रहना । कषाय का 
क्षय हो जाना अ्कषाय संवर है । 


(५) अयोग संवर (गा० ५,१२) : 
यह योग ग्रास्रव का प्रतिपक्षी है। योग दो तरह के होते हैं---सावद्य भर 
निरवद्य । दोनों का सर्वतः निरोध योग संवर है। सावद्य योगों का आंशिक या 


सार्वत्रिक त्याग अयोग संवर नहीं । यह विरति संवर है। सावद्य-निरवद्य सर्व प्रवृत्तियों 
का निरोध अ्रयोग संवर है । 


१--टीकम डोसी की चर्चा : 


प्रमाद न सेवे तेहिज अप्रमाद्‌ संवर । 
२--टीकम डोसी की चर्चा : 
कषाय न करे तेहिंज अकषाय संवर । 
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(६) प्राणातिपात विरमण संवर (गा० १०) : 

प्राणातिपात विरमण संवर प्राणातिपात आाजख्तव का प्रतिपक्षी है। हिंसा करने का 
त्याग करना श्रप्राणातिपात संवर है। 
(७) रूषावाद विरसण संवर (गा० १०): 

यह मृषावाद आख्रव का प्रतिपक्षी है। झूठ बोलने का त्याग करना अमृषावाद 
संवर है । 
(८) अद॒त्तादान विरमण संवर (गा? १०): 

यह अदत्तादान आख््रव का प्रतिपक्षी है। चोरी करने का त्याग करना 
ग्रदत्तादान संवर है। 
(६) मेथुन विरमण संवर (गा० १०): 
. यह मैथुन आाख़व का प्रतिपक्षी है। मैथुन-सेवत का त्याग करना अमैथन 
संवर है । 
(१०) परिग्रह विरमण संवर (गा? १०) : 

यह ॒परिग्रह आख्रव का प्रतिपश्नी है । परिग्रह और ममताभाव का त्याग 
अपरिग्रह संवर है। 
(११) श्रोन्नेन्द्रिय संवर (गा० ११) : 

यह श्रोत्रेन्द्रिय आख्रव का प्रतिपक्षी है। अच्छे-बुरे शब्दों में राग-देष करना 
श्रोत्रेन्द्रिय आखस्रव है। प्र॒त्याख्यान द्वारा श्रोभेन्द्रिय को वश में करना, शब्दों में राग-दवेष 
न करना श्रोत्रेन्द्रिय संवर है । 
(१२) चक्षरिन्द्रिय संवर (गा० ११): 

यह चक्षुरिद्धिय भ्राख्व का प्रतिपक्षी है। प्रत्याख्यान द्वारा चक्षुरिन्द्रिय को वश में 
करना, अच्छे-बुरे रूपों में राग-देष न करना चक्षुरिन्द्रिय संवर है। 
(१३) प्राणनिद्रिय संवर (गा० ११): 

यह प्राणेद्धिय भ्राख़व का प्रतिपक्षी है। सुगंध-दुर्गन्ध में राग-द्रेष करना प्राणेन्द्रिय 
आखव है। प्रत्याख्यान द्वारा प्राणेन्द्रिय को वश में करना, गंधों में राग-देष न करना 
ध्राणेन्द्रिय संवर है । 
(१४) रसनेन्द्रिय संवर (गा० ११): 

यह रसनेन्द्रिय आखत्रव का प्रतिपक्षी है। सुस्वाद-कुस्वाद में राग-द्रेष करना रसने- 


न्द्रिय श्राख़व है। श्रत्याख्यान द्वारा रसनेद्धिय को वश में करना, स्वादों में राग-द्ेष न. 
करना रसनेन्द्रिय संवर है। 
(१४) स्पर्शनेन्द्रिय संबर (गा० ११) ; क्‍ 
यह स्पर्दनिन्द्रिय आसव का प्रतिपक्षी है । भले-बुरे स्पीशों में राग-द्वेष न करना 
स्पर्शनेन्द्रिय आख़ब है। प्रत्याष्यावयूव॑क स्पर्शनेन्द्रिय को वश्ञ में करना, स्पत्ञों में 
राग-हेष न करना स्पर्शनेन्द्रिय संवर है। ' 
(१६) मन संवर (गा० १ २): हे 
यह मनयोग आख्रव का प्रतिपक्षी है। अच्छे-बुरे मनोयोगों का संपूर्ण निरोध मन 
संवर है। 
(१७) वचन संवर (गा० १२): 
. यह वचनयोग श्रास्रव का प्रतिपक्षी है। शुभाशुभ दोनों प्रकार के बचनों का 
सम्पूर्ण निरोध वचन संवर है। 
(१८) काय संबर (गा० १२) : े 
यह काययोग आ्राख्रव का प्रतिपक्षो है । शुभाशुभ दोनों प्रकार के कार्यों का सम्पूर्ण 
निरोध काय संवर है। 
(१६) भंडोपकरण संवर (गा १३ )+ 
यह भंडोपकरण श्रास्रव॒ का प्रतिपक्षी है। त्यागपूर्वक भंडोपकरणों का सेवन न 


करना भंडोपकरण संवर है। मुनि के लिए उनमें ममत्व न करना अथवा उनसे श्रयतना 
न करना संवर है। 


(९०) सूची-कुशाग्र संवर (गा० १३) : 


यह सूची-कुशाग्र श्रास्नव का प्रतिपन्नी है। त्यागपृ्वंक सूची-कुशाग्र का सेवन ने 


करना सूची-कुशाग्र संवर है। मुनि के लिए उनमें ममत्व न करना अ्रथवा उनसे प्रयतना 
न करना संवर है। 


टीकम डोसी ने स्वामीजी से चर्चा करते हुए कहा था---“संवर दो तरह के होते हैं-- ' 
(१) निवर्तक और (२) प्रवर्तक । अप्रमाद में अजृत्ति, अ्रकषाय में प्रवृत्ति, शुभ योगों में 
प्रवृत्ति, दया में प्रवृत्ति, सत्य में प्रवृत्ति, दत्तग्रहण में प्रवृत्ति, शील में प्रवृत्ति, अपरिय्रह 
में प्रवृत्ति, पाँचों इन्द्रियों की शुभ प्रवृत्ति, मन-बचन-काय की भली प्रवृत्ति आदि सब 
प्रवर्तक संवर हैं ।” | 


१--टीकम डोसी की चर्चा । ड़ 


संवर पदाथ (ढाल : १) ; टिप्पणी ४ (२७ 


स्वामीजी का इससे मतभेद रहा । उन्होंने लिखा है--“संवर निरोध लक्षणात्मक है, 
वह प्रवर्तक नहीं हो सकता । कषायरहित प्रवृत्ति, प्रमादरहित प्रवृत्ति, शुभ योग, मन- 
वचन-काय की शुभ प्रवृत्ति, दया में प्रवृत्ति, सत्य में प्रज्नत्ति, दत्तग्रहण में प्रवृत्ति, 
ब्रह्मचर्य और अपरिग्रह में प्रवृत्ति, पाँचों इद्रियों की भली प्रवृत्ति आदि-आदि प्रपृत्तियाँ 
निर्जरा की करनी हैं। उनसे निजरा होती है, उनमें संवर का अंश भी नहीं । संवर 
तो उसी पदार्थ को कहा जाता है जो आते हुए नए कर्मों को रोकता है। झाख़व उस 
पदार्थ को कहते हैं जो नए कर्मों को ग्रहण करता है। निर्जरा उस पदार्थ को कहते हैं जो 
बंधे हुए कर्मों को तोड़तों है । इनके भिन्न-भिन्न लक्षणों से वस्तु का निर्णय करना 
चाहिए । संवर में शुभ प्रवृत्तियों का समावेश नहीं होता? ।” 
४--सम्यक्त्व आदि पाँच संचर और प्रत्याख्यान का सम्बन्ध (गा० ३-६) : 
इन गाथाशओरों में स्वामीजी ने संवर कंसे उत्पन्त होते हैं, इसपर प्रकाश डालते हुए 
दो बातें कही हैं : 
(९) सम्यक्त्व संवर और सर्व विरति संवर प्रत्याख्यान से निष्पन्न होते हैं । 
(२) अप्रमाद, अ्रकषाय और अयोग संवर कर्म-क्षय से निष्पन्न होते हैं । 
नीचे इनका क्रमशः स्पष्टीकरण किया जा रहा है : 
१ (क) सम्यक्त्व संवर : निग्नेल्थ प्रवचन में हड्डी और मज्जा की तरह प्रेमानुराग होना 
: श्रद्धा है। जिनप्रहूपित तत्त्वों में श्लारहित, काक्षारहित, विचिकित्सारहित श्रद्धा, रुचि 
प्रतीति को सम्यग्द्शन अथवा सम्यक्त्व कहते हैं। निर्ग्रन्‍्थ प्रवचन सत्य है, श्नुत्तर है, 
केवलज्ञानी द्वारा कहा हुआ है, प्रतिपूर्ण है, मोज्ञ की ओर ले जानेवाला है, संशुद्ध 
है, शल्य का नाश करनेवाला है, सिद्धि-मार्ग है, मुक्ति-मार्ग है, निरूपम यानरूप है और 
निर्वाण का मार्ग है। यही सत्य है, यही परमार्थ है शेष सब अनर्थ हैं--ऐसी दृढ़ प्रतीति 
सम्यक्व्व है। ऐसे सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जाने पर भी सम्यक्त्व संवर नहीं होता। 
सम्यक्त्व संवर तब होता है जब मिथ्यात्व का त्याग किया जाता है। विपरीत श्रद्धान 
का त्याग ही सम्यक्त्व संवर है । इस तरह सम्यक्त्व संवर की निष्पत्ति त्याग-प्रत्याख्यान 
से होती है । 
श्री जयाचार्य कहते हैं--- पहले गुणस्थान में बीस आखव होते हैं। दूसरे गुणस्थान में 
मिथ्यात्व ग्रास्नव नहीं होता, अवशेष उन्‍्नीस होते हैं। तीसरे गुणस्थान में पुन: बीस और चोथे में 
पुनः उन्‍नीस आ्ाख़व होते हैं । चोथे गुणस्थान में मिथ्यात्व पुनः दूर होता है और सम्यक्त्व 
श्राता है । इधर संवर के बीस भेद पहले चार गुणस्थानों में नहीं होते। दूसरे भौर चौथे गणस्थान 
में सम्यक्त्व होने पर भी सम्यक्त्व संवर नहीं होता । इसका कारण यही है कि चौथे 
गुणस्थान में प्रत्यास्यान नहीं होता और प्रत्यास्यान बिना संवर नहीं होता । यहाँ वर्क 
किया जाता है कि चौथा गुणस्थान सम्यक्‍्त्व प्रधान है फिर सम्यक्त्व संवर कंसे नहीं होगा ? 


१--टीकम डोसी की चर्चा । 


इसे इस प्रकार समझा जा सकता है--सिद्धों में सम्यक्त्व होने पर भी सम्यक्त्व संवर क्यों 
नहीं है १ जसे त्याग न होने से उनमें सम्यकत्व संवर नहीं; वसे ही दूसरे और चौथे गण- 
स्थान में सम्यक्त्व होने पर भी त्याग के अभाव में सम्यक्त्व संवर नहीं होता' ।” 

(ख) सर्व विरति संवर : 

भगवान महावीर ने कहा है--“जो प्राणी असंयत, अविरत और अप्रतिहतप्रत्यास्याव 
पापकर्मा होता है, वह सक्रिय, असंजृत्त, एकान्तदण्ड देनेवाला, एकान्तबाल, एकान्तमसुप्त होता 
है। ऐसा मनुष्य मन, वचन और काय से पाप करने का विचार भी न करे, वह पाप- 
पूर्ण स्वप्त भी न देखे तो भी वह पाप-कर्म करता है। 

“जो आत्मा पृथ्वीकाय से लेकर त्रसकाय तक के प्राणियों के प्रति असंयत, अविरत .. 
ओर अप्रतिहतप्रत्यास्यातपापकर्मा होता है, वह सदा निष्ठर और प्राणीघात में चित्त 
वाला होता है। इसी प्रकार प्राणातिपात यावत्‌ परिग्रह, क्रोध यावत्‌ मिथ्यादर्शनशत्य 
में चित्तताला होता है। वह पाप न भी करे, पापपूर्ण स्वप्त भी न देखें तो भी पाप-कर्म 
करनेवाला है क्योंकि ऐसा मनुष्य दिन में, रात में, सोते, जागते, सदा भ्रमित्र होता है, 
मिथ्यासंस्थित होता है, नित्य शठ व्यवहारवाला और घात में चित्तवाला होता है । वह 
सर्व प्राणी; सर्व सत्व का रात और दिन, सोते और जागते सदा बरी बना रहता है। वह 
अ्रठारह पापों में विद्यमान रहता है। इसलिए मन, वचन और काय से पाप करने का 
न सोचे, पाप न करे यहाँ तक कि पापपूर्ण स्वप्त भी न देखें तो भी वह पाप करता है? ।” 

अविरति भाव-शस्त्र है। जसे बारूद, आग का संयोग मिलते ही, भड़क उठता है वसे 

ही स्वच्छन्द इच्छाएँ संयोग मिलते ही पाप में प्रवृत्त हो जाती हैं। इच्छाओं को अनियंत्रित 

ढयघ5ससफनसस लत." कललललललत७ह७ैयय___ नल नननन-++-++>>>+ 


१--भीणी चर्चा ढा० ६. 
पहिल गुणठाण आश्रव बीस, दूजे भेद कह्मा उगणीस । 
टलियो मिथ्यात्व तमीस रे ॥१॥ 
तीजे बीस चोथे उगणीस, यथाँ पिण दलियो मिथ्यात तमीस । 
च्यार सम्यक्त सखर जगीस रे ॥२॥ 
हिवे संवर नाँ भेद बीस, पहिला च्यार गुणणठाण न दीस। 
आवता कर्म नहीं रुकीस रे ॥२३॥ 
वीजे चोथे सम्यक्त पाय, पिण मिथ्यात त्यागा बिन ताहि । 
संवर कद्दीजे नाहि रे ॥२४॥ 
कोई कह्टे चोथो गुणस्थान, सम्यक्त तो अधिक प्रधान । 
तो सम्यक्त संवर क्‍य नहीं ज्ञाण रे ॥३६॥ 
सिद्धा सांहि पिण सम्यक्त भावे, विण त्याग संवर नहीं थावे। 
तिम चौथे गुणठाणे न पाचे रे ॥३७॥ 

२--उयगढ २.४ 


संबर पदाथ (ढाल ; १) $ टिप्पणी ४ धर६ 


--खुली रखने का अ्रथ है--पदार्थों की श्राशा--उनको भोगने की पिपासा को बनाये 
रखना । पापपूर्ण कार्यों के करने की संभावना को जीवित रखना। इसीलिए श्रत्याग 
भाव--श्राशा-वाब्छारूप अविरति को आख्रव कहा गया है । 

एक बार शिष्य ने पुछा--“जीव क्या करता हुआ और क्या कराता हुआ्रा संयत, 
विरत और प्रतिह॒तप्रत्याख्यातपापकर्मा होता है? ” झाचाय॑ ने उत्तर दिया---“भग- 
वान ने पुथ्वीकाय से लेकर त्रसकाय तक--इन छहों प्रकार के प्राणियों को कर्म -बंध का 
हेतु कहा है। जो यह सोच कर कि जसे मुझे हिसाजनित दुःख और भय होते हैं वसे 
ही सब प्राणियों को होते हैँ, प्राणातियात से लेकर मिथ्यादर्शनशल्य तक अ्रठारह पापों से 
विरत होता है, वह सावद्य क्रिया-रहित, दिसा-रहित, क्रोध-मान-माया-लोभ-रहित, 
उपशान्त और परिनिदृत्त होता है । ऐसा संयत, विरत और प्रतिहतप्रत्याख्यातपापकर्मा 
आत्मा अक्रिय, संबृत्त और एकान्तपण्डित होता है" । ”” 

इस वार्त्तालाप से स्पष्ट है कि श्रविरति ग्रास्व का निरोध विरति--पाप-प्रत्या- 
ख्यान से होता है। विरति संवर अ्रठारह पापों के प्रत्याख्यान से निष्पन्न होता है। 

श्री जयाचार्य ने कहा है--“पाँचवें गुणस्थान में सम्यक्त्व संवर होता है परन्तु सब 
त्रत न होने से, सर्व विरति की अपेक्षा से विरति संवर का अ्रभाव कहा गया है। पाँचर्वे 
गणस्थान में पाँचों चारित्र नहीं होते । देशचारित्र होता है जो उनसे भिन्‍न है । अत: 
विरति संवर नहीं कहा गया है । पाँचवें गणस्थान में चारित्र श्रात्मा भी इसी कारण नहीं 
कही गई है। देशचारित्र की श्रपेज्ञा से पाँचवें गुणस्थात में भी विरति संवर और चारित्र 
कहने में कोई दोष नहीं" | 
(२) अप्रमाद, अकषाय और अयोग संवर : 

ठाणाज् में अ्ठारह पापों की विरति का उल्लेख है? । यह विरति छछ्े गणस्थान 


१--छयग् २.४ 

२---भीणी चर्चा ढा० ६ : 
पंचमें सम्यक्त संवर पाय, सर्च च्रती तणी अपेक्षाय । 
बरती संवर कहीजे नांहि रे ॥२५॥ 


पंचमें पांचूं चारित्र नांहि, देश चारित्र जुदो कह्यो ताहि । 
तिण सूं बरती संवर न जणाय रे ॥२६॥ 


पंचमें चारित्र आत्मा नांहि, चारितन्र आत्मावाला ताहि। 
असंख्याता क्या अथ रे मांहि रे ॥२७॥ 
तिणसूं पंचमा ग्रुणठाणा मांही वरती संवर कट्ो नहीं ताहि। 
सर्व ब्रत चारित्र नी अपेक्षाय रे ॥२८॥ 
देश चारित्र नी अपेक्षाय, वरती संबर ने चारित्र छहाय । 
न्याय सूं क्यो दोषण नांहि रे ॥२६॥ 

३--ठाणाड़ग, ४८ : 
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में सम्पूर्ण हो जाती है। यह सर्व विरति गणस्थान कहलाता है| इसके बाद सावद्य कार्यों की 
अविरति नहीं रहती । सावद्य कार्यों के सर्व त्याग--प्रत्याख्यान इस गुणस्थान में हो 
जाते हैं। सर्व सावद्य कर्मो के प्रत्याख्यान हो जाने पर भी आगे के गणस्थानों में प्रमाद, 
कषाय और योग आख्व देखे जाते हैँ । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि सर्व सावद्य कार्यों 
के प्रत्याख्यान से भी ये नहीं मिठते और उस समय तक अवशेष रहते हे जब तक सम्बन्धित 
कर्मों का क्षय या क्षयोपशम नहीं होता । 

श्री जयाचार्य लिखते हैं--- 

“आ्राठवें और नोवें गुणस्थान में शुभ लेश्या और शुभ योग हैं । सावद्य योगों का सर्वथा 
परिहार है फिर भी कषाय आखव है। सर्व सावद्य योगों के प्रत्याख्यान से भी कषाय 
आख्व दूर नहीं हुआ । जब जीव ग्यारहवें गुणस्थान में क्रेचष, मान, माया और लोभ का 
उपशम करता है तब उदय का कर्तव्य दूर होता है और कषाय संवर होता है । छछे गुण- 
स्थान में प्रमाद आ्राख़व होता है पर लेश्या और योग शुभ होते हैं। सावद्य योगों का 
प्रत्याख्यान होने पर भी प्रमाद आख्रव दूर नहीं हुआ । शुभ योगों की जब श्रधिक 
प्रबलता होती है तो सातवें गुणस्थान में अ्रप्रमाद संवर होता है। छठे गुणस्थान तक 
निरन्तर प्रमाद आख़व होता है और कषाय श्रास्नव निरन्तर दसवें गुणस्थान तक। 
सातवें गुणस्थान में अप्रमाद संवर होता है फिर प्रमाद का पाप नहीं बढ़ता । ग्यारहव 
गुणस्थान में अकषाय संवर होता है और फिर कषाय के पाप नहीं लगते* ।” 





१--कीणी चर्चा ढा० २१२ : 
नवमे अष्टम गुणठाण छे जी, शुभ छेश्या शुभ जोग । 
पिण क्रोधादिक स्यूं बिगड्या प्रदेश नें जी, कषाय आख्व प्रयोग ॥ १४ ॥ 
क्रोध मान माया छोभ सर्वथधा जी, उपशमाया हर्यारमें गुणडाण | 
उदय नों किरतब मिट गयो जी, जब अकषाय संवर जाण ॥ २७ ॥ 
असंख्याता जीव रा प्रदेश में, अगडछापगो अधिकाय। 
ते दीसे तीनूं जोगां स्यूं जुदोजी, प्रमाद आस्रव ताय ॥ ३०॥ 
ते कर्म उदय बहु मिट गया जी, जबर आधे शुभ जोग | 
तिण ब्रेल्यां गुणणाणो सातमो जी, अतंर मुहूर्त प्रयोग॥ ३१ ॥ 
छठे प्रमाद आस्तरव थकाँ जी, लेश्या जोग शुभ आय । 
अधिक शुभ जोग आया थकाँ जी, अप्रमादी सातमें थाय ॥ ३२ ॥ 
छठे प्रमाद आख्रव निरन्तरे, दुशमा लग निरन्तर कषाय। 
निरन्तर पाप छागे तेहने, तीन जोगाँ स्यं जुदो कहाय ॥ ४५ ॥ 
जद आवबे गुणठाण सातमें, प्रमाद रो नहीं बधे पाप । 
अकषाई हुवां स्यूं कषाय रा, नहीं छागे पाप संताप ॥ ४६॥ -: 


संवर पदाथ (ढाल + १) $ टिप्पणी ४9 ५३१ 


अयोग संवर के सम्बन्ध में श्री जयाचाय लिखते हैं : 

“छठ गृणस्थान में अ्ठारह अ्राख्रव होते हैं । मिथ्यात्व आस्रव और अविरति आस्रव 
नहीं होते । भगवती सूत्र में इस गुणस्थान में दो क्रियाएँ कही हैं--(१) माया-अप्रत्यया 
क्रिया । यह कषाय है। (२) झ्ारम्भ-प्रत्यया क्रिया। यह अशुभ योग है । सातवें गुणस्थान 
में भी पाँच शभ्रास्रव होते हँ--कषाय झाख़व, योग आख्रव, मन आख़व, वचन आास्रव 
और काय आख्रव । इस गुणस्थान में माया-प्रत्यया क्रिया होती है। अशुभ योगरूप 
आरम्भिका क्रिया नहीं होती । आठवें, नौवें और दसवें गुणस्थान में भी सातवें गुणस्थानवर्ती 
पाँचों आख़व पाये जाते हैं। दो क्रियाएँ होती हैँ--माय।-प्रत्यया और साम्परायिकी । 
ग्यारहवें गुणस्थान में चार आ्राखव होते हैं--शुभ योग, शुभ मन, शुभ वचन और शुभ 
काय । बारहवें-तेरहवें गणस्थान में भी ये ही चार आख्रव होते हैं। चौदहवें गुणस्थान 
में कोई आ्ाखव नहीं होता --अयोग संवर होता है* ।” 

इससे भी स्पष्ट है कि सर्व सावद्य योगों का प्रत्याख्यान छछे गुणस्थान में कर लेने 
पर भी योग आाख्रव नहीं मिठता । वह तेरहवें गुणस्थान तक रहता है । 





१--भीणी चर्चा ढा० ६ : 
छठ आश्रव कह्या अठार, टलियो मिथ्यात अन्त घार। 
क्रिया दोय कही जगतार रे ॥ ४ ॥ 
मायावतिया कषाय नी तांहि, आरंभिया अशुभ जोग कहिवाय । 
भगवती पहिला शतक मांहि रे ॥ ५ ॥ 
सातमां गुणठाणा मांहि, पंच आश्रव भेदज पाय । 
कषाय जोग मन वच काय रे॥ ६ ॥ 
मायावतिया क्रिया तिहां होय, आरंभिया अशुभ जोग न कोय । 
एपिण पाठ भगोती में जोय रे ॥ ७ ॥ 
अष्टम नवमां दशा र॑ मांहि, पंच आश्रव तेहिज पाय । 
क्रिया मायावतिया संपराय रे !। ८५ ।! 


इग्यारमें है आश्रव च्यार, जोग सन वच काय उदार । 
अशुभ आश्रव ना परिहार रे॥ ६ ॥ 

बारमें तेरमें पिण च्यार, जोग मन वच काय उदार। 
चबदमें नहीं आश्रव लिगार रे॥ १० ॥ 


छडे गणस्थान में सर्व प्रत्याख्यान निष्पन्न सर्व विरति संवर होता है, पर अ्रयोग संवर 
तेरहवे गुणस्थान तक नहीं होता । वह प्रत्याख्यान से नहीं; कर्मो के क्षय से उत्पन्न होता 
है। भ्रत: चौहदवें गणस्थान में होता है? । 

स्वामीजी के सामने वाद आया---योग को छोड़ कर बीस आगख़बों में से उन्‍्नीस 
को जीव जब करना चाहे कर सकता है और वंसे ही जब छोड़ना चाहे छोड़ सकता है; 
यह अपने वश की बात है।” स्वामीजी ने उत्तर देते हुए कहा है--“जो यह कहते हैं 
कि उन्तीस भ्राखव जब इच्छा हो छोड़े जा सकते हैं---उनसे पूछना चाहिए कि साधु छड़े 
गुणस्थान में प्रमाद झास्रव को क्‍यों नहीं छोड़ ता, कषाय आखब को क्‍यों नहीं छोड़ता ! 
माया-प्रत्यया, लोभ-प्रत्यया, मान-्रत्यया और क्रोध-प्रत्यया क्रियाओं को क्यों नहीं 
छोड़ता १ रागद्वेष-प्रत्यया क्रिया को क्‍यों नहीं छोड़ता ? तीन वेद की क्रिया को क्‍यों नहीं 
छोड़ता १ इसी तरह अनेक उदय के कर्तव्य हैं, जिनसे पाप लगते हैं, उन्हें क्यों नहीं 
छोड़ता १ पुनः अठारह पाप-स्थानकों के क्षयोपद्म से क्षयोपशम सम्यक्ट्व और क्षयोपशम 
चारित्र आता है। इस तरह अ्रठारह पाप-स्थानक क्षयोपशम चारित्र और सम्थवत्व वाले 
के निरन्तर उदय में रहते हैं; जिससे उदय के कर्तव्य निरन्तर होते रहते हैं और निरन्तर 
पापकर्म लगते रहते हैं। यदि योग आख्रव को वर्जित कर श्रन्य उन्‍नीस आख्रव टालने 
से टल सकते हों तो जीव उन आखवों को क्‍यों नहीं दालता १ मिथ्यात्व आ्रास्रव, अविरति 


रन डमनल अत जी निलनिवदिकी लक 
१--भीणी चर्चा ढारू ६ 
छठ संचर कह्या दोय, सम्यक्त नें वरती संवर होय। 
ब्रती संवर चारित्र संजोय रे | ३० ॥ 
सातमा गुणठाणां सोभावे पनर भेद संवर ना पावे | 
अशुभ जोग तिहां नहीं आधे रे ॥ ११ ॥ 
अकषाय अजोग झहाय, बल्ले वश करे मन वच काय । 
ए पांच संवर पाव नाहि रे ॥ ३२ ॥ 
आठमें नवमें दशमें मंत, पनरे भेद हैं तंत । 
पूथ कह्मा ते पाँच टलंत रे॥ ३३ ॥ 
ग्योरमें सोले अजोग नाहि, बले बश करे मन वच काय । 
ए च्यारू संबर नहीं पाय रे ॥ ३४ ॥ 
बारमें तेर में चवदमें सोल, चडदमें बीसं बोलअडोछ । 
सिद्धा मांही नहीं बीस बोल रे ॥ ३४॥ अर 


संवर पदार्थ (ढाल : १) + टिप्पणी ५ ४५३३ 


आख्व (जो प्रत्यास्यान से उत्पन्न होते हैं) भी कर्म के घटने से घटते हैं। कर्म घटे बिना 
ये भी घटाये नहीं जा सकते फिर प्रमाद आख्रव, कषाय आख्रव और योग श्रास्रव की 
तो बात ही क्या" १?” 

इससे स्पष्ट है कि अ्रप्रमाद संवर, अभ्रकषाय संवर और अ्योग संवर की उत्पत्ति 
प्रत्याख्यान से नहीं होती; अपितु कर्मों के क्षय और क्षयोपदशम से होती है । 
०७--अन्तिम पंद्रह संवर विरति संबर के भेद्‌ क्‍यों (गा० १०-१०) ; 

टिप्पणी क्रमाइ् तीन में बीस संवरों का विवेचन है। स्वामीजी यहाँ कहते हैं-- 
“बीस संवरों में प्रथम पाँच--सम्यक्त्व संवर, विरति संवर, शअ्रप्रमाद संवर, अ्रकषाय 
संवर और योग संवर---ही प्रधान हैं । प्राणातिपात संवर से लेकर सूची-कुश्षाग्न संवर 
तक का समावेश विरति संबर में होता है। ये विरति संवर के भेद हैं। इन पंद्रह भेदों 
में प्रत्याख्यान--त्याग की अपेक्षा रहती है। 

प्राणातिपात से लेकर सूची-क्रुशाग्र-सेवन तक पंद्रह आाख़व योगास्रव हैं । इन अशुभ 
योगास्रवों के प्रत्यास्यान से विरति संवर होता है। मन-वचन-काय के शुभ योग अवशेष 
रहते हैं। उनका सर्वथा निरोध होने पर श्रयोग संवर होता है । 

यहाँ प्रश्न उठता है--प्राणातिपात आदि पद्दह आख्रव योगास्रव के भेद हैं तो 
फिर प्राणातिपाव विरमण ग्रादि पंद्रह संवर अयोग संबर के भेद न होकर विरति संवर 
के भेद क्‍यों १ 

इसका उत्तर यह है--अ्विरति आ्राख़व के आधार प्राणातिपातादि अठारह पाप 
हैं। पंद्रह आम्रव इन्हीं पापों में समाविष्ट हैँ। पापकारोी प्रवृत्तियों का त्याग न होना 
ही भ्रविरति आख्रव है । 

उधर पंद्रह आखव प्रवृत्तिहप हैँ । मन-वचन-काय-योग की श्रसत्‌ प्रवृत्ति से ही 
प्राणातियात श्रादि किये जाते हैं। प्रद्मत्ति योग आस्रव का लक्षण है अ्तएव पंद्रह 
आ्रास्नव योगास्रव में समाविष्ट हो जाते हैं । 

इन पंद्रह आख्रवों का प्रत्याख्यान करने से अत्याग-भावनारूप अविरति आख़व 
का निरोध होता है, विरति संवर होता है, क्योंकि पापकारी जृत्तियाँ ही अविरति 
आखव हैं और उनका प्रत्याख्यान ही विरति संवर है। 

अब प्रइन यह रहा कि इनके प्रत्यास्यान से श्रयोग संवर क्यों नहीं होता १ इसका 
उत्तर यह है कि यौगिक प्रवृत्ति दो प्रकार की है--शुभ और अशुभ । अ्रयोग संवर 


१---टीकम डोसी की चर्चा 





इन दोनों के सर्वथा निरोध से होता है। अशुभ प्रवृत्तियों का आंशिक प्रत्याख्यान पाँच .. 
गुणस्थान में और पूर्ण प्रत्याख्यान छछे गुणस्थान में हो जाता है, लेकिन शुभ प्रवृत्ति तो 
तेरहवें गुणस्थान तक चाल रहती है। उसका पूर्णहूपेण निरोध तो मुक्त होने की 
पार्व॑वर्ती दशा में---चौदहवें गुणस्थान में होता है। अ्रतः प्राणातिपात आदि सावध 
प्रवृत्तियों के प्रत्याख्यान से विरति संवर होता है। योग पर उसका असर सिर्फ इतना 
ही होता है कि शुभ और अशुभ कार्य-क्षेत्रों में दौड़नेवाली योगरूप अ्रस्थिरता--चशञ्नलता 
भ्रशुभ कार्य-क्षेत्र से दूर हो शुभ कार्य-क्षेत्र में सीमित हो श्राती है, पर उसकी प्रवृत्ति . 
रुकती नहीं । अतः सावद्य प्रवृत्ति को त्यागने से अ्रयोग संवर नहीं होता? । 


भरी हेमचद्धसुरि लिखते हैं---“ सावद्ययोगहानेन, विरति' चापि साधयेत्‌* ।” सावध् 
योग के त्याग से विरति की सिद्धि करो। इससे भी स्वामीजी ने जो कहा है वह समर्थित 
होता है। विरति संवर की उत्पत्ति सावद्य योगों के त्योग से होती है । 


६--अप्रमादादि संचर और शंका-समाधान(गा? १६-१७) : 

स्वामीजी ने गाथा ७ से € में यह कहा है कि अ्रप्रमाद, श्रकषाय और भ्रयोग 
संवर त्याग--प्रत्याख्यान से नहीं होते । यहाँ प्रश्न उठाया जाता है--- 

“आगम में कहा है--पप्रत्याख्यान से इच्छानिरोध होता है--प्राणी श्रास्रव को 
निहद्ध करता है? । इसी तरह कहा है--प्रत्याव्यान का फल संयम है और संयम 
का फल प्राखव-निरोध ४ । प्रत्याख्यान से आखव का निरोध स्पष्ट कहा है अतः प्रमाद- 
प्रत्यास्यान कषाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याख्यान से भी वे वे संवर सिद्ध होते हैं । 





१--जीव-अजीव प्‌ृ० १६४-१६५ 
२--नवतत्त्वसा हित्यसंग्रह : श्री हेमचन्द्रसूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ : गा० १६ 
३--उत्त० २६, १४३ : ह 
पच्चखाणेणं भन्‍्ते जीवे कि जगयइ ॥ प० आसवदाराई निरुम्भद । पच्चखाणेणं 
इच्छानिरोहं जणयइ । 
४--भगवती २.४५ : 
से णं भंते ! पच्चक्खाणे कि फले ? संजमफले | से णं भंते ! संजमे कि फले ? 
अणणहयफले । ' ह 


संवर पदाथ (ढाल : ९) ४ टिप्पणी ६ ५३५ 


“ग्रागम में कषाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याख्यान का उल्लेख भी स्पष्ट रूप से 
प्राप्त है। यदि कषाय और योग के प्रत्याख्यान से अकषाय और अयोग संवर नहीं होते 
तो कषाय-प्रत्याख्यान और योग-प्रत्याख्यान का उल्लेख ही क्‍यों ग्राता £ उत्तराध्ययन में 
निम्नोक्त दो प्रद्नोत्तर प्राप्त हैं: 

(१) है भन्‍्ते | कषाय-प्रत्याख्यान से जीव को क्‍या होता है ? 'कषाय-प्रत्याख्यान 
से जीव वीतराग भाव का उपार्जन करता है, जिससे जीव सुख-दु:ख में 
समभाववाला होता है? ।' 

(२) 'हे भगवन्‌ ! योग-प्रत्याख्यान से जीव क्या प्राप्त करता है १ “योग-प्रत्याख्यान 
से जीव अयोगीत्व प्राप्त करता है। अयोगी जीव नए कर्मों का बन्ध नहीं 
करता और पूर्व संचित कर्मों की निर्जरा करता है? ।' 

“इन प्रश्नोत्तरों से भी स्पष्ट है कि अ्रकषाय और अयोग संवर भी प्रत्याख्यान से होते 

हैं। श्रप्रमाद संवर के विषय में भी यही बात लागू पड़ती है ।” 

इस प्रइन का समाधान करते हुए स्वामीजी कहते हँ---“आ्रागम में उपयुक्त प्रत्याख्यान 

के साथ ही शरीर-प्रत्याख्यान का भी उल्लेख है? । पर जसे शरीर का प्रत्याख्यान करने पर 
भी शरीर छूटता नहीं; वसे ही प्रमाद, कषाय आर शुभ योगों का प्रत्याख्यात करने पर 
भी उनसे छुटकारा नहीं होता । शरीर-प्रत्याख्यान का अर्थ है शरीर के ममत्व का 
त्याग । वसे ही कषाय-प्रत्यास्यान और योग-प्रत्याख्यान का अर्थ है कषाय और योग 
के ममत्व का त्याग। जिस तरह शरीर-प्रत्याख्यान से शरीर-मुक्ति नहीं होती; वंसे ही 
कषाय-प्रत्याख्याव और योग-प्रत्याख्यान से कषाय-श्राख्व और योगासत्रव से मुक्ति नहीं 
होती । उनसे अश्रकषाय संवर अथवा अयोग संवर नहीं होते। अ्रप्रमाद, कषाय और 
प्रयोग संवर तो तत्सम्बन्धी कर्मा के क्षय भर उपशम से ही होते हैं*।” 





१--उत्त० ९६, ३६: 
कसायपच्चक्खाणेणं भन्‍ते जीवे कि जणयइ॥ क० वीयरागभाव॑ जणयइ | वीयराग 
भावपाडिवन्ने वि य ण॑ं जीवे समछहदुक्खे भवइ ॥ 

२--उत्त० २६, २७ ; 

_ जोगपच्चक्खाणेणं भन्‍्ते जीवे कि जणयइ ॥ जो० अजोगत्तं जणयइ । अजोगी णं 

जीवे नव॑ कम्मं न बन्धइ पुव्वबद्धं निज्जरेइ ।| 

३-- उत्त? २६, रे८ : 
सरीरपच्चक्खाणेण भनन्‍ते जीवे कि जणयइ ॥ स० सिद्धाइसयगुणकित्त्ण निव्वत्तेइ । 
सिद्धाइसयगुणसंपन्‍्ने य ण॑ जीवे छोगग्गमुवगए परमस॒ही भचइ ॥ 

४--टीकम डोसी की चर्चा है 


७-पाँच चारित्र और पाँच निग्नेन्थ संचर हैं (गा० १८) : 

स्वामीजी यहाँ दो बातें कहते हैं : 

१--पाँचों चारित्र संवर हैं । 
२--याँचों निर्ग्नन्थ-स्थान संवरयुक्त हैं । 

नीचे इनपर क्रमश: प्रकाश डाला जाता है : 
१ पाँचों चारित्र संवर हैं : 

पाँच चारित्रों का वर्णन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ५२३)। इन पाँच 
चारित्रों को आगम में पाँच संयम कहा है' । जो इन संयमों से युक्त होते हैं उन्हें संयत 
कहा गया है। भगवती में संयतों के विषय मैं निम्न वर्णन मिलता है : 

“संयत पाँच प्रकार के हैं: (१) सामायिक संयत, (२) छेदोपस्थापनीय संयत, 
(३) परिहारविशुद्धिक संयत, (४) सूह््मसंपराय संयत और (५) यथाखू्यात संयत । 

"जो सर्व सावद्य योगों का त्याग कर चार महात्रतरूप अनुत्तर धर्म का त्रिविध से 

प्रच्छी तरह पालन करता है, वह 'सामायिक संयत' है । 

“जो पूर्व दीक्षा-पर्याय का छेद कर अपनी आ्रात्मा को पुनः पाँच महात्रतरूप धर्म में 
उपस्थापित करता है, वह 'छेदोपस्थापनीय संयत' है । 

“जो पाँच महाव्रतरूप अनुत्तर धर्म का त्रिविध रूप से अच्छी तरह पालन करता हुआा 
परिहार-तप से विशुद्धि करता है, वह 'परिहारविशुद्धिक संयत' है। 

“जो लोभ के भश्रणुओं का वेदन करता हुआझा चारित्रमोह का उपशमन श्रथवा क्षय 
करता है, वह '“सृक्ष्मसंपराय संयत' है । 

“मोहनीयकर्म के उपशम या क्षय होने पर जो छद्मस्थ भ्रथवा जिन होते हैं, उन्हें 
यथाख्यात संयतत' कहते हैं? ।” 


स्वामीजी कहते हैं इन संयतों के जो सामायिक, छेदोपस्थापनीय, परिहारविशुद्धि, 
सृक्ष्म-संरराय और यथाख्यात चारित्र या संयम हैं, वे संवर हैं । 





१---ठाणाडुः ५,२.४२७ : 


पंचविध्धे संजमे पं. तं. सामातितसंजमे छेदोवट्टावणियसंजमे (परिहारविछद्धित- 
संजमे छहुमसंपरागसंजमे अहक्खायचरित्तसंजमे 
२--भगवती २५.७: 


संवर पदार्थ (ढाल ; १) ; टिप्पणी ७ ५३७ 


(२) पाँच निग््रन्थ संवरयुक्त हैं । 
भगवती में निर्ग्रन्थों का वर्णन इस प्रकार मिलता है : 
: अतिग्नन्थ पाँच प्रकार के हैं--(१) पुलाक, (२) बकुश, (३) कुशील, (४) निग्र॑न्थ 
और (५) स्तातक* ।” 
जो साधु संयमी होने तथा वीतराग-प्रणीत श्रागम से चलित न होने पर भी मूल 
उत्तरगुण में दोष लगाने से संयम को पुलाक--निस्सार धान के कण की तरह कुछ 
निस्सार करता है श्रथवा उसमें परिपूर्णता नहीं प्राप्त करता, उसे 'पुलाक निम्न॑न्थ' कहते 


हैँं। 

जो साध उत्तरगण में दोष लगाता है, शरीर और उपकरणों को सुशोभित रखने 
की चेंष्टा में प्रयल्लशील होता है, ऋद्धि और कीति का इच्छुक होता है तथा अ्रतिचारयुक्त 
होता है, उसे “बकुश निर्ग्रन्थ' कहते हैं । 

जिसका शील उत्तरगण में दोष लगने से अथवा संज्ज्वलन कषाय से कुत्सित हुआ 
हो, उसे कुशील निर्ग्नन्थ! कहते हैं । 

जिसके कषाय क्षय को प्राप्त हो गए हों, वेसे---क्षीणक्षाय श्रथवा जिसका मोह 
शान्त हो गया हो वसे उपशान्तमोह मुनि को “निग्ने्थ' कहते हैं । 

जो समस्त घाती कर्मों का प्रक्षालन कर स्तात--शुद्ध हो गया हो और जो सयोगी 
अथवा अयोगी केवली हो, उसे 'स्तातक निर्ग्रत्थ” कहते हैं । 

स्वामीजी कहते हैं--पाँचों ही प्रकार के निग्न॑त्थ सर्वविरति चारित्र में अवस्थित 
हैं। चारित्र मोहनीयकर्म की क्षयोपशमादि जन्य विशेषता के कारण निग्नन्थों के पुलाक 
आदि पाँच भेद हैं। पाँचों निर्प्रन्यों में संयम है। सब संवरयुक्त हैं । 

श्री जयाचार्य कहते हैं: “छह निर्ग्रन्थ छछे से चौदहवें गुणस्थानों में से भिन्‍न- 

न गणस्थान में होते हैं। यदि कोई साधु नई दीक्षा आए वसे दोष का सेवन करता है 

श्रथवा दोष की स्थापना करता है तभी छुठा गुणस्थान लुप्त होता है। मासिक अ्रंथवा 
चौमासिक दण्ड से छठा गुणस्थान नहीं जाता । वह तो विपरीत श्रद्धा और स्थापना से 
तथा बड़े दोष के सेवन से जाता है? ।* 


१--भीणी चर्चा ढाल २१ : 
भगवती शतक पचीस में रे, छठे उदेसे जोय रे । 
छे नेठा कह्या जुबा २ रे भाई २, छठा स्ये चवदमें जोय ॥३१॥ 
नंद दिख्या आवे जीसो रे, दोषण सेव कोय रे। 
अथवा थाप करे दोषनी रे भाई २, फिरे छठो गुणठांणो सोय ॥२०॥ 
मासी चउमासी डड थकी रे, छठो गुणठाणों नहीं फिरे कोय रे । 
फिरे उंधी श्रद्धा तथा थाप थी रे भाई २, तथा जबर दोष थी जोय ॥२२॥ 


एक बार गोतम के प्रश्न पर भगवान महावीर ने उत्तर में कहा था--“पुलाक 
निग्नंत्थ सामायिक संयम और छेदोपस्थायनीय संयम में होता है, पर परिहारविशुद्धिक भ्रौर 
सूक्ष्मसंपराय श्रथवा यथाख्यात संयम में नहीं होता । यही बात बकुश निग्न॑त्थ भर 
प्रतिसेवनाकुशील निर्ग्रत्य के सम्बन्ध में समझनी चाहिए । कषाय-कुशील निर्ग्रन्थ सामायिक 

संयम यावत्‌ सूक्ष्मसम्पराय संयम में होता है, पर यथाख्यात संयम में नहीं होता। 

निर्गनन्य सामायिक यावत्‌ सुक्ष्मसम्पराय संयम में नहीं होता, पर यथाख्यात संयम में 
होता है। स्तातक के विषय में भी ऐसा ही समझना चाहिए" |” 

इस वार्ता से स्पष्ट है कि पाँचों ही निर्मनन्थ संदृत्तात्मा होते है--संवरयक्त होते हैं। 
८--खामायिक चारित्र (गा० १६-२०) 

सपंक जल को साफ करने के लिए जब उसके साथ कतक (फिटकरी) प्रादि द्वव्यों का 
सम्बन्ध किया जाता है तब एक अ्रवस्था ऐसी होती है कि जिसमें पंकर का कुछ भाग नीचे 
बेठ जाता है और कुछ भाग जल में ही मिला रहता है। उसी तरह जीव के साथ बंधे 
हुए चार घवघाती कर्मों की एक ऐसी अ्रवस्था होती है जिसमें कुछ कर्माशों का क्षय 
और कुछ कर्माशों का उपशम होता है। इस अवस्था को क्षयोपशम' कहते हैं* । कर्मों के 
क्षयोपशम से जीव में जो भाव निष्पन्न होते हैं, उन्हें क्षायोपशमिक भाव कहते हैं । 

झ्राठ कर्मों में मोहनीयकर्म का स्वभाव विकार पंदा करने का है। मिथ्यात्व दर्शन- 
मोहनीयकर्म के और अविरति (अ्रसंयम) चारित्र-मोहनीयकर्म के उदय से निष्पन्न भाव 
हैं? । जब दर्शन और चारित्र-मोहनीयकर्म का क्षयोपशम होता है तब क्रमशः सम्यकत्व 
ओऔर चारित्र उत्पन्त होते हैं। चारित्र-मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न चारित्र को 
क्षायोपशमिक चारित्र कहते हैं। सामायिक, छुंदोपस्थापनीय, परिहारविशुद्धिक और 


१--भगवती २५.६ 

२---तत्त्वा ० २.१ सर्वार्थसिद्धि : 
उभयात्मको मिश्र: । यथा तस्मिन्नेवास्भसि कतकादिदिव्यसम्बन्धात्पक्ूस्य 
क्षीणाक्षीणवृत्ति: 

३--भीणी चर्चा ढा० १६.४ : क्‍ 
तीन माठी छेश्या ने च्यार कषाय नें रे, तीन वेद मिथ्याती नें अब्मत रे । 
ए बारे बोलां नें सावज जांणज्यो रे, मोह उदा स्यूं याँ रो प्रत्नत रे॥ 


संवर पदार्थ (ढाल : १) ; टिप्पणी ६ ५३६ 


सृक्ष्संपराय--ये चार चारित्र मोहनींयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न भाव हैं अतः 
क्षायोपशमिक हैं? । 


स्वामीजी ने गा० १९-२० में सामायिक चारित्र की उत्पत्ति का क्रम बड़े सुन्दर 
ढंग से उपस्थित किया है। संक्षेप में वह इस प्रकार है : 
१---चा रित्रावरणीय कर्म के क्षयोपशम से वराग्य उत्पन्न होता है । 
२--व राग्योत्यत्ति से जीव काम-भोगों से विरक्त होता है । 
३--काम-भोगों से विरक्त होने पर वह सावद्य कार्यो का त्याग--प्रत्याख्यान कर 
देता है । 
४--सर्व सावद्य कार्यों के सर्वथा त्याग से सर्व विरति संवरहोता है । यही 
सामायिक चारित्र है। सामायिक चारित्र में सर्व सावद्य योगों का त्याग होने 
से सर्वंविरत साधु के अविरति के पाप सर्वथा नहीं लगते । सामायिक चारित्र 
एकान्त गुणमय होता है। 
६--ओऔपशमिक चारित्र (गा० २१-२३) : 
सर्व सावद्य योगों का त्याग कर सामायिक चारित्र ग्रहण कर लेने पर अविरति 
आखव का सर्वथा अभाव हो जाता है। पर मोहकर्म का उदय नहीं मिटता । अविरति 
के कर्म नहीं लगने पर भी मोहकर्म के उदय से सामायिक चारित्रवालों द्वारा भी ऐसे 
कर्तव्य हो जाते हैं जिनसे उनके भी पाप कर्म लगते रहते हैं। शुभ ध्यान और शुभ लेश्या 
से मोहकर्म का उदय घटता है तब उदयजनित सावद्य कर्तव्य भी कम हो जाते हैं। वंसी 
हालत मैं उदय के कतेव्यों के पाप भी कम लगते हैं। इस तरह मोहकर्म का उदय कम 
होते २ उसका सम्पूर्ण उपशम हो जाता है तब ओऔपशमिक चारित्र उत्पन्न होता है । 
इसी कारण कहा है--सम्यक्त्व और चारित्र--ये दो औपशमिक भाव हैं" । मोहकमे के 
उपशम से जीव निर्मल तथा शीतल हो जाता है और उसके पापकर्म नहीं लगते । 


१--मकीणी चर्चा १६.१६ : 

मोह कम क्षयोपशम थकी लहै रे, देशवरत चिहूूं चारिन्र देख र। 

ए पाँसूई निरवद्य करणी छेखे क्या रे, त्रिदृष्टी उज्वल निरव्य लेख रे ॥ 
२--(क) तत्त्वा० २.३ भाष्य : 

सम्यक्त्वं चारित्रं च द्वावौषशमिकों भावों भवत इति | 

(ख) भीणी चर्चा १६.१० : 

उपशम मोहकर्म पुदूगल छ रे, उपशम निपन्न जीव पवित्र रे । 

उपशम निपन्न रा दोय भेद छे, उपशम समकित उपशम चारित्र रे 0 


जसे जल को स्वच्छ करने की प्रक्रिया में ककक (फिटकरी) आदि द्रव्यों के सम्बन्ध 
से जल में पंक नीचे बंठ जाता है और जल गदला नहीं रहता उसी प्रकार जीव के बंधे 
हुए कर्म भी निमित्त पाकर उपशमित हो जाते हैं। कर्म की स्वशक्ति का किसी कारण 
से प्रकट न होना उपद्यम कहलाता है? | कर्मों के उपशम से जीव में जो भाव उत्पन्न 
होते हैं, उन्हें औप॑शमिक भाव कहते हैं। श्रोपशमिक चारित्र समस्त मोहनीयकर्म के उपशम 
से उत्पन्न होता है* । अ्रत: अपने इस निमित्त के अनुसार श्रौपशमिक चारित्र कहलाता 
है। 

यथाख्यात चारित्र औपशमिक चारित्र है। 
१०--यथाख्यात चारित्र (गा०२७४) : 

सपंक जल को कतक आदि से स्वच्छ करने की प्रक्रिया में एक स्थिति ऐसी आती है 
जब सारा पंक नीचे बठ जाता है। श्रब यदि निर्मल जल को दूसरे बर्तन में ढाल लिया 
जाय तो उसमें पंक की सत्ता भी नहीं पाई जाती | इसी प्रकार जब जीव बंधे हुए कर्मों 
का सर्वथा क्षय कर देता है तब क्षायिक अवस्था उत्पन्त होती है? । क्षायिक अवस्था 
से जीव में जो भाव उत्पन होते हैं, उन्हें क्षायिकभाव कहते हैं। 

जो यथाख्यात चारित्र चारित्र-मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय से उत्पन्न होता है, वह 
क्षायिक चारित्र कहलाता है* । 

ओपशमिक और क्षायिक चारित्र की निर्मलता में अन्तर नहीं होता पर औपशमिक 
चारित्र में मोहतीयकर्म की सत्ता रहती है; भले ही उसका प्रभाव न रहे। क्षायिक 





१--तत्त्वा० २.१ सर्वार्थसिद्धि : 
,आत्मनि कंणः स्वशक्तेः कारणवशादनुद्भूतिरुपशमः । यथा कतकादिद्वव्य- 
सम्बन्धादुम्भसि पड्ुसूय उपशमः 

२--तत्त्वा० २.३ सर्वार्थसिद्धि : 
कृत्सनस्य मोहनीयस्योपशमादौपशमिक चारिन्रम्‌ 

३--तत्त्वा० ९.१ सर्वाथसिद्धि : 
क्षय आत्यन्तिकी निवृत्तिः । यथा तस्मिन्नेवाम्भसि शुचिभाजनान्तरसंक्रान्ते 
पड्डस्यात्यन्ताभावः 

४--भीणी चर्चा १६.१३ : 


मोहणी क्षय थी क्षायक सम्यक्त लहे रे, शुद्ध सरधा ते निरवद्य उज़्वछ छेख रे। 
क्षायक चारित्र दूजो गुण वली रे, करणी छेखे निरवच्य संपेख रे ॥ 


संबर पदार्थ (ढाल : १): टिप्पणी ११-१२ ५४१ 


चारित्र में उस की सत्ता भी नहीं रहती। झौपशमिक चारित्र की स्थिति अन्तर्मुहूर्त 
प्रमाण होती है जब कि क्षायिक चारित्र की उत्कृष्ट स्थिति देशन्यन करोड़ पूर्वों की 
ओर जघन्य स्थिति अन्तर्मुहर्त की होती है । 

यथाखुपाव चारित्र औपशमिक और क्षायिक दोनों प्रकार का होता है। 
११--क्षायोपशमिक, औपशमिक और क्षायिक चारित्रों की तुलना 

(गा० २७-२७) : 

सामायिक चारित्र, छेंदोपस्थापनीय चारित्र, परिहारविशुद्धिक चारित्र और सुक्ष्म- 
संपराय चारित्र--ये क्षायोपशमिक चारित्र हैं और यथाख्यात चारित्र औपशमिक तथा 
क्षायिक । 

सामायिक चारित्र, छेदोपस्थापनीय चारित्र और परिहारविशुद्धिक चारित्र इच्छाइत 
होते हैं। उनमें से प्रथम दो में स्व सावद्य योगों का त्याग किया जाता है। तीसरे में 
विशिष्ट तप किया जाता है। सृक्ष्मसंपराय चारित्र और यथाख्यात चारित्र इच्छाकृत 
नहीं होते, न उनमें सावद्य योगों के त्याग ही करने पड़ते हैं। वे आत्मिक निर्मलता की 
स्वाभाविक स्थितिस्वरूप है। यथाख्यात चारित्र मोहनीयकर्म के उपशम अ्रथवा क्षय से 
उतन्न होता है। सामायिक्र प्रादि चार चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्तन्न 
भाव हैं। ये उपशम श्रथवा क्षायिक भाव नहीं । 

सामायिक चारित्र छठे से नवें गुणस्थान में, औपशमिक यथाख्यात चारित्र ग्यारहवें 
गुणस्थान में और क्षायिक यथाखुयात चारित्र बारहवें, तेरहवें तथा चौदहवें गुणस्थान में 
होता है *। 
१२--सर्वविरति चारित्र एवं यथाख्यात चारित्र की उत्पत्ति (गा० २८-३२) : 

स्वामीजी ने चारित्र को जीव का स्वाभाविक गुण कहा हैं उसका आधार आगम 
की निम्न गाथा है : 


१--भीणी चर्चा १९.७-८ 
चारित्र मोह नों उदे कहीज, पहला सूं ले दशर्मां लग जांण । 
चारित्र मोह रो सर्वथा उपशम छे० एक एकादश में गुणडाण ॥ 
चारित्र मोह तणो क्षायक कहीजे, बारमें तेरमें चवदमें होय । 
चारित्र मोह तणो क्षयोपशम, पहला सूं छे दुशमां छय जोय ॥ 


प्र नव पदाथ 


नाणं च दंसणं चंच चरित्तं च तवो तहा। 
वीरियं उवओगो य एयं जीवस्स रक्‍्खणं" ॥ 


४ 
| 
हे शी फ 


| 
| | 


चारित्र जीव का स्वाभाविक गुण है प्रतः वह जीव से पुथक्‌ नहीं किया जा सकता। ... 


हे 
। 
| 
४ 
ल्‍ 
[॒ 
। 
। 


पर वह चारित्रावरणीय कर्म के प्रभाव से ढक जाता है। जब मोहनीयकर्म घटता है तब .. 
चारित्र गुण प्रकट होता है और मनुष्य सामायिक चारित्र ग्रहण कर गुण-सम्पन होता हि 
है । चारित्रावरणीय कर्म मोहनीयकर्म का ही एक भेद है। उसके अ्रनन्त प्रदेश होते |! 
हैं| उसके उदय से जीव के स्वाभाविक गुण बिक्ृत हो जाते हैं और इससे जीव को प्रनेक ... 
तरह के क्लेश प्राप्त होते हैं। जब चारित्रावरणीय कर्म के भ्रनन्त प्रदेश अलग होते है 5 
तो जीव अनन्तगुना उज्ज्वल हो जाता है। ऐसी स्थिति में वह सावध्य योग का सर्वया | 


त्याग--प्रत्याख्याव करता है। यही सर्वविरति संवर है । 


मोहनीयकर्म के प्रदेशों के दूर होने से दो बातें होती हैं--(१) जीव के प्रदेशों से 
कर्म झड़ते हैं--वह उज्ज्वल होता है। यह निज॑रा है। (२) सबंविरति संवर होता है। 


नये कर्म नहीं बंधते । 


सर्वविरति संवर की विशेषता यह है कि उसके द्वारा सावद्य योगों की भ्रविरति का 


सम्पूर्ण अवरोध हो जाने से नये कर्मों का आना रुक जाता है। 


मोहनीयकरम क्षीण होते-होते अन्त में सम्पूर्ण क्षय को प्राप्त होता है श्रब जीव « 
प्रत्यन्त स्वच्छ होता है. और उसे यथाख्यात चारित्र की प्राप्ति होती है। यथाख्यात . । 
चारित्र मोहनीयकर्म के सर्वथा क्षय से उत्पन्त भाव है भौर सर्वोत्कृष्ट उज्ज्वल चारित्र 


है । 
_१३--संयम-स्थान और चारित्र-पर्येव (गा० ३३-४३) : 


संयम (चारित्र) की शुद्धि-प्रशुद्धि के तारतम्य की अपेक्षा से उसके श्रनेक भेद होते हैं। क्‍ क्‍ 


चारित्र मोहनीयकर्म का क्षयोपशम एक-सा नहीं होता। वह विविध मात्रा में होता क्‍ 


है। और इसी कारण संयम अ्रथवा चारित्र के असंख्यात पर्यव-भेद भ्रथवा स्थानक होते 


हैं। स्वामीजी ते संयतों के संयम-स्थान और चारित्र-पर्यवों के विषय में जो प्रकाश 


गा० ३३-४३ में डाला है उसका आधार भगवती सूत्र है। 


पाँच संयतों के संयम-स्थानों के विषय में उस सूत्र में निम्नलिखित वात्तालाप है: 


“हे भगवन्‌ ! सामायिक संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं १” 
१---उत्त० २८.११ 





संवर पदाथ (ढाढ ; १) $ टिप्पणी १३ ५४३ 


“हे गौतम ! अ्संख्य संयम-स्थान कहे गए हैं। इसी प्रमाण यावत्‌ परिहारविशुद्धिक- 
संयत तक जानने चाहिए।” 

“हे भगवन्‌ ! सुक्ष्मसंपराय संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं !” 

“हे गौतम ! उसके भन्तर्मुहुर्त वाले असंख्य संयम-स्थान कहे गए हूं” 

“हे भगवन्‌ ! यथारुयात संयत के कितने संयम-स्थान कहे गए हैं ?” 

“हे गौतम ! उसका अजघन्य और अनुत्कृष्ट एक संयम-स्थान कहा गया है ।” 

“हे भवन [| सामायिक संयत, छेदोपस्थापनीय संयत, परिहारविशुद्धिक संयत, 
सृक्ष्मसंपराय संयत और यथाखरुयात संयत--इनके संयम-स्थानों में किसके संयम-स्थान 
किस से विशेषाधिक हैं ?” 

“हें गौतम | यथाख्यात संयत का अजघन्य ओर अनुत्कृष्ट एक संयम-स्थान होने 
से सबसे भल्प है। उससे सूक्ष्मसंपराय संयत के अन्तर्मुहुर्ते तक रहनेवाले संयम-स्थान 
प्रसंख्यगुता हैं। उससे परिहारविशुद्धिक के संयम-स्थान असंख्यगुना हैं। उससे सामायिक 
संयत और छेदोपस्थापनीय संयत के संयम-स्थान असंख्यगुना हैं और परस्पर समान 
हैं। ।” 

चारित्र-पर्यवों के विषय में निम्नलिखित संवाद मिलता है : 

“हैं भगवन्‌ ! सामायिक संयत के कितने चारित्र-पर्यव कहे गये हैं ?” 

“हें गौतम ! उसके अनन्त चारित्र-पर्यव कहे गये हैं। इसी प्रकार यथाख्यात संयत 
तक जानना चाहिए।? 

“हें भ्गवन्‌ ! सामायिक संयत दूसरे सामायिक संयत के सजातीय चारित्रपर्यवों की 
भ्रपेक्षा हीन होता है, तुल्य होता है या भ्रधिक होता है ?' 

“हैं गौतम | कदाचित्‌ हीन होता है, कदाचित्‌ तुल्य होता है और कदाचित्‌ अ्रधिक । 
और हीनाधिकत्व में छह स्थान पतित होता है।” 

“हें भगवन्‌ ! एक सामायिक संयत छेदोपस्थापनीय संयत के विजातीय चारित्रपर्यवों 
के सम्बन्ध की अपेक्षा से क्या हीन होता है १” 

“हैं गौतम ! कदाचित्‌ हीन होता है, इत्यादि छह स्थान पतित होता है। इसी प्रकार 
परिहारविशुद्धिक संयत के सम्बन्ध में भी जानना चाहिए।” 


“हु भगवन्‌ ! एक सामायिक संयत सूक्मसंपराय संयल् के विजातीय चारित्रप्यवों 
की अपेक्षा क्या हीन होता है ?” 





१--भगवती २५.७ 


“हे गौतम ! हीन होता है, तुल्य नहीं होता, न अधिक होता है। अनन्तगना हीन 
होता है। इसी प्रकार यथाख्यात संयत के सम्बन्ध में भी जानना चाहिए। इसी प्रकार 
छेंदोपस्थापतीय भी नीचे के तीन चारित्र' की अपेक्षा छह स्थान पतित होता है और ऊपर 
के दो चारित्र से उसी प्रकार अनन्तगुना हीत होता है। जिस प्रकार छेदोपस्थापनीय 
संयत के सम्बन्ध में कहा है उप्ती प्रकार परिहारविशुद्धिक के सम्बन्ध में भी जानना 
चाहिए ।” 

“हे भगवन्‌ ! सूक्ष्मसंपराय संयत सामायिक संयत के विजातीय पर्यवों की अपेक्षा 
क्या हीन है १ फ 

“हैं गौतम ! वह हीन नहीं, तुल्य नहीं, पर ग्रधिक है और ग्रनन्तगुना अधिक है। , 
इसी प्रकार छुंदोपस्थापनीय और परिहारविशुद्धिक के सम्बन्ध में भी समझना चाहिए। 
अपने सजातीय परयवों की अपेक्षा कदाचित्‌ हीन होता है, कदाचित्‌ तुल्य होता है और 
कदाचित्‌ अधिक होता है। हीन होने पर अनन्तगना हीन होता है और अधिक होने पर 
अनन्तग॒वा अधिक होता है ।” 

“हे भगवन्‌ ! सुक्ष्मसंपराय संयत यथारुयात संयत के विजातीय चारित्रपर्यवों की 
श्रपेक्षा क्या हीन होता है १” 

“हे गौतम ! बे हीन हैं, तुल्य नहीं, अधिक नहीं । वे अ्रनन्तग॒ना हीन हैं। यथास्यात 
संयत नीचे के चारों की अपेक्षा हीन नहीं, तुल्य नहीं, पर श्रधिक है और वह श्रनन्तगुना 
अधिक है। श्रपने स्थान में हीन और अ्रधिक नहीं, पर तुल्य है ।” 

“हे भगवन्‌ ! सामायिक.संयत, छेदोपस्थापनीय संयत, परिहारविशुद्धिक संयत, 
सूक्ष्मसंपराय संयत और यथाख्यात संयत इनके जघन्य और उत्कृष्ट चारित्रपर्यवों में कौन 
किससे विशेषाधिक है १ ।” 

“हें गौतम | सामायिक संयत और छेदोपस्थापनीय संयत---इन दो के जघन्य चारित्र 
पर्यव परस्पर तुल्य भर सबसे थोड़े हैं। उससे परिहारविशुद्धिक संयत के जघन्य चारित्र 
पर्यव अनन्तगुना हैं और उससे उसी के उत्कृष्ट चारित्रपर्यव श्रनन्तगना हैं। उससे 
सामायिक संयत श्र छोदोपस्थापतीय संयत के उत्कृष्ट चारित्रपर्यव अ्रनन्तगुना और परस्पर 
तुल्य हैं। उससे सूक्ष्म संपराय संयत के जघन्य चारित्रपर्यव भ्रनन्तगना हैं और उससे 


उसके ही उत्कृष्ट चारित्रपर्यव श्रनन्तगुना हैं। और उससे यथाख्यात संयत के अजघन्य 
और श्रनुत्कृष्ट चारित्रपर्यव अनन्तगना हैं* ।” 





१--भगवती २५.७ 


संवर पदाथ (ढाल : १) : टिप्पणी १५४ ५४५ 


१४--योग-निरोध और फरू (गा० ४६-५४) : 

योग दो तरह के होते हैं---सावद्य और निरवद्य । इनके निरोध से क्या फल होता 
है, इसका विवेचन ऊक्त गाथाओं में है । 

प्रत्याख्यान द्वारा सावद्य योगों के निरोध से विरति संवर होता है। निरवचद्य योगों 
के रूघने से संवर होता है। मन-वचन-काय के निरवद्य योग घटने से संवर होता है और 
सर्व योगों के सवंथा क्षय से अयोग संवर होता है । 

साधु का कल्पनीय वस्तुओं का आहार करना निरवद्य योग है। श्रावक का आहार 
करना सावद्य योग है। जब साधु कर्म-निर्जरा के लिये आहारादि का त्यागकर उपवास 
आदि तव करता है तब तप के साथ निरवद्य योग के रूंघने से सहचर संवर होता है। 
जब श्रावक कर्म-निर्जरा के लिए आहार-त्याग कर उपवास आदि तप करता है तब 
तप के साथ सावद्य योग के निरोध से सहचररूप से विरति संवर होता है। श्रावक पुद्नलों 
का उपभोग करता है, वह सावद्य योग--व्यापार है। इसके त्याग से विरति संवर होता 
है और साथ ही तप--निर्जरा भी होती है। साधु कल्प्य-पुदूगलों के भोग का त्याग 
करता है तब तपस्या होती है तथा निरवद्य योग के निरोध से संवर होता है। 

साध का चलना, बठनां, बोलना झादि सारी क्रियाएँ निरवद्य योग हैं। इन निरवच्य 
योगों का जितना-जितना निरोध किया जाता है उतना-उतना संवर होता है साथ ही 
तप भी होता है। श्रावक का चलना, बेंठना, बोलना आदि क्रियाएं सावद्य-निरवद्य 
दोनों प्रकार की होती हैं। सावच् के त्याग से विरति संवर होता है। निरवद्य के त्याग 
से संवर होता है । 

चारित्र विरति संवर है। वह अविरति के त्याग से उत्पन्न होता है। अभ्रयोग संवर 
शुभ योग के निरोध से होता है । 
१५--संवर भाव जीव है (गा० ५०) : 

जीव के दो भेद हैं--द्रव्य-जीव श्रौर भाव-जीव । चेतन्य गुणयुक्त पदार्थ द्रव्य-जीव 
' है। उसके पर्याय भाव-जीव हैं। 

भगवती सूत्र में श्राठ आरात्माएं कही हैँ--द्रव्य-आ्रात्मा, कषाय-पत्मा, योग-आ्रात्मा, 
उपयोग-पआात्मा, ज्ञान-आत्मा, दर्शन-आ्रात्मा, चारित्र-आ्रात्मा और वीये-आत्मा* । ये 





१--पाठ के छिए देखिये प० ४०४५ टि० २४ 


श्राठों ही भ्रात्माएँ जीव हैं। द्रव्य-प्रात्मा मूल जीव हैं। अवशेष ७ आत्माएँ भाव-जीव 
हैं। द्रव्य-आ्रात्मा की पर्याय हैं। उसके गुण हैं । उसके लक्षण हैं। इन आठ आत्माप्रों 
में चारित्र-पआत्मा भी समाविष्ट है। अतः वह भी भाव-जीव है। चारित्र संवर ही है 
ग्रत: संवर भाव-जीव है । 
.. आख़व को प्रजीव और रूपी मानते हुए भी संवर को प्रायः जीव और अरूपी माना 
जाता रहा । स्वामीजी के समय में सर्वर को अजीव माननेवाला कोई समुदाय था, 
ऐसा नहीं देखा जाता। श्री जयाचार्य ने ऐसे सम्प्रदाय का उल्लेख किया है” और सबंर 
किस प्रकार भाव जीव है, यह भी सिद्ध किया है। इस सम्बन्ध में उन्होंने निम्न प्रमाण 
उपस्थित किए हैं: 

१---उत्तराध्ययन में ज्ञान, दर्शन, तप, वीर्य भर उपयोग के साथ चारित्र को भी 
जीव का लक्षण कहा है? । चारित्र विरति संवर है। इस तरह संवर भी जीव का लक्षण 
सिद्ध होता है। जिस तरह ज्ञान, दर्शन, उपयोग---जीव के ये लक्षण भाव जीव हैं. उसी 
प्रकार चारित्र---विरति संवर भी भाव-जीव है । 

२--पनुयोग द्वार में लिखा है--“गुणप्रमाण दो प्रकार का कहा गया है-- 
(१) जीव गुणप्रमाण और (२) भजीव गुणप्रमाण । प्रजीव गुणप्रमाण पाँच प्रकार का है-* 
(१) वर्ण गुणप्रमाण (२) गंध गुणप्रमाण (३) रस गुणप्रमाण (४) स्पर्श गुणप्रमाण भर 
(५) संस्थान गुणप्रमाण। जीव गुणप्रमाण तीन प्रकार का है--(१) ज्ञान गुणप्रमाण, 
(२) दर्शन गुणप्रमाण झ्यौर (३) चारित्र गुणप्रमाण४ | ह 





. १--(क) नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : बृत्यादिसमेतं॑ नवतत्त्वप्रकरणम्र्‌ : 
जीवो संवर निजञर मुक्खो चत्तारि छुति अरूपी । 
रूपी बंधासवपुन्नपावा मिस्सो अजीवो य ॥ [१०५।१३२३)] 
(ख) वही ए० ८० यंत्र 
(ग) वही : हेमचन्द्रसूरिक्ृत सप्ततत्त्वप्रकरणम्‌ (४० १८) 
'२--अमविध्वंसनम्‌ : संवरा5घिकार पु० ६९८ ६. ४ 
केतला एक भज्ञानी संवर ने अजीव कहे छे। 
, रै--डत्त० २८.११ (ए० ५४४२ पर उद्धुत) 


'४--अनुयोग द्वार : 


संबर पंदार्थ (हार : १) : टिप्पणी १४ १४७ 


_ जीव गुंणप्रमाण में चारित्र गुण का भी उल्लेख है। चारित्र संवर' है। श्रतः वह 

जीव-प्रमाण सिद्ध होता है। 

चारित्र गुणप्रमाण का भेद बताते हुए पाँचों चारित्रों का नामोल्लेख करने के बाद 
लिखा है---'से त॑ चरित्तगुणप्पमाणे, से तं जीवगुणप्पमाणे ।” इससे पाँचों ही चारित्र--.- 
विरंति संवर भाव-जीव ठहरते हैं । 

रे--5पणाज्ञ में दसविध जीव-परिणाम में ज्ञान और दर्शन को जीव-परिणाम कहा 
है। वेसे ही चारित्र को भी जीव-परिणाम कहा है* । जिस तरह जीव-परिणाम ज्ञान भौर 
दर्शन भाव-जीव हैं उसी तरह जीव-परिणाम चारित्र भी भाव-जीव है । 

४--पाछ्व॑नाथ के वंश में हुए कालास्यवेषिपुत्र नासक अनगार ने महावीर के 
स्थविरों के पास आकर कुछ वात्तालाप के बाद प्रश्न किया-“हे झ्रार्यों! सामायिक क्‍या 
है, सामायिक का श्रर्थ क्या है; प्रत्याख्यान क्या है, प्रत्या्यान का अर्थ क्‍या है ; संयम 
क्या है, संयम का अर्थ क्‍या है; संवर क्या है, संवर का भ्र्थ क्या है; विवेक क्‍या है, 
विवेक का भश्रर्थ क्या है; और व्युत्सर्ग क्या है, व्युत्सर्ग का अर्थ क्या है 2” 

स्थविरों ने उत्तर दिया--“हे कालास्यवेषिपुत्र | हमारी झात्मा ही सामायिक 
और हमारी ग्रात्मा ही सामायिक का भ्र्थ है; हमारी भ्रात्मा ही प्रत्याख्यान और हमारी 
प्रात्मा ही प्रत्याख्यान का श्रर्थ है; हमारी श्रात्मा ही संयम झौर हमारी आत्मा ही संयम 
का अर्थ है; हमारी आत्मा ही संवर और हमारी आरात्मा ही संवर का श्रर्थ है; हमारी 
ग्रात्मा ही विवेक और हमारी आत्मा ही विवेक का अर्थ है तथा हमारी प्रात्मा ही 
व्यूत्सग और हमारी आत्मा ही ब्युस्सर्ग का अर्थ है*।” 

यहाँ सामायिक्र, प्रत्याख्यान, संयम, विवेक और कायोत्सग को आत्मा कहा. है वहाँ 
संवर को भी आत्मा कहा है। अतः संवर भाव-जीव है। 

५--गौतम ने पूछा-“भगवन्‌ ! प्राणातिपात विरमण यावत्‌ परिग्रह विरमण, 
क्रोध-विवेक यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य-विवेक---इनके कितने वर्ण यावत्‌ स्पर्श कहे गए हैं ?” 

भगवान ने उत्तर दिया --“गौतम ! प्राणातिपात विरमण यावत्‌ मिथ्यादर्शनशल्य 
विवेक अवर्ण, भ्रगंध, अरस और अस्पर हैं *।” 
१ --पाठ के लिए देखिए--४० ४०४ टि० २४ 


२---भगवती १.६ 
३--भगवती १२.५ 


अठारह पाप का [वरमण सवावरात सवर है अतः संवर अरूपी है, वह भ्ररूपी परौर 
भाव-जीव सिद्ध होता है । 
,. ६--55त्तराध्ययन में चारित्र का गुण--कर्मों को रोकना बताया गया है' । कर्मों 
को रोकनेवाला संवर जीव ही हो सकता है अ्रजीव कर्म कंसे रोकेगा ? 

७--चारित्रावरणीय कर्म का अर्थ है वह कर्म जो चारित्र का आवरण हो । यह 
जीव के गुण का आवरण है, अजीव का नहीं । 

८--एक बार गोतम ने पूछा--भगवन्‌ ! आराधना कितने प्रकार की कही गई 
हूँ?” भगवान ने उत्तर दिया---“गौतम ! आराधना तीन प्रकार की कही गई हैं-- 
(१) ज्ञानाराधना, (२) दर्शनाराधना और (३) चारित्राराधनाः ।” 

चारित्राराधना का भ्रर्थ है--चारित्र-गुण की आराधना। चारित्र जीव का 
गुण--भाव है। उसकी आराधना चारित्राराधना है। श्रजीव की श्राराधना क्‍या होगी ! | 
चारित्र संवर है। इस तरह संवर भी जीव-गुण, भाव-जीव सिद्ध होता है ।” 


२१--अत्त० २८५२४ 


चरित्तण निगियहाइ 
२०-भगवती ८.१० 


के के 
९ 4 


निजरा पदार्थ 


:७: 
निरजरा पदार्थ (ढाल १) 
हुहा 


१--निरजरा पदार्थ सातमों, ते तो उजल वसत अनूप । 
ते निज गुण जीव चेतन तणो, ते सुणनों घर चूंप॥ 


ढाल : १ 
(धन्य धन्य जंबू स्वाम नें--ए देशी) 
(“आठ करम छें जीव रे अनाद रा, त्यांरी उतपत आश्रव दुवार हो । मुरगिद* 
ते उदे थइ नें पछे निरजरे, वले उपजें निरंतर लछार हो॥ मुणिद* 
निरजरा पदार्थ ओल्खो*॥ 


२-दरब जीव छ तेहनें, असंख्याता परदेस ही । 
सारां परदेसा आश्रव दुवार छें, सारां परदेसां करम परवेस हो ॥ 


३--एक एक परदेस तेहनं, समें समें करम छांगत हो। 
ते परदेस एकीका करम नां, समें समें लागे अनंत हो ॥ 


४--ते करम उदे थइ जीव रे, समें समें अनंता भेड़ जाय हो। 
भरीया नींगल ज॑ करम मिटें नहीं, करम मिटवा रो न जांणें उपाय हो ॥ 


*चिन्हित शब्द और आँकड़ी इन्हीं स्थछों पर आगे की गाथाओं में भी पढ़ने 
चाहिए 


“9६ 
निजरा पदार्थ (ढाल १) 


दोहा 


१--निर्जरा सातवाँ पदार्थ है। यह अनुपम उज्ज्वल वस्तु हैऔर निर्जरा सातवाँ 
> 6 रा है 

जीव चेतन का स्वाभाविक गुण है। निजरा का विवेचन पदार्थ है। 

ध्यान लगा कर सुनो । ह 


ढाल : १ 


१--अनादिकाल से जीव के आठ कर्मा का बंध है । इन कर्मा निर्जरा कैसी होती 
की उत्पत्ति के हेतु आश्रवदद्धार हैं। बंधे हुए कर्म उदय में. हैं (गा० १-८) 
आते हैं और फिर भड़ जाते हैं। कर्म इस तरह भड़ते 
ओर निरन्तर उत्पन्न होते रहते हैं॥?' 


२---जीव द्रव्य के असंख्यात प्रदेश द्वोते हैं। प्रत्येक प्रदेश कर्म 
आने का द्वार है। प्रत्येक प्रदेश से कर्मों का प्रवेश होता 
है। 

३--आत्मा के एक-एक प्रदेश के प्रतिसमय अनन्त कर्म लगते 
हैं। इस प्रकार एक-एक प्रकार के कर्म के अनन्त-अनन्त 
प्रदेश, आत्मा के एक-एक प्रदेश के छूगते हैं। 


४--ये कर्म उदय में आकर जीव के प्रदेशों से प्रतिसमय अनन्त 

: संख्या में कड़ जाते हैं। परन्तु भरे घाव की तरह कर्मों का 

अन्त नहीं आता । कर्मा के अन्त करने के उपाय कोन 
जानने से उनका अन्त नहीं आ सकता । 


५४२ नव पदार्थ 


५--आठ करमां में च्यार घनघातीया, त्यासं चेतन गुणां री हुई घात हो । 
ते अंसमात्र षयउपसम रहे सदा, तिण से उजलो रहें अंसमात हो ॥ 


६-कायंक घनघातीया षयउपसम हुआं, जब कायंक उदे रह्या लार हो। 
घषयउपसम थी जीव उजलो हुवो, उदे थी उजलो नहीं छें लिगार हो ॥ 


७--कायंक करम खय हुवें, का्यंक उपसम हुवें ताय हो। 
ते षयउपसम भाव छेोें उजलो, चेतन गुण पर्याय हो॥ 


८--जिम २ करम षयउपसम हुवें,, तिम २ जीव उजल हुवें आंम हो । 
जीव उजलो तेहिज निरजरा, ते भाव जीव छें तांम हो॥ 


६--देस थकी जीव उजलो हुवें, तिणनें निरजरा कही भगवांन हो। 
सर्व॑ उजल ते मोष छें, ते मोष छें परम निघांन हो॥ 


१०-ग्यांनावरणी षयउपसम हुआं नीपजें, च्यार ग्यांन ने तीन अग्यांन हो । 
भणवो आचारंग आदि दे, चवदे पूर्व रो ग्यांन हो॥ 


११--गयांववरणी री पांच प्रकत मर, दोध षयउपसम रहें छें सदीव हो । 
तिण सूं दोय अग्यांन रहें सदा, अंस मात्र उजल रहें जीव हो ॥ 


. निजरा पदाथ (ढाल : १) ५५३ 


५--आठ कर्मा में चार घतवाती कर्म हैं। इन कर्मों से चेतन 
जीव के स्वाभाविक गुणों की घात होती है ; परन्तु इन 
कर्मा का भी सब समय कुछ-न-कुछ क्षयोपशम रहता हे 
जिससे जीव कुछ अंश में उज्ज्वल रहता है । 

६--धनघाती कर्मा का कुछ क्षयोपशम होने से कुछ उदय बाकी 
रहता है। जीव कर्मा के क्षयोपशम से उज्ज्वल होता है। 
पर वह कर्मा के उदय से जरा भी उज्ज्वरू नहीं होता। 


७--कर्मा के कुछ क्षय और कुछ डपशम से क्षयोपशम भाव 
होता है । यह क्षयोपशम भाव उज्ज्वल भाव है और 
चेतन जीव का गुण अथवा पर्याय है । 


. ८--जैसे-जेसे कर्मा का क्षयोपशम अधिक होता है वैसे-बैसे निर्जरा की 
जीव अधिकाधिक आवरणरहित---उज्ज्वल होता जाता है। परिभाषा 
इस प्रकार जीव का उज्ज्वल होना निर्जरा है। यह निर्जरा 
भाव-जीव हे? । 
€--जीव के देशरूप उज्ज्वल होने को ही भगवान ने निजरा निर्जरा और मोक्ष 
कहा है । स्वरूप उज्ज्वल होना मोक्ष है और यह मोक्ष में श्रन्तर 
ही परम निधान--सम्पूर्ण कर्मक्षय का स्थान है । 


१०--ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम होने सें चार शान और ज्ञानावरणीय कर्मा 
तीन अज्ञान उत्पन्न होते हैं तथा आचाराड्रः आदि चौद॒ह के क्षयोपशम से 
पूर्व का अभ्यास होता है । निष्पन्न भाव 


११--ज्ञानावरणीय कर्म की पाँच प्रकृतियों में से दो का सदा (गा० १०-१८) 


क्षयोपशम रहता है, जिससे दो अज्ञान सदा रहते हैं और 
जीव सदा अंशमातन्र उज्ज्वल रहता है। 


४6 बन पदाथ 


१२--मिथ्याती रे तो जगन दोय अग्यांन छें, उतकष्टठा तीन अग्यांन हो। 
देस उणों दस पूर्व उतकष्टो भणे, इतरो उतकष्टो घयउपसम अग्यांन हो ॥ 


१३--समदिष्टी रे जगन दोय ग्यांव छें, उतकष्टा च्यार ग्यांव हो। 
उतकष्टो चवर्दे पूर्व भण्ण, एहवो षयउपसम भाव निधांन हो ॥ 


१४--मत ग्यांनावरणी षयउपसम हुआं, नीपजें मत ग्यांव मत अग्यांन हो । 
सुरत ग्यांनावरणी खयउपप्तम हुआं, नीपजें सुरत ग्यांन अग्यांन हो ॥ 


१५--वले भणवों आचारंग आदि दे, समदिष्टी रे चबरदें पूर्व ग्यांन हो। 
मिथ्याती उतकष्टो भणे, देस उणों देस पूर्व छूण जांण हो॥ 


१६--अवधि ग्यांनावरणी षबयउपसम हुआं, समंदिष्टी पांमें अवध ग्यांन हो । 
मिथ्यादिष्टी नें विभंग नांण उपजें, षबयउपसम परमांण जांण हो ॥ 


| 


१७--मन पजवावर्णी षयउपसम्यां, उपजें मनप्जव नांण हो। 
ते साधु समदिष्टी नें उपजें, एहवों षयठपसम भाव परधांन हो॥ 


१८-ग्यांन अग्यांगन सागार उपीयोग छें, दोयां रो एक सभाव हो। 
करम अलगा हुआं नीपजें, ए षयउपसम उजल भाव हों॥ 


. १६-दरसणावर्णी खयउपसम हुआं, आठ बोल नीपनें श्रीकार हो। 
पांच इंद्री नें तीन दरसण हुवें, ते निरजरा उजला तंत सार हो॥ 


निजरा पदाथ (ढाछ : १) 


१९२--मिथ्यात्वी के कम-से-कम दो और अधिक-से-अधिक तीन 


अज्ञान रहते हैं। उत्कृष्ट में देश-न्यून दस पूर्ष पढ़ सके, . 


इतना उत्कृष्ट क्षयोपशम अज्ञान उसको होता है। 


१३--समहृष्टि के कम-से-कम दो ओर अधिक-से-अधिक चार 
अज्ञान होते हैं। अधिक-से-अधिक चौद॒ह पूर्व तक पढ़ सके, 
ऐसा क्षयोपशम भाव उसके रहता है। 


१४--मतिज्ञानावरणीय के क्षयोपशम होने से मतिज्ञान और 
मति-अज्ञान उत्पन्न होते हैं। और श्रतज्ञानावरणीय के 
क्षयोपशम होने से श्रुतज्ञान भौर श्रुत-अज्ञान । 


१५४--समहर्टि आचाराड्गः आदि १४ पूर्व का ज्ञानाभ्यास कर 
सकता है और मिथ्यात्वी देश-न्यून दस पूर्व तक का 
जझानाभ्यास । 


१६---अवधिज्ञानावरणीय कम के क्षयोपशम हो ने से समदृश्टि अवधि- 
ज्ञान प्राप्त करता है और मिथ्याह्रा्॒ट को क्षयोपशम 
के परिमाणानुसार विभड्ः अज्ञान उत्पन्न होता है । 


१७--मनःपर्यवज्ञानावरणी कर्म के क्षयोपशम होने से मनःपर्यव 
ज्ञान उत्पन्न होता है। यह प्रधान क्षयोपशंस भाव सम्यक्‌ 
दृष्टि साथु को उत्पन्न होता है” । 


१८--ज्ान, अज्ञान दोनों साकार उपयोग हैं ओर इन दोनों का 
स्वभाव एक-सा है। थे कमा के दूर होने से उत्पन्न होते 
हैं और उज्ज्वल क्षयोंपशम भाव हैं* । 

१६---दशनावरणीय कर्म के क्षयोपशम होने से आठ उत्तम बोल 
उत्पन्न होते हैं--पाँच इन्द्रियां और तीन दर्शन। ये 
निर्जरा-जन्य उज्ज्वछ बोल हैं। 


५१५ 


ज्ञान, भ्रज्ञान दोनों 
साकार उपयोग 


दर्शनावरणीय कर्मों 
के क्षयोपशम से 
उत्पन्त भाव 

(गा० १६-२३) 


५५६ नव पदाथे 
२०-दरसणावर्णी री नव प्रकत मक्ते, एक प्रकत पयउपसम सदीव हो । 
तिण सूं अचषू दरसण नें फरस इंदरी सदा रहें, षयउपसम भाव जीव ही ॥ 


२१--चषू दरसणावर्णी षयउपसम हुआं, चष्‌ दरसण नें चषू इंद्री होय हो । 
करम अलगा हुआं उजलो हुओ, जब देखवा छागरो सोय हो॥ 


१९-अचषू दरसणावर्णी वहोष थी, षयउपसम हुवें तिण वार हो । 
चषू ठाले सेष इंद्री, षयउपसम हुवें इड्री च्यार हो॥ 


९२--अवधि दरसणावर्णी बयउपसम हुआं, उपजें अवधि दरसण वशेष हो । 
जब उतकष्टो देखे जीव एतलो, सर्व रूपी पुदगल ले देख हो॥ 


९४--पांच इंद्री नें तीनूंइ दरसण, ते षयउपसम उपीयोग मणागार ही ॥ 
ते वांनगी केवल दरसण माहिली, तिणमें संका म राखो लिगार हो ॥ 


२५--मोह करम षयउपसम हुआ, नीपजें आठ बोल अमांम हो। 
च्यार चारित नें देस विरत नीपजें, तीन दिष्टी उजल होय तांम हो ॥ 


१६--चारित मोह री पचीस प्रकत मक्के, केइ सदा पयउपत्तम रहें ताय हो । 
तिण सूं अंस मात उजलो रहें, जब भला वरते छें अधवसाय हो ॥ 


२७--कदे षयउपसम इधकी हुवें, जब इधका गुण हुवें तिण मांव हो। 
षिमा दया संतोषादिक गुण वर्धे, भली लेस्थादि बरतें जब आय हो ॥ 


निजरा पदाथ (ढाल ; १) 


२० “-दर्शनावरणीय कर्म की नो प्रकृतियों में से एक प्रकृति सदा 
क्षयोपशमरूप रहती है। उससे अचक्षु दर्शन और स्पर्श 
इन्द्रिय सदा रहती हैं। यह क्षयोपशम भाव-जीव है। 


२१---चल्लुदर्शनावरणीय के क्षयोपशम होने से चल्लु दर्शन और 
चक्षु इन्द्रिय होता है । कर्म दूर होने से जीव उज्ज्वल 
होता है, जिससे देखने में सक्षम होता है । 


२*२---अचल्लुदर्शनावरणीय के विशेष क्षयोपशम से चक्षु को छोड़ 
कर बाकी चार क्षयोपशम इन्द्रियाँ प्राप्त होती हैं । 


२३---अवधिदर्शनावरणीय के क्षयोपशम होने से विशेष अवधि- 
दु्शन उत्पन्न होता है। अवधि-दर्शन उत्पन्न होने से 
जीव उत्कृष्ट में सर्व रूपी पुदूगल को देखने लगता हे। 


२४--पाँच इन्द्रियाँ और तीनों दर्शन दर्शनावरणीय के क्षयोपशम 
से होते हैं। ये अनाकार उपयोग हैं। ये केवलदर्शन के 
नमूने हैं । इसमें जरा भी शंका मत करो* । 


२४--मोहनीयकर्म के क्षयोपशम होने से आठ विशेष बोछ उत्पन्न 
होते हैं--चार चारित्र, देश-विरति और उज्ज्वल तीन दृष्टि । 


२६--चा रित्रमोहनीय कर्म की पचीस प्रकृतियों में से कई सदा क्षयों- 
पशम रूप में रहती हैं, इससे जीव अंशतः.उज्ज्वल रहता है। 
और इस उज्ज्वरूता से शुभ अध्यवसाय का वर्तन होता है । 


२७-- कभी क्षयोपशम अधिक होता है तब उससे जीव के अधिक 
गुण उत्पन्न होते हैं। क्षमा, दया,संतोषादि गुणों की वृद्धि 
होती है ओर शुभ लेश्याएँ वर्तती हैं। 


५४७ 


ग्रनाकार उपयोग 


मोहनीयकर्म के 
क्षयोपशम से 
उत्पन्न भाव 
(गा० २५-४०) 


५४८ नव पदार्थ 


र८-भला परिणांम पिण वरते तेहनें, भला जोग प्रिण बरते ताय हो। 
धर्म ध्यांन पिण ध्यावें किण समें, ध्यावणी आयें मिटीयां कपाय हो ॥ 


२६- ध्यांन परिणांम जोग लेस्या भली, वले भला बरते अधवसाय हो। 
पारा वरते अंतराय षयउपतम हुआं, मोह करम अछगा हुत्रां ताय हो ॥ 


२०--चोकडी अंताणुबंधी आदि दे, घणीं प्रक्नत्यां पयउपसम हुवें ताय हो । 
जब जीव रे देस विरत नीपजें, इण हिज विध च्यांरू चारित आय हो ॥ 


११--मोहणी षयउपसम हुआं नीपनों, देस विरत नें चारित च्यार हो। 
वले षिम्मा दयादिक गुण नीपनां, प्गछाइ गुण श्रीकार हो॥ 


२२-दैस विरत नें च्याहई चारित भा, ते गुण रतनां री खांत हो । 
ते खायक चारित री वानगी, एहबो षयउप्सम भाव परधांन हो ॥ 


२३--चारित नें विरत संवर कह्मों, तिण सू पाप रूंधें छें ताय हो। 
पिण पाप भरी नें उजल हुओं, तिणनें निरजरा कही इण न्याय हो ॥ 


२४--दरसण मोहणी घयउपसम हुआं, नीपजें साची सुध सरधांन हो। 
तीन दिष्ट में सुध सरधान छें, ते तो षयडासम भाव निधांन हो ॥ 


९५--मिथ्यात मोहणी षयउयसप् हुआ, मिथ्या दिष्टी उज़छी होय हो । 
जब केयक पदार्थ सुध सरधलें, एहवो गुण नीपजें छें सोय हो॥ 


निजरा पदार्थ (हाल: २) 


२८--चारित्रंमोहनीय कर्म के विशेष क्षयोपशम से जीव के शुभ 
परिणाम तथा शुभ योगों का वर्तन- होता है। कभी-कभी 
धर्म-ध्यान भी होता है परन्तु बिना कषाय के दूर हुए पूरा 

.._.धर्म-ध्यान नहीं हो सकता । 

२६---शुभ ध्यान; शुभ परिणास, शुभ योग, शुभ छेश्या ओर 
शुभ अध्यवसाय--थे सब उसी समय वर्तते हैं जब अंतराय 


कर्म का क्षयोपशम हो जाता है तथा मोहकर्म दूर हो 


जाता है। 

३०--अनन्तानुबंधी आदि कषाय की चौकड़ी तथा अन्य बहुत-सी 
प्रकृतियों के क्षयोपशम होने से जीव के देश-विरति उत्पन्न 
होती है और इसी तरह से चारों चारित्न प्राप्त होते हैं । 


३१--मोहनीयकर्म के क्षयोपशम होने से देश-विरति और चार 
'चारित्र तथा क्षमा, दया आदि उत्पन्न होते हैं । ये उत्तम 
गुण हैं । 
३२--देश-विरति ओर चारों चारित्र--ये गुणरूपी रह्नों की खान 
हैं। ये क्षायिक चारित्र की बानगी हैं। क्षयोपशम भाव 
ऐसा ही प्रधान है । 


३३--चारित्र को विरति-संवर कहा गया है। उससे जीव पापों का 
निरोध करता है। पाप-क्षय होकर जीव डज्ज्वल हुआ, 
इस न्याय से इसे निजरा कहा है । 

३४--दशनमोहनीय कर्म के क्षयोपशम होने से सच्ची एवं शुद्ध श्रद्धा 
उत्पन्न होती है। तीनों दृष्टियों में शुद्ध श्रद्धान है। 
क्षयोपशम भाव ऐसा उत्तम है। 

३५--मिथ्यात्व मोहनीयकर्म के क्षयोपशम होने से मिथ्या-दृष्टि 
उज्ज्वल होती है। जिससे जीव कई पदार्था में दीक-दीक 
श्रद्धा करने लगता है। मिथ्यात्व मोहनीय के क्षयोपशम 
से ऐसा गुण उत्पन्न होता है । 


० 


५६० नव पदार्थ 
३६--मिश्र मोहणी षयउपसम हुआं, सममिथ्या दिष्टी उजली हुवें तांम हो । 


जब घणां पदार्थ सुध सरब्छे, एहवो गुण नीपजें अमांम हो ॥ 


२७--समकत मोहणी षयउपस्म हुआं, नीपजें समकत रतन परधांन हो । 
नव ही पदार्थ सुध सरघलें, एहवों पयउपसम भाव तिधांन हो ॥ 


श८--मिथ्यात मोहणी उदे छें ज्यां लगे, सममिथ्या दिष्टी नहीं आंवत हो । 
मिश्र मोहणी रा उदे थकी, समकत नहीं पांवत हो॥ 


३६--समकत मोहणी ज्यां लगें उदे रहें, त्यां लग षायक समक्रत आवें नांहि हों । 
एहवी छाक छे दरसण मोह करम नीं, न्हांखे जीव नें भ्रमजाल मांय हो ॥ 


४०-पयउपसम भाव तीनंइ दिष्टी छें, ते सगलोइ सुध सरधांन हो। 
ते खायक समकत मांहिली वांनगी, मातर गुण निषांन हो ॥ 


४१--अंतराय करम घयउपसम हुआं, आठ गुण नीपजें श्रीकार हो। 
पांच लठ्द तीन वी नीपजें, हिवें तेहनों सुगो विसतार हो ॥ 


४२--पाचुंइ प्रकत अंतराय नीं, सदा षयउपसम रहें छें साख्यात हो । 
तिण सूं पांच छब्द बालवीर्य, उजल रहें छें अल्प मात हो ॥ 


४२--दातांतराय षयउपसम्‌ हुआं, दांन देवा री लब्द उपजंत हो। 
लाभांतराय षयउप्सम हुआं, लाभ री लब्द खुढत हो ॥ 


निजरा पदाथ (ढाल ; १) 


३६--मिश्रमोहनीय कर्म के क्षयोपशम होने से सममिथ्या दृष्टि 
उज्ज्वल होती है । तब जीव अधिक पदाथा को शुद्ध श्रद्धने 
लगता है । क्षयोपशम से ऐसा गुण उत्पन्न होता है। 


३७--सम्यक्त्व-मोहनीय कर्म के क्षयोपशम होने से सम्यक्त्व 
रूपी प्रधान रत्न उत्पन्न होता है। इस क्षयोपशम से जीव 
नवों ही पदार्था की शुद्ध श्रद्धा करने छगता है । क्षयोपशम 
भाव ऐसा ही गुणकारी है। 

रे८. “जब तक सिध्यात्व-मोहनीय कर्म उदय में रहता है, तब तक 
समसिथ्या दृष्टि नहीं आती । मिश्र-मोहनीय कर्म के उदय 
से जीव सम्यक्त्व नहीं पाता। 


३६---सम्यक्त्व-मोहनीय कर्म जब तक उदय में रहता है तब तक 
क्षायिक सम्यक्त्व नहीं आता । भोहनीय कर्म का ऐसा ही 
आवरण है कि यह जीव को भ्रम-जालर में डाल देता है । 


४०--तीनों ही दृष्टियाँ क्षयोपशम भाव हैं । ये तीनों ही शुद्ध श्रद्धा 
रुप हैं।ये तो क्षाय्िक सम्यक्त्व की बानगी--नमूने मात्र हैं *। 


४१--अंतराय कर्म के क्षयोपशम होने से आठ उत्तम गुण उत्पन्न 
होते हैं---पाँच लब्धि और तीन वीर्य । अब इनका विस्तार 
छुनो । 


४२--अंतराय कम की पांचों ही प्रकृतियाँ सदा प्रत्यक्षतः क्षयोपशम 
रूप में रहती हैं, जिससे पाँच लब्धि और बालवीर्य अल्प 
प्रमाण में उज्ज्वल रहते हैं । 

४३--दानांतराय कर्म के क्षयोपशम होने से दान देने की छब्धि 
उत्पन्न होती है; ला्भांतराय कर्म के क्षयोपशम होने से 
लाभ की लब्धि प्रकट होती है । 
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४६१ 


अंतराय कर्मों के 
क्षयोपशम से उत्पन्न 
भाव 

(गा० ४१-५५) 


(६२ नव पदार्थ 
४४--भोगांतराय. षयउपसम्यां, भोग लब्द उपनें छें ताय हो। 


उपभोगांतराय. खबउपसम हुआं, उपभोग लूब्द उपजें आय हो ॥ 


४५-दांन देवा री लब्द निरंतर, दांन देवे ते जोग व्यापार हो। 
लाभ लब्द पिण निरतंर रहें, वस्त लाभे ते किण ही वार हो॥ 


४६--भोग लब्द तो रहें छें निरंतर, भोग भोगवे ते जोग व्यापार हो। 
उपभोग पिण छब्द छें निरंतर, उपभोग भोगवे जिण वार हो ॥ 


४७--अंतराय अलगी हुआं जीव रे, पुन सारू मिलसी भोग उपभोग हो । 
साधु पुदगल भोगवे ते सुम जोग छें, ओर भोगवें ते असुभ जोग हो ॥ 


४८--वीर्य अंतराय षयउपसम हुआं, वीर्य लब्द उपजें छें ताय हो। 
वीर्य लब्द ते सगत छें जीव री, उत्कष्टी अनंती होय जाय हो ॥ 


४६--तिण वीये लब्द रा तीन भेद छें, तिणरी करजो पिछांण हो। 
बाल वीर्य कट्मों छें बाल रो, ते चोथा गुणठाणा तांई जांण हो॥ 


४०-पिंडत वीर्य कह्मों पिंडत तणो, छुठा थी लेइ चवदमें गुणठांण हो । 
बालपिडत वीर्य कट्यों छें श्रावक तणो, ए तीनोंई उजल गुण जांण हो॥ 


५१--कदे जीव वीय॑ नें फोडवे, ते छें जोग व्यापार हो। 
सावद्य निरवद्य तो जोग छें, ते वीर्य सावद्य नहीं छें लिगार हो ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल ; १) 


४४--भोगांतराय कर्म के क्षयोपशम होने से भोग की छब्धि 
उत्पन्न होती है और उपभोगांतराय कर्म के क्षयोपशम 
होने से उपभोगलब्धि उत्पन्न होती है। 


४५--दान देने की लब्धि बराबर रहती है। दान देना योग- 
व्यापार है। लाभ की लब्धि भी निरन्तर रहती है जिससे 
यदा-कदा वस्तु का छाभ होता रहता है। 


४६--भोग की लब्धि भी निरन्तर रहती है। भोग-सेवन योग- 
व्यापार है। उपभोग-लब्धि भी निरन्तर रहती है जिससे 
उपभाग-सेवन होता रहता है । 


४७--अंतराय कर्म का क्षयोपशम होने से जीव को पुणयानुसार 
भोग-उपभोग मिलते हैं।साधु पुदूगलों का सेवन करते हैं, 
वह शुभ योग है। साधु के सिवा अन्य जीव पुद्गलों का 
भोग करते हैं, वह अशुभ योंग है । 

४८--वीर्यातराय कर्म के क्षयोपशम होने से वीय-लब्धि उत्पन्न 
होती है। वीर्य-छुन्धि जीव की स्वाभाविक शक्ति है और 
वह उत्कृष्ट रूप में अनन्त होती है । 


४६---वीयलब्धि के तीन भेद हैं उसकी पहचान करो । बाल- 
वीय बाल के होता है ओर चतुर्थ गुणस्थान तक रहता 


हे । 


५०--पण्डितवीर्य पणिडत के बतछाया गया है, यह छठे से लेकर 
चौद॒हयें गुणस्थान तक रहता है। बालपण्िडितवीर्य श्रावक 
के होता है। इन तीनों ही वीयो' को जीव के उज्ज्वल 
गुण जानो। 

५१---जीव कमा इस वीर्य को फोड़ता है, वह योग-व्यापार 
है । सावद्य-निरवद्य योग होते हैं परन्तु वीर्य जरा भी 
सावद्य नहीं होता । 


४६३ 


५६४2 नव पदार्थ 
५२--वीय तो निरंतर रहें, चवदमां गुण ठांणा लग जांण हो। 


बारमा तांइ तो षयउपसम भाव छें, खायक तेरमे चवदमे गुण ठांण हो ॥ 


»रे-लब्द वीर्य नें तो वीर्य कह्मयों, करण वीर्ण नें कह्यों जोग हो । 
ते पिण सगत वीर्य ज्यां लगे, त्यां लग रहें पुदगल संजोग हो।। 


५४-पुदगल विण वीर्य संगत हुवें नहीं, पुदगल विन्ां नहीं जोग व्यापार हो । 
पुदगल लागा छें ज्यां लग जीव रे, जोग वीर्ण छें संसार मकर हो ॥ 


५५--वीरय॑ निज गुण छें जीव रो, अंतराय अलगा हुआं जांण हो। 
ते वीर्य निश्चेंद भाव जीव छें, तिण में संका मूल म आंण हो ॥ 


५६--एक मोह करम उपसम हुवें, जब नीपजें उपसम भाव दोंय हो। 
उपसम समकत उपसम चारित हुवें, ते तो जीव उजलो हुवो सोय हो ॥ 


५७--दरसण मोहणी करम उपसम हुवां, निपजें उपसम समकत निधांन हो । 
चारित मोहणी उपसम हुआं, परगटे उपसम चारित परघांन हो ॥ 


४८-ज्यार घणघातीया करम षय हुवें, जब परगट हुवें खायक भाव हो। 
ते गुण सरवथा उजला, त्यांरो जूओ २ सभाव हो॥ 


४६-ग्यांनावणी सरवथा ख़य हुआं, उपजें केवल ग्यांन ही । 
दरसणावर्णी पिण खय हवें सरवथा, उपजें केवल दरसण परधांन हो॥ 


निजरा पदाथ (ढाल $ १) 


५२--वीर्य-छब्धि निरन्तर चोौदहवें गुणस्थान तक रहती है। 
बारहवें गुणस्थान तक क्षयोपशम भाव है तथा तेरहवें और 
चोदहवें गुणस्थान में क्षायिक भाव । 


५३---लब्धि-वीर्य को वीर्य कहा गया है और करण-वीर्य को 
योग कहा गया है। जब तक लब्धि-बीर्य रहता है तभी 
तक करण-वीर्य रहता है और तभी तक पुद्गल-संयोग 
रहता है। 
५४--पुदूगछू के बिना वीय शक्ति नहीं होती। पुदूगछ के बिना 
योग-व्यापार भी नहीं होता । जब तक जीव से पुद्गलछ 
लगे रहते हैं तब तक योग वीर्य रहता है। 


५५--बीर्य जीव का स्वाभाविक गुण है और यह अंतराय कर्म 
अलग होने से प्रकट होता है । यह वीय॑ भाव-जीव है, 
इसमें जरा भी शंका मत करो* । 


५६---एक मोहकर्म के उपशम होने से दो उपशम-भाव उत्पन्न 
होते हैं-“-(१) उपशम सम्यक्ट्व और (२) उपशम चारित्र । 
यह जीव का उज्ज्वल होना है। 


५७--दर्शनमोहनीय कर्म के उपशस होने से उपशम सम्यकत्व 
उत्पन्त होता है। चारितन्रमोहनीय कर्म के उपशम होने से 
प्रधान उपशम चारित्र प्रकट होता है* " । 


५८---चार घनघाती कमा के क्षय होने से क्षायिक-भाव प्रकट 
होता है । ये जीव के सर्वथा उज्ज्वल गुण हैं । इनके स्वभाव 
भिन्‍न-भिन्स हैं । 


५६--ज्ञानावरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से केवलज्ञान उत्पन्न 
होता है और दर्शनावरणीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से 
प्रधान केवलदर्शन उत्पन्न होता है। 


६४ 


उपशस भाव 
(गा० ५६-४७) 


क्षायिक भाव 
(गा० ५८-६२) 


५६६ नथ पदाथ 
६०--मोहणी करम खय हवें सरवथा, बाकी रहें नहीं अंसमात हो। 


जब खायक समकत परणगटें, वले खायक चारित जथाख्यात हो॥ 


६१--दरसण मोहणी खय हवें सरवथा, जब निपजें खायक समकत परघांन हो । 
चारित मोहणी खय हुआं, नीपजें खायक चारित निधांन हो॥ 


६२--अंतराय. करम अलगो हआं, खायक वीर्ण सगते हुवें ताय हो। 
खायक लब्द पांचूंड परगठे, किण ही वात री नहीं अंतराय हो ॥ 


६३--उपसम खायक षयउपसम भाव निरमला, ते निज गुणजीवरा निरदोप हो। 
ते तो देस थकी जीव उजलो, सर्व उनलो ते मोख हो॥ 


६४-देस विरत श्रावक तणी, सर्व विरत साधु री छें ताय हो। 
देस विरत समाई सर्व विरत में, ज्यें निरजरा समाइ मोख मांय हो ॥ 


६५-देस थी जोव उजले ते निरजरा, सर्व उजलो ते जीव मोख हो। 
तिण सूं निरजरा नें मोख दोनूं जीव छें, उजल गुण जीवरा निरदोष हो ॥ 


६६--जोड़ कीधी निरजरा ओलखायवा, नाथ दुवारा सहर मम्कार हो। 
संवत्त अठारे वरस छपनें, फागण सुद दसम गुरवार हो॥ 


नि्जरा पदार्थ (ढाल ; १) 


६०--मोहनीय कर्म के सम्पूर्ण क्षय होने से---उसके अंशमात्र भी 
न रहने से क्षायिक सम्यक्त्व प्रकट होता है और यथाख्यात 
क्षायिक चारित्र प्रकट होता है । 

६१---द्शनमोहनीय कर्म के सर्वथा क्षय से प्रधान क्षायिक सम्यक्त्व 
प्रकट होता है। चारित्रमोहनीय कर्म के क्षय होने से 
क्षायिक चारित्र उत्पन्न होता है। 


६२--अंतराय कर्म के सम्पूर्ण दूर होने से क्षायिक वीर्य--शक्ति 
उत्पन्न होती है तथा पाँचों ही क्षायिक्र लब्धियाँ प्रकट होती 
हैं । किसी भी बात की अंतराय नहीं रहती' *। 


६ ३--उपशम, क्षायिक और क्षयोपशम--ये तीनों निर्मल भाव 
हैं। ये जीव के निर्दोष स्त्रगुण हैं । इनसे जीव देशरूप 
नि होता है, वह निर्जरा है और सर्वरूप निर्मल होता 
है, वह मोक्ष है । 

६ ४---क्रावक की देशविरति होती है और साधु की सर्वविरति । 
जिस तरह श्रावक की देशविरति साधु की सर्वविरति में समा 
जाती है, उसी तरह निजरा मोक्ष में समा जाती है | 

६५--जीव का एक देश उज्ज्वल होना निर्जरा है और सर्व देश 
उज्ज्वल द्ोना मोक्ष । इसछिए निर्जरा और मोक्ष दोनों 
भसावजीव हैं । दोनों ही जीव के निर्दाष उज्ज्वल गुण हैं* * । 

६६---निजरा को समभाने के लिए यह जोड़ नाथद्वारा शहर में 
सं० १८५५६ की फाल्गुन शुक्ला दशमी गुरुवार को की गई 
हे । ु 


४६७ 


तीन निर्मल भाव 


निर्जरा और मोक्ष 
(गा० ६४-६५) 


रचना-स्थान और 
काल 


टिप्पणियाँ 


१--निर्जेय सातवाँ पदार्थ है (दो० १) : 

तत्त्वार्थमृत्र के अनुसार, पुण्य और पाप को यथास्थान रखने पर, निर्जरा पदार्थ का 
स्थान ग्राठवाँ होता है! । उत्तराष्ययत में भी इसका क्रम आाठवाँ है* । श्रन्य आगमों में 
इसका स्थान सातवाँ है? | दिगम्बर ग्रन्थों में इसका क्रम प्राय: सातवाँ है* । 

आगम में इसकी गिनती सद्भाव पदार्थ और तथ्यभावों में की गई है" । 


भगवान महावीर ने कहा है--' ऐसी संज्ञा मत करो कि वेदता झौर निर्जरा नहीं 
हैं, पर ऐसी संज्ञा करो कि वेदवा और निजंरा हैं |” 


द्विपदावतारों में इसे वेदना का प्रतिपक्षी पदार्थ कहा है* । 

उमास्वाति ने विदना' को 'निर्जरा' का पर्यायवाची बतलाया है5। पर आगम इसे 
निर्जरा का प्रतिद्वनदी तत्व बतलाते हैं+ । वेदना का अर्थ है--कर्म -भोग: निर्जरा का 
ग्रथ है--कर्मों को दूर करना । 


१--तत्त्वा० , १.४ (देखिए प० १५१ पाद-टिप्पणी १) 
६ रै--उत्त? २८.१४ (० २४५ पर उद्धुत) 
३ई--ठाणाड़ः ६.३.६६५ (प० २० पादु-टि० १ में उद्धृत) 
४--(क) गोम्मटसार जीवकांड ६२१ : 
णव य पद्त्था जीवाजीवा ताणं च पुणणपावदुगं । 
आसवसंवरणिज्जरबंधा मोक्‍्खो य होंतित्ति ॥ 
(रख) पलन्‍्चास्तिकाय २.१०८ (० १४० पादु-डि० २ में उद्धृत) 
५--(क) उत्त> २८.१४ (प्ृ० २५ पर उद्धुत) 
(ख) ठाणाज़' ६.३.६६५ (४०२२ पाद-टि० १ में उद्धृत) 
&--सूयगर्ड २.५.१८ : ' 
नत्थि वेयणा निज्तरा वा नेवं सन्‍न॑ निवेसए । 
अस्थि वेयणा निज्जरा वा एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ 
७---डाणाड़ः २.५७ : 
लदृत्यि ण॑ छोगे त॑ सब्ब॑ दुपओआरं, तंजहा*****०*वेयणा चेव निञजरा चेव 
८--तत्त्वा० €,७ भाष्य ; 
_ नि्जरा वेदना विपाक इत्यनर्थाव्तरम्‌ 
६--भगवती ६.१ 


निजरा पदाथ (ढाछ : १) $ टिप्पणी १ ५६६ 


इन सब आगम-प्रमाणों से यह स्वयंसिद्ध है कि भगवान महावीर ने निर्जरा को 
एक स्वतंत्र पदार्थ माना है । 

आगम में कहा है--“बुद्ध कर्मों के संवर और क्षपण में सदा यत्नशील हो* । 
इसका श्रर्थ है वह नये कर्मों को न श्राने दे और पुराने कर्मों का नाश करे । 

आगमों में कहा है:“ज्ञान, दर्शत, चारित्र और तप--ये चार मुक्ति के मार्ग हैं? |! 
“इसी मार्ग को प्राप्त कर जीव सुगति को प्राप्त करता है? । ” ु 

षट्‌ द्रव्य और नव पदार्थों के गुण और पर्याय के यथार्थ ज्ञान को सम्यकज्ञान कहा 
जाता है४। नव तथ्यभावों की स्वभाव से या उपदेश से भावपूर्वक श्रद्धा करना सम्यक्‌ 
दर्शन अ्रथवा सम्यक्त्व है" । चारित्र कर्मास्रव को रोकता है । तप बंधे हुए कर्मों, को 
झाड़ता है* । 

भगवान ने कहा हैः: “संयम (चारित्र) और तप से पूर्व कर्मों का क्षय कर जीव 
समस्त दु:खों से रहित हो मोक्ष को प्राप्त करता है? ।” 

चारित्र संवर का हेतु है। तप निर्जरा का हेतु है । 

जीव अ्रनादिकालीन कर्म-बंध से संसार में भ्रमण कर रहा है। जब तक जीव कर्मों 
से मुक्त नहीं होता तब तक निर्वाण प्राप्त नहीं होता--/नत्थि अमोक्‍्खस्स निव्वाणं! 
(उत्त० २८.३०) । जो संयम और तप से युक्त नहीं उस श्रगुणी की कर्मों से मुक्ति नहीं 

होती--“अगुणिस्स नत्थि मोक्‍्खो” (उत्त० *८५.३०)। 

१--उत्त० ३२.९५ : 

तम्हा एएसि कम्माणं अणुभागा वियाणिया । 

एएसि संवरे चेब खबण य जए बुहो ॥ 
२--वही २८.१ 
३---वही २८.२ 
४---वही २८.५-१४,२५ 
५---वही २८.१५,२५ 
६--- वही २८.३५ : 

नाणंण जाणई भौावे दंसणंण य सदृहे । 

चरित्तेण निगिगहाइ तवेण परिछज्मई ॥ 
७--वही २८. ३६ : 

खवबेत्ता पुव्वकम्माइं संजमेण तवेण य । 

सब्वदुक्खपह्दीणहा पक्कमंति महेसिणो ॥ 
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संवर श्र निर्जरा ही ऐसे गुण हैं जिनसे सदुजानी और सम्यर्हष्टि जीव को निर्वाण् 
की प्राप्ति होती है। 

'मोक्ष-मार्ग में निर्जरा पदार्थ को जो महत्त्वपूर्ण ग्थान प्राप्त है, वह उपर्युक्त विवेचन रे 
भलीभाँति समझा जा सकता है। 

तप को चारित्र की तरह ही जीव का लक्षण कहा है? । तप निर्जरा का ही दूसर। 
नाम है। ग्रत: निर्जरा जीव का लक्षण है। 

कर्मों का एक देशरूप से आत्मासे छूटना निर्जरा है--णकदेशकर्मसंक्षयलक्षणा 
निजरा” (तत्त्वा० १,४ सर्वार्थसिद्धि)। कर्मों के क्षय से श्रात्म-प्रदेशों में स्वाभाविक 
'उज्ज्वलता प्रकट होती है । जीव की स्वच्छुता निर्जरा है। इसीलिए कहा है---“देशत: 
कर्मो का क्षय कर देशत: आ्रात्मा का उज्ज्वल होना निर्जरा हैं [” 

आगम में कहा है---जब अ्रनास्रवी जीव तप से संचित पापकर्मों का शोषण 
करता है तब पापकर्मों का क्षय होता है। जिस प्रकार एक महा तालाब हो, वह पानी 
से भरा हो और उसे रिक्त करने का सवाल हो तो पहले उस के ज्नोतों को रोका जाता 
है और फिर उसके जल को उलीच कर उसे खाली क्रिया जाता है, उसी प्रकार पापकर्म 
के आ्रास्रव को पहले रोकने से संयमी करोड़ों भवों से संचित कर्मों को तपस्या द्वारा झाड़ 
सकता है१।” 
२--भ्नादि कमेबंध और निजेरा (गा० १-४७) : 

गुरु और शिष्य में निम्न संवाद हुआ : 

शिष्य--“जीव और कर्म का भ्रादि है, यह बात मिलती है या नहीं १” 


१-उत्त० ९८.११ : 
नाणं च दंसणं चेव चरित्तं च तवो तहा । 
वीरियं उवओगो य एयं जीवस्स छकक्‍्खणं॥ 
२--तेराद्वार : दृष्टान्तद्वार 
३--उत्त० ३०,५-६ : 
जहा महातलायस्स सन्निरुद्धे जलागमे । 
उस्सिंचणाएं तवणाएं कमेणं सोसणा भव ॥ 
“ एवं तु संजयरुसाबि पावकम्सनिरासवे । 
भवकोडीसंचियं कम्म॑ तवसा निल्मरिजह ॥. 
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गुएई--नहीं मिलती, क्योंकि जीव अनुत्यन्न है--अनादि है ।” 

शिष्य-- “पहले जीव फिर कर्म, यह बात मिलती है या नहीं १” 

गुर--“नहीं मिलती, क्‍योंकि कर्म बिना जीव कहाँ रहा? सोक्ष जाने के बाद 
तो जीव वापिस नहीं श्राता ।” 

शिष्य--“पहले कर्म पीछे जीव, यह बात मिलती है या नहीं १?” 

गुर--/नहीं मिलती, क्‍योंकि कर्म कृत होते हैं । जीव बिना कर्म को किसने 
किया १” 

शिष्य---“दोनों एक साथ उत्पन्न हैं, यह बात मिलती है या नहीं १” 

गुरु--“नहीं मिलती, क्योंकि जीव और कर्म को उत्पन्न करनेवाला कौन है १” 

शिष्य---“जीव कर्मरहित है, यह बात मिलती है या नहीं १” 

गुर--नहीं मिलती | यदि जीव कर्मरहित हो तो फिर करनी करने की चेष्टा ही 
कौन करेगा १ कर्मरहित जीव मुक्ति पाने के बाद वापिस नहीं आता ।”' 

शिष्य--./फिर जीव और कर्म का मिलाप किस तरह होता है १” 

गुएइ--“अपश्चालानुपूर्वी न्याय से जीव और कर्म का मिलाप चला आ रहा है। 
जसे प्रंडे और मुर्गी में कौन पहले है और कौन पीछे, यह नहीं कहा जा सकता, वैसे ही 
प्रवाह की भ्रपेज्ञा जीव और कर्म का सम्बन्ध भ्रगादि काल से चला श्रा रहा है? ।” 

स्वामीजी ने जो यह कहा है--“आठ करम छें जीव रे अनादु रा? उसका भावार्थ 
उपरोक्त वार्तालाप से भ्रच्छी तरह समझा जा सकता है। इन कर्मों की उत्पत्ति श्रास्रव 
पदार्थ से होती है क्योंकि मिथ्यात्व आदि आख़व ही जीव के कर्मागमन के द्वार हैं । 

जसे घृक्ष से लगा हुआ फल पक कर नीचे गिर जाता है वंसे ही कर्म उदय में-- 
विपाक अवस्था में आते हैं और फल देकर झड़ जाते हैं। कर्मों से बंधा हुआ संसारी | 
जीव इस तरह कर्मो के झड़ने पर भी कर्मों से सर्वथा मुक्त नहीं होता क्योंकि वह आखब- 
द्वारों से सदा कर्म-संचय करता रहता है। यह पहले बताया जा चुका है कि जीव 
अ्रसंख्यात प्रदेशी चेतन द्रव्य है। उसका एक-एक प्रदेश आख्रव-द्वार है? । जीव के एक-एक 
प्रदेश से प्रतिसमय अनन्तानन्‍्त कर्म लगते रहते हैं । एक-एक प्रकार के अनन्तानन्‍्त कर्म 
एक-एक प्रदेश से लगते हैं। ये कर्म जंसे लगते हैं वैसे ही फल देकर प्रतिसमय श्रनन्त 


१---तेराद्वार : दृष्टान्तद्वार 
२--देखिए ५० ४१७ टि० ३७ (३) पु 
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संख्या में झड़ते भी रहते हैं। इस तरह बंधने और झड़ने का चक्र चलता रहता है और 
जीव कर्मों से मुक्त नहीं होता । 
स्वामीजी कहते हँ--“कर्मो को झाड़ने की प्रक्रिया को श्रच्छी तरह समझे बिना 
कर्मों से मुक्त होना असम्भव है। जंसे घाव में सुराख हो और पीप श्ाती रहे तो उस 
प्रवस्था में ऊपर का मवाद निकलने प्र भी घाव खाली नहीं होता, बसे ही जब तक 
नये कर्मों के आगमन का स्रोत चलता रहता है तब तक फल्न देकर पुराने कर्मो के झड़ते 
रहने पर भी जीव कर्मों से मृक्त नहीं होता । ” 
३--उद॒य आदि भाव और नि्जेरा (गा० ०-८) : 
उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशम और परिणामी--इन पाँच भावों का विवेचन 
पहले विस्तार से किया जा चुका है (देखिए पु० ३८ ठि० ९8)। 
संसारी जीव भ्रगादि काल से कर्मबद्ध अवस्था में है। बंधे हुए करों के निमित्त से 
जीव की चेतना में परिणाम--अवस्थान्तर होते रहते हैँ । जीव के परिणामों के निमित्त 
से नए पुदुगल कमंरूप परिणमन करते हैं। नए कमं-पुद्गलों के परिणमन से श्रात्मा 
में फिर नए भाव होते हँ* । यह क्रम इस तरह चलता ही रहता है । पुद्गल-कर्म जन्य 
जबिक परिवर्तत पर आत्मिक विकास-हास, आरोह-अवरोह का क्रम श्रवलम्बित रहता 
है । 
कर्म-परिणमन से जीव में नाना प्रकार की अवस्थाएँ और परिणाम होते हैं। उससे 
जीव में निम्न पारिणामिक भाव उततन्न होते हैं--- 
१-गति परिणाम--ता रक, तिर्यश्व, मनुष्य, देवगति रूप 
२-इन्द्रिय परिणाम --एक्रेरिद्रिय, द्वीन््रिय अादि रूप 
३-कषाय परिणाम --राग ह्वंघ रूप 
४-लेइ्या परिणाम---क्ृष्णलेश्यादि रूप 
#-योग परिणाम---मन-वचन-काय व्यापार रूप 
६-उपयोग परिणाम--बोध-व्यापार 
७-ज्ञान परिणाम 
८-दर्शन परिणाम--श्रद्धान रूप 
£-चारित्र परिणाम 
१०-वेद परिणाम *---स्त्री, पशु, नपुंसक वेद रूप 


१---जीवपरिणामहेऊ कम्मत्ता पोग्गला परिणमंति । 
पुग्गलकम्मनिमित्तं जीवो वि तहेव परिणमह्ट ॥ 
२--ढठाणाड़ृः १०,७१२ 
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बंधे हुए कर्मों के उदय में श्राने पर जीवों में निम्न ३३ श्रौदयिक भाव-अवस्थाएं 
उत्पन्न होती हैं : 

गति---नरक, तिर्यअु्च, मनुष्य, देवगति । 

काय--पृथ्वीकाय, श्रपृकाय, तेजसूकाय, वायुकाय, वनस्पतिकाय, त्रसकाय । 

कषाय--क्रोध, मान, माया, लोभ । 

वेद-- स्त्री, पुरुष, नपुंसक । 

लेइ्या---क#ष्ण, नील, कापोत, तेजस, पद्म, शुक्क । 

न्यभाव--मिथ्याट्व, अ्विरति, असंज्ञीभाव, अज्ञानता, श्राह्दरता, छद॒मस्थता, 
सयोगित्व, श्रकेवलीत्व, सांसारिकता, अरसिद्धत्व । 

उदयावस्था परिपाक अवस्था है। बंधे हुए कर्म सत्तारूप में पड़े रहते हैं। फल 
देने का समय आने पर वे उदय में आते हैं। उदय में आने पर जीव में जो भाव उत्पन्न 
होते हैं, वे श्रौदयिक भाव हैं । 

उदय आठों कर्मों का होता है। कर्मोद्य जीव में उज्ज्वलता उत्पन्त नहीं करता । 

आख्रव पदार्थ उदय और पारिणामिक भाव है। वह बंध-कारक है। वह संसार 
बढ़ाता है, उसे घटने नहीं देता । क्‍ 

मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से सम्यक्‌ श्रद्धा और चारित्र का प्रादर्भाव होता है। 
उपशम से औपशमिक सम्यक्व और औपडमिक चारित्र--ये दो भाव उत्तन्‍्त होते हैं । 
क्षय से अटल सम्यक्त्व और परम विशुद्ध यथारुयात चारित्र उत्पन्न होते हैं । 

संवर औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक भाव है । 

मोक्ष-प्राप्ति के दो चरण हैं--- 

(१) नये कर्मों का संचय न होने देना और 
(२) पुराने कर्मों का दूर करना । 

संवर प्रथम चरण है। वह नवीन मलीनता को उत्पन्न नहीं होने देता श्रतः आात्म- 
शुद्धि का ही प्रबल उपक्रम है। निजरा द्वितीय चरण है। वह बंधे हुए कर्मों को दूर 
करती है । 

निजरा क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक भाव है। 

भ्राठ कर्मों में ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अन्तराय--ये चार कर्म 
धनघाती हैं, यह पहले बताया जा चुका है (देखिए पु० २६९८-३०० टि० ३) । इन 
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कर्मो के | स्वभाव का विस्तृत वर्णन भी किया जा चुका है (देखिए प्ृ० ३०३-३२७ 
टि० ४-८) । 

अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त श्रद्धा और चारित्र तथा ग्रनन्त वीर्य ये जीव के 
स्वाभाविक गुण हैं। ज्ञानावरणीय कर्म श्रनन्त ज्ञान को प्रकट नहीं होने देता--..उसे 
प्रावृत्त कर रखता है। दर्शनावरणीय कर्म अनन्त दर्शन-शक्ति को आवृत्त कर रखता 
है। मोहनीय कर्म जीव की अनन्त श्रद्धा और चारित्र को प्रकट नहीं होने देता---उसे 
मोह-विह्लल रखता है। अन्तराय कर्म अ्रनन्त वीर्य के प्रकट होने में बाधक होता है। 
इस तरह ज्ञानावरणीय आदि चारों कर्म जीव के स्वाभाविक गुणों को प्रकट नहीं होने 
देते। घन--बादलों की तरह वे उनको आच्छादित कर रखते हैँ इससे वे घनघाती 
कहलाते हैं । 

इन घनघाती कर्मों का उदय चाहे कितना ही प्रबल क्‍यों न हो, वह जीव के ज्ञान 
दर्शन, सम्यक्त्व, चारित्र और वीर्य गुणों को सम्पूर्णत: श्रावृत्त नहीं कर सकता । ये 
शक्तियाँ कुछ-न कुछ मात्रा में सदा अनावृत्त रहती हैं। जञानावरणीय झ्रादि घाति कर्म 
“जानादि गुणों की घात करते हैं पर उनके अस्तित्व को सर्वथा नहीं मिटा सकते। 
यदि मिटा सकते तो जीव भ्रजीव हो जाता । ज्ञानावरणीय आदि कर्मों का सदा काल 
कुछ-न-कुछ क्षयोपशम रहता ही है जिससे ज्ञानादि गुण जीव में न्यूनाधिक मात्रा में 
हमेशा प्रकट रहते हैं। कहा है--'सब जीवों के अक्षर का पअनन्‍्तर्वाँ भाग नित्य प्रकट 
रहता है यदि वह भी श्रावृत्त होता तो जीव श्रजीवत्व को प्राप्त होता। अत्यन्त घोर 
बादलों द्वारा सूर्य और चन्द्रमा की किरणें तथा रश्मियों का श्राच्छादन होने पर भी 
उनका एकान्त तिरोभाव नहीं हो पाता। अ्रगर ऐसा ही तो फिर रात और दिन का 
अ्रन्तर ही न रहे । प्रबल मिथ्यात्व के उदय के समय भी दृष्टि किचित्‌ शुद्ध रहती है । 
इसी से मिथ्यादृष्टि के भी गुणस्थान संभव होता है* ।” 
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१--अमंग्रन्थ २ टीका : । 
'सब्त्र जीवा्ण पि अं अक्खरस्स अणंतभागों निच्चुग्घाडिओ चिट्ठुइ, जइ पुण सोवि.._ 
आवरिज्ञा, तेणं जीवो अजीवत्तणं पाविज्ञा, इत्यादि । तथाहि समुन्नतातिबहलजी- 
मूतपटलेन दिनकररजनीकरकरनिकरतिरस्कारे5पिनेकान्तेन तत्प्रभानाश: संपद्मते, 
...... प्रवित्राणित्र सिद्धदिनरजनी विभागाभावप्रसंजूगत्‌ । एवमिहापि प्रबरूमिथ्यात्वोदये 
' काचिद्विपर्यस्तापि इष्टिमवतीति तदपेक्षया सिथ्याहष्टेरपि गुणस्थानसंभवः । 


निजरा पदार्थ (ढाल : १) ; टिप्पणी ४-४ ४७५ 


इसी तरह कर्मो के क्षयोपशम से जीव हमेशा कुछ-न-कुछ स्वच्छ---उज्ज्वल रहता है। 
जीव प्रदेशों की यह स्वच्छता--उज्ज्वलता निर्जरा है। जसे-जेसे कर्मों का क्षयोपशम 
बढ़ता है वसे-वसे आत्मा के स्वाभाविक गुण अधिकाधिक प्रकट होते जाते हैं--आत्मा 
की स्वच्छुता--निर्मलता---उज्बलता बढ़ती जाती है। उज्बलता का यह क्रमिक विकास 
ही निजरा है। 
४--निजेरा और मोक्ष में अन्तर (गा० ६) : 

नि्जुरा शब्द की व्याख्या करते हुए लिखा गया है---/“निर्ज्जरणं निज॑रा विशरणं 
 परिशटनमित्यर्थ:* ।” इसका अर्थ है--कर्मों का परिशटन--दूर होना निजरा है। मोक्ष 
भी कर्मों का दूर होना हौ है। फिर दोनों में क्या अन्तर है! इसका उत्तर है---“देशतः 
कर्मक्षयों निर्जरा सर्वतस्तु मोक्ष इति* ।” देश कर्मक्षय निर्जरा है और सर्व कर्मक्षय 
मोक्ष । आचार्य पूज्यपाद ने भी यही अन्तर बतलाया है--"“एकदेशकर्मसंक्षयलक्षणा 
निजरा । कृत्स्नकर्मवियोगलक्षणो मोक्षः* |” निर्जरा का लक्षण है एकदेश कर्मक्षय 
गौर मोक्ष का लक्षण है सम्पूर्ण कर्म-वियोग । 
७५--ज्ञानावरणीय कमें का क्षयोपशम और निजरा (गा० १०-१७) : 

गा० १०-१७ के भाव को समझने के लिए निम्न बातों की जानकारी आवश्यक है : 
(१)--ज्ञान पाँच प्रकार का है--(१) मतिज्ञान, (२) श्रुतज्ञान, (३) अवधिज्ञान, (४) 
मन:पर्यवज्ञान और (५) केवलज्ञान४ । इनकी संक्षिप्त परिभाषा पहले दी जा चुकी है५ । 
यहाँ इन ज्ञानों की विशेषताओ्रों पर कुछ प्रकाश डाला जा रहा है: 

(१) आाभिनिबोधिकनज्ञात (मतिज्ञान) : अ्रभिमुख आये हुए पदार्थ का जो नियमित 
बोध कराता है उस इन्द्रिय और मन से होने वाले ज्ञान को श्राभिनिबोधिकज्ञान कहते 
हैं । 
३--ठाणाड़ १.१६ टीका... १.१६ टीका 


२---वही 
३---तत्त्वा० १.४ सर्वाथसिद्धि 
४--(१) भगवती ८.२ 
(ख) नन्‍्दी : सूत्र १ 
४--देखिए एृ० ३०४ 
६--नन्‍्दी खू० २४ : 
अभिणिबुज्भ्‌इ त्ति आभिणिबोहियनाणं 


५७ नव पदाथ 


प्राभिनिवोधिक ज्ञानी आदेश से (सामान्य रूप से) सर्व द्रव्य, सर्व क्षेत्र, सर्व काल और सब 
भाव को जानता-देखता है* । 

(२) श्रुतज्ञान : जो सुना जाए वह श्रुतज्ञान है। श्रुतज्ञान मतिपूर्वक होता है। परन्त 
मति श्रुतपूविका नहीं होती । उपयुक्त (उपयोग सहित) श्रुतज्ञानी द्रव्य, क्षेत्र, काल और 
भाव की अपेक्षा सर्व द्रव्य, सवव॑ क्षेत्र, सर्व काल और सर्व भाव को जानता-देखता है? । 

(३) अवधिज्ञान : द्रव्य से अवधिज्ञानी बिना किसी इन्द्रिय और मन की सहायता 
से जघन्य अभ्रवन्त रूपी द्वव्यों को और उत्कृष्ट सभी रूपी द्रव्यों को जानता-देखता है। 
क्षेत्र से जघन्य प्रंगुल मात्र क्षेत्र को और उत्कृष्ट लोकप्रमाण असंख्य खण्डों को श्रलोक 
में जानता-देखता है । काल से जघन्य भावलिका के असंख्य काल भाव को और उत्कृष्ट 
असंख्य उत्सपिणी और अ्रवसर्पिणी रूप अतीत-प्रनागत काल को जानता-देखता है । भाव 
से जघन्य ओर उत्कृष्ट से अ्रवत्त भावों को जानता-देखता है। सर्व भावों के अनस्तर्वे 
भाग को जानता-देखता है४ । 

(४) मन:पर्यवज्ञान : यह ज्ञान बिना किसी मन या इन्द्रिय की सहायता से सभी 
जीवों के मन में सोचे हुए श्रर्थ को प्रकट करनेवाला है" । ऋजुमति मन:पर्यवज्ञानी द्रव्य से 
अनन्त प्रदेशीं अनन्त स्कन्धों को जानता-देखता है। क्षेत्र से जघन्य अंगुल के अ्रसंख्यात 
भाग और उत्कृष्ट नीचे--इस रत्नप्रभा पृथ्वी के ऊपरी भाग के नीचे के छोटे प्रतरों तक 
जानता है, उपर ज्योतिष्क विमान के उपरी तलपर्यन्त, तथा तिर्यक्‌-मनुप्य क्षेत्र के भीतर 
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१--भगवती ८.२ : 
दव्बओं णं आभिणिबोहियनाणी आएसेणं सब्वदन्वाईं जाणइ पासति, खेत्तओ 
णं आभिणिबोहियनाणी आएसेणं सब्व्खेत्त जाणइ पासति, एवं कालओ वि, एवं 
भावओ वि । 

२्‌ --नन्‍्दी + सूत्र २४ : 
सुणइत्ति खय॑ 

३--भगवती परे : 
दृव्वओं णं॑ खयनाणी उबडत्ते सब्बद॒व्वाइं जाणति पासति, एवं खेत्तओ वि, 
काऊरूओ वि । भावओ णं॑ छयनाणी उवबउत्ते सब्बभावे जाणति, पासति । 

४--नन्‍्दी : सूत्र १६ 

४ ५---नन्दी : सूत्र १८ गा० ६५ : 

मणपज्जवनाणं पुण, जणमणपरिचितिअत्थपागडणं - 
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ढाई द्वीप समुद्र पर्यन्त रहे हुए संज्ञी पंचेद्दिय पर्याप्त जीवों के मनोगत भावों को जानता- 
देखता है। काल से जघस्य और उत्कृष्टत: पल्योपम के अ्रसंख्यातवें भाग भूत व 
भविष्य काल को जानता-देखता है। भाव से अनन्त भावों को जानता-देखता है। सभी 
भावों के अ्नच्तवें भाग को जानता-देखता है। विपुलमति मनःपर्यवज्ञानी द्रव्य, क्षेत्र, 
काल श्र भाव को कुछ भ्रधिक विपुल, विशुद्ध तथा अन्धकाररहित जानता-देखता 
है 

(४) केवलज्ञान : कैवलज्ञानी बिना किसी इन्द्रिय और मन की सहायता से द्रव्य से 
सर्व द्रव्यों को, क्षेत्र से लोकालोक सर्व क्षेत्र को, काल से सर्व काल को, भाव से सर्व भावों 
को जानता-देखता है। केवलज्ञान सभी द्र॒व्यों के परिणाम और भावों का जाननेवाला 
है। वह अनन्त, शाइवत तथा श्रप्रतिपाती--नहीं गिरनेवाला होता है। केवलज्नान एक 
प्रकार का है? । 
२---अज्ञान तीन हैं--(१) मतिग्रज्ञान, (२) श्रुतप्रज्ञान और (३) विभंगज्ञान | यहाँ 
अ्रज्ञान शब्द ज्ञान के विपरीतार्थ रूप में प्रयुक्त नहीं है। उसका भ्र॒र्थ ज्ञान का अभाव 
ऐसा नहीं है। भिश्याहृष्टि के मति, श्रुत और अ्रवधिज्ञान को ही क्रमशः मतिग्रज्ञान, 
श्रुतअ्नजज्ञान आर विभंगज्ञान कहा गया है? । 

(१) मतिग्रज्ञान: मतिग्रज्ञानी मतिग्रज्ञान के विषयभूत द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 
को जानता-देखता है । 

(२) श्रुतअनज्ञान : श्रतअज्ञानी श्रुतश्नज्ञान के विषयभूत द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 

को कहता, जानता और प्ररूपित करता है। 


१---(क) नन्दी : सू० १८ 
(ख) भगवती ८.९ 
२--(क) नन्‍्दी : सू० २९ गा० ६६ : 
अह सबव्वदव्वपरिणाम,--भावविणणत्तिकारणमणंतं । 
सासयमप्पडिवाई, एगविहं केवर्ल नाणं ॥ 
(ख) भगवती ८.२ 
३--नन्दी : सू० २५ : 
विसेसिया सम्मदिद्टिस्स मई मइनाणं, मिच्छदिट्रिस्स मई मइणन्नाणं ।,.. . 
विसेसिअं उयं सम्मदिट्टिस्स छुअं उयनाणं, मिच्छदिट्टिस्स उयं उयअन्नाणं। 


(७८ नव पदाथ 


(३) विभंगशान : विभंगज्ञानी विभंगज्ञान के विषयभूत द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 
को जानता-देखता है? । 
२--ज्ञानावरणीय कर्म पाँच प्रकार का है- - मतिजञानावरणीय, श्रुननानावरणीय, 
ग्रवधिज्ञानावरणीय, मनःपर्यव ज्ञानावरणीय और केवलज्ञानावरणीय । इनके स्वरूप का 
विस्तृत विवेचन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ३०४) । 

ग़ानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से समुच्चयरूप में निम्न आठ बोल उत्पन्न होते 
हैं । 

(१) कैवलज्ञान को छोड़कर बाकी चार ज्ञान । 

(२) तीनों अज्ञान 

(३) भ्राचाराजड्भादि १२ शज्भों का भ्रध्ययन और उत्कृष्ट में १४ पूर्वों का अभ्यास: 

भिन्न-भिन्न ज्ञानावरणीय कर्मों के क्षयोपशम का परिणाम इस प्रकार होता है : 

(१) मतिज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से सम्यक्त्वी के मतिज्ञान उत्पन्न होता है 
भरौर मिश्यात्वी के मतिश्रज्ञान । 

(२) श्रुतज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपशम से सम्यकत्वी के श्रुतज्ञान उत्पन्न होता है क्‍ 
और मिथ्यात्वी के अुतश्रज्ञान | सम्यक्त्वी उत्कृष्ट १४ पूर्व का अ्रभ्यास करता है और 
मिथ्यात्वी देशन्यून १० पूर्व तक । | 

(३) अ्वधिज्ञाना|वरणीय कर्म के क्षयोपशम से सम्यक्त्वी के अवधिज्ञान उत्पन्न द्ोवा 
है भर मिथ्यात्वी के विभंगज्ञान । क्‍ 

(४) मन:पर्यव ज्ञानावरणीय कर्म के क्षयोपद्मम से ऋद्धिप्रास श्रप्रमत्त साधु को . 
. मन:पर्यवज्ञान उत्पन्‍् होता है और मिथ्य त्वी को यह ज्ञान उत्पन्न नहीं होता । । 

(५) केवलज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम नहीं होता । ज्ञानावरणीय कर्म के. ] 
सम्पूर्ण क्षय से केवलज्ञान उत्पन्न होता है । 

--भगवती ८.२ : 

(क) दृव्वओ ण॑ मइजन्नाणी मइअन्नाणपरिगयाईं दव्वाइं जाणद पासइ, एवं जाव 

भावओ सहअन्नाणी सइअन्नाणपरिगए भावे जाणइ पासह । 

(ख) दृष्यओ णं छयअन्नाणी छयअन्नाणपरिगयाईं दुब्वाइं आघवेति, पन्‍्नवेइ, 

परुवेइ । 
" “* (ग) दृब्बओ ण॑ विभंगनाणी विभंगनाणपरिगयाई दृव्वाइं जाणह पासइ; एवं जाव 
भावओ णं विभंगनाणी विभंगनाणपरिगए भावे जाणइ पासइ। 


निजंरा पदाथ (ढाल ; १) टिप्पणी ; ई ६७६ 


पाँच ज्ञानावरणीय कर्मों में से मतिज्ञानावरणीय और श्रुतज्ञानांवरणीय को सदा 
कुछ-न-कुछ क्षयोपशम रहता है जिससे हर परिस्थिति में जीव के कुछ-न-कुछ मात्रा में 
मतिज्ञान और श्रुतज्ञान अ्नाच्छादित रहते हैं। श्र्थात्‌ प्रत्येक जीव के कुछ-नं-कुछ मति- 
ज्ञान और श्रुतज्ञान रहते ही हैं। मतिज्ञानावरणीय और श्रुतज्ञानांवरणीय कर्मों का 
किचित्‌ क्षयोपशम नित्य रहने से, उस क्षयोपशम के श्रनुपात से जीव कुछ मात्रा में स्वच्छ 
--उज्ज्वल रहता है। जीव की यह उज्ज्वलता निर्जरा है। भगवती सूत्र के श्रनुसार दो 
ज्ञान श्रथवा दो भ्रज्ञान से कमवाले जीव नहीं होते । उत्कृष्ट में चार ज्ञान अथवा तीन 
अ्ज्ञान होते हैँ। केवल केवलज्ञानी के एक केवलज्ञान होता है? । नन्दीसूत्र में भी मति 
और श्रुतज्ञान को तथा मति और श्रुतश्रज्ञान को एक दूसरे का अनुगत कहा है? । इससे 
भी कम-से-कम दो ज्ञान अथवा दो अज्ञानवाले ही जीव सिद्ध होते हैं । 
६--ज्ञान और अज्ञान साकार उपयोग और क्षायोपशमिक भाष हैं (गा०१८): 

उपयोग ग्रर्थात्‌ बोधहूप व्यापार । यह जीव का लक्षण है। 

जो बोध ग्राह्मवस्तु को विशेषहूप से जानता है, उसे साकार उपयोग कहते हैं भर 
जो बोध ग्राह्मवस्तु को सामानन्‍्यरुप से जानता है, उसे निराकार उपयोग कहते हैं। ज्ञान 
साकार उपयोग है और दर्शन निराकार उपयोग । 


उपयोग के विषय में आगम में निम्न वार्त्तीलाप मिलता है३--- 

“हे भगवन्‌ ! उपयोग कितने प्रकार का है १” 

“हे गौतम ! वह दो प्रकार का है--एक साकार उपयोग और दूसरा अभ्रनाकार 
उपयोग ।”? 

“हे भगवन्‌ ! साकार उपयोग कितने प्रकार का है १” 


१--भगवती ८.२ : 
गोयमा ! जीवा नाणी वि अन्नाणी वि; जे नाणी ते अत्थेगतिया हुन्नाणी"*' 
बअआ, जे दुन्नाणी ते आभिणिबोहियनाणी य छयनाणी य। “"'******** 
जे अन्नाणी ते अत्थेगतिया दुअन्नाणी'"'''''*'जे दुअन्नाणी ते मइअन्नाणी 
उुयअन्नाणी य॑। 

'२-नन्दी : सू० २४ : 
जत्थ आभिणिबोहियनाणं तत्थ छयनाणं, जत्थ छथनाणं तत्थाभिणिबो हियनाणं 
दो&वि एयाईइं अणणमणणमणुगयाईं 

३--(क) पन्‍नवणा परद्‌ ३६ 
(ख) भगवती १६.७ 
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“हे गौतम ! वह आठ प्रकार का कहां गया है--आ्राभिनिवोधिकज्ञान साकारोप- 
योग (मतिद्ञान सा०), श्रुतज्ञान सा०, प्रवधिज्ञान सा०, मन:पर्यवजान सा०, केवलज्ञान 
सा०, मतिगज्ञान सा०, श्रुतअज्ञान सा० और विभंगज्ञान साकारोपयोग । 

“हे भगवन्‌ ! श्रनाकार उपयोग कितने प्रकार का कहा गया है ६” 

“हे गौतम | चार प्रकार का--चल्षुदर्शन अनाकारोपयोग, अचलक्षुदर्शन भना०, 
प्रवधिदर्शन भ्रना ०, और केवलदर्शत अनाकारोपयोग । 

स्वामीजी का कथन इसी झ्रागम उल्लेख पर आधारित है । 

ज्ञान और अज्ञान दोनों साकार उपयोग हैं और दोनों का स्वभाव वस्तु को विशेष 
धर्मों के साथ जानना है। जो ज्ञान मिथ्यात्वी के होता है, उसे अ्ज्ञान कहते हैँ। ज्ञान 
औ्ौर भ्रज्ञान में इतना ही अन्तर है, विशेष नहीं । जसे कुएँ का जल निर्मल, ठण्डा, मीठा, 
एक-सा होता है पर बाह्मण के पात्र में शुद्ध गिना जाता है और मात के पात्र में 
गशुद्ध, वसे ही मिथ्यात्वी के जो ज्ञान गुण प्रकट होता है, वह मिथ्यात्वसहित होने से 
ग्ज्ञान कहा जाता है। वही विशेष बोध जब सम्यकत्वी के उत्पन्न होता है तब ज्ञान 
कहलाता है । 

ज्ञान-अ्ज्ञान दोनों उज्ज्वल क्षायोपशमिक भाव हैं। वे आत्मा की निर्मलता--- 
उज्ज्वलता के द्योतक हैं। ज्ञान-अज्ञान को प्रकट करनेवाली क्षयोपशमजन्य निर्मलता . 
निर्जरा है । 
७-दर्शनावरणीय कम का क्षयोपशम और निर्जेरा (गा० १६-२३): 

१--दरशशन चार प्रकार का कहा गया है--(१) चक्षुदर्शन (२) अरचक्षुदर्शन 
(३) अवधिदशन और (४) केवलदशत । इनकी परिभाषाएं पहले दी जा चुकी हैं । 
(देखिए पु० टि० ३०७) । क्‍ 

२--इर्द्रियाँ पाँच हैं--- (१) श्रोशेन्द्रिय (२) चक्षुरिच्द्रिय, (३) प्रार्णन्द्रिय, (४) 
रसनेन्द्रिय भर (५) स्पर्शनेन्द्रिय । **' क। 

३--दर्शनावरणीय कर्म की नौ प्रकृतियाँ हैं--( १ ) चक्षुदर्शनावरणीय, (२) ग्रचक्षु - 
दर्शनावरणीय, (३) भ्रवधिदर्शनावरणीय, (४) कैवलदर्शनावरणीय, (५) निद्रा, (६) निद्रा- 
निद्रा, (७) प्रचला, (८) प्रचला-प्रचला भर (६) स्त्यानधि (स्व्थानगद्धि)। इनकी 
व्याख्या पहले की जा चुकी है (देखिए पृ० ३०७ दि० ५)। 


”  समुच्चय रूप से दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से श्राठ बोल उत्पन्न होते हैं---पाँचों- 
इन्द्रियाँ तथा केवलदर्शन को छोड़कर तीन दर्शन । 


निजरा पदाथ (ढाल ; १) ; टिप्पणी ८ ४८१ 


भिन्‍त-भिन्‍न दर्शनावरणीय कर्मों के क्षयोपशम से निम्न बोल उत्पन्न होते हैं : 

(१) चक्षुदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपश्षम से दो बोल उत्पन्न होते हैं--(१) चक्षु 
इन्द्रिय भर (२) चक्षु दर्शन । 

(२) अ्रचक्षुदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से श्रोत्र, श्राण, रस और स्पर्शन--ये 
चार इन्द्रियाँ और अ्रचश्नुदर्शन प्राप्त होता है 

(३) अ्रवधिदर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपश्म से अ्रवधिदर्शन उत्पन्न होता है। 

(४) केवलदर्शनावरणीय कर्म का क्षयोपशम नहीं होता । दर्शनावरणीय कर्म के 
सम्पूर्ण क्षय से केवलदर्शन उत्पन्न होता है। 

दर्शनावरणीय कर्म की प्रकृतियों में अ्चल्षुदर्शनावरणीय प्रकृति का किचित्‌ क्षयोप- 
शम सदा रहता है। इससे अ्रचक्ष॒ुदर्शन और स्पर्शनइन्द्रिय जीव के सदा रहते हैं। विशेष 
क्षयोपशम होने से चक्षु को छोड़ कर अ्रवशेष चार इच्द्रियाँ प्राप्त होती हैं और उनसे 
भ्रचक्षुदर्शन भी विशेष उत्तकर्ष को प्राप्त होता है। 

इसी तरह जिस-जिस प्रकृति का और जसा-जसा क्षयोपशम होता है उसके अनुसार 
वसा-वसा गुण जीव के प्रकट होता जाता है । ह 

दर्दान किस तरह निराकार उपयोग है, यह पहले बताया जा चुका है। कर्मों के 
सम्पूर्ण क्षय होने पर जीव अनन्त दर्शन से सम्पन्न होता है तथा मन और इन्द्रियों की 
सहायता बिना वह सर्व भावों को एक साथ देखने लगता है। क्षयोपशमजनित पाँच 
इन्द्रिय और तीन दर्शनों से जीव में देखने की परिमित शक्ति उत्पन्न होती है । इस तरह 
क्षायोपशमिक दर्शन केवलदर्शन में समा जाता है। केवलदर्शन से जो देखने की अनन्त 
दक्ति प्रकट होती है उसी का श्रविकसित अंश क्षयोपशमजनित दर्शन है। 

दर्शनावरणीय कर्म के क्षयोपशम से जीव में जो यह दर्शन-विषयक विशुद्धि-- 
, उज्ज्वलता उत्पन्न होती है, वह निजरा है। 
८--मोहनीय कम का क्षयोपशम और निर्जरा (गा? २५-४०) : 

उपय क्त गाथाओं के मर्म को समझने के लिए निम्न लिखित बातों को याद रखना 
आवश्यक है--- 

१--चारित्र पाँच हैं :---(१) सामायिक चारित्र, (२) छेदोपस्थापनीय चारित्र, 
(३) परिहारविशुद्धिक चारित्र, (४) सुह्मसम्पराय चारित्र और (५) यथाख्यात चारित्र] 
इनका विवेचन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ५२३) । ये चारित्र सकल चारित्र हैं । 
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२--देशविरति : यह श्रावक के बारह ब्रतरूप है । हा 

३--ष्टियाँ तीव हैं--(१) सम्यक्दृष्टि, (२) मिथ्याहृ॒ष्टि और (३) सम्यक्मिथ्या 
दृष्टि । | है 

४--दारित्र मोहनीयकर्म की २४ प्रकृतियाँ हैं। (१-४) अनन्तानवंत्री क्रोष-मान- . क्‍ 
माया-लोभ, (५-८) अप्रत्याख्यानावरणीय क्रोष-माव-माया-लोभ, (६-१२) प्रत्याख्याना- . क्‍ 
वरणीय क्रोध-मान-माया-लोभ, (१३-१६) संज्ज्वलन क्रोव -मान-माया-लो भ, (१७) हास्य ५" 
मोहनीय, (१८) रति मोहनीय, (१६) श्ररति मोहनीय, (२०) भय मोहनीय, (२१) झोक हे 
मोहनीय, (२२) जुगुप्सा मोहनीय, (२३) स्त्री वेद, (२४) पुरुष वेद और (२५) रे 
नपुसंक वेद । | 

५--दर्शन मोहनीय की तीन प्रकृतियाँ होती हैं--(१) सम्यक्त्वमोहनीय, कि 
(२) मिथ्यात्व मोहनीय और (३) मिश्र मोहनीय । हा 

मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से समृच्चयरूप से आझ्राठ बातें उत्पन्न होती हैँ--यथा- * क्‍ । 
ख्यात चारित्र को छोड़कर भ्रवशेष चार चारित्र, देशविरति और तीन दृष्टियाँ। चारित्र 
मोहनीय के क्षयोपशम से चार चारित्र और देशविरति तथा दशन मोहनीय के क्षयीपशम 
से तीन दृष्टियाँ उत्पन्न होती हैं । हा 

स्वामीजी ने चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से किस प्रकार उत्तरोत्तर चारित्रिक 
विशुद्धता श्राप्त होती है, इसका वर्णन यहाँ बड़े सुन्दर ढंग से किया है। क्रम इस प्रकार 
है: ह । 

(१) चारित्र मोहनीय की २५ प्रक्ृतियों में से कुछ सदा क्षयोपशमरूप में रहती 
हैं। इससे जीव अंशत: उज्ज्वल रहता है। इस उज्ज्वलता में शुभ अध्यवसाय का वर्तन 
होता है। 

(२) जब क्रमश: यह क्षयोपशम बढ़ता है तब गुणों में उत्कृष्टता श्राती है--क्षमा, 
दया भ्रादि गुणों में वृद्धि होतो है। शुभ लेइ्या, शुभ योग, शुभ ध्यान, और दाभ परि- 
णाम. का वर्तन होता है। ऐसा श्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम भर मोहनीयकर्म के दूर 
होने से होता है । 

(३) इस तरह शुभ ध्यान-परिणाम-योग-लेश्या से क्षयोपशम की वृद्धि होती है । 
श्रनन्तानुबंधी क्रोाध-पान-साया-लोभ की प्रकृतियाँ क्षयोपशम को प्राप्त होती हैं और देश- 


4वविरति उत्पन्त होती है। इसी तरह क्षयोपशम की वृद्धि होते-होते यथाख्या त चारित्र के 
सिवाय चारों चारित्र उत्पन्न होते हैं । 


निजरा पदाथ (ढाल ; १): टिप्पणी ६ प८३ 


(४) चारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न उपर्युक्त सारे गुण उत्तम हैं। 
सर्वचारित्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पल्त यथाख्यात चारित्र के प्राप्त होने से जो 
गुण उत्पन्न होते हैं उनके ही अंशरूप हैं-- उन्हीं के नमूने हैं । 

(५) चारित्र विरति संवर है। उससे नए कर्मों का श्रागमन रुकता है। जीव 
पापों क्‍ के दूर होने से निर्मल होता है तब चारित्र उत्पन्त होता है। चारित्र की क्रिया 
शुभयोग में है और उससे कर्म कटते हैं तथा क्षयोपशम भाव से जीव उज्ज्वल होता है। 
जीव के आत्म-प्रदेशों की यह निर्मलता निर्जरा है। 

दर्शन मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से समुच्चयरूप से शुभ श्रद्धात उत्पन्न होता है--- 
तीन उज्ज्वल दृष्टियाँ उत्पन्न होती हैं । 

मिथ्यात्व मोहनीयकम के क्षयोपशम से मिथ्यादृष्टि उज्ज्वल होती है। इससे जीव . 
कुछ पदार्थों की सत्य श्रद्धा करने लगता है। 

मिश्र मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से सममिध्यादृष्टि उज्ज्वल होती है। अब जीव 
प्रौर भी पदार्थों की शुद्ध श्रद्धा करने लगता है। 

सम्यक्त्व मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से शुद्ध सम्यक्त्व प्रकट होता है और जीव नवों 
ही पदार्थों की शुद्ध श्रद्धा करने लगता है । ह 

जब तक मिथ्यात्व मोहनीयकर्म का उदय रहता है तब तक सम्यक्मिथ्या दृष्टि नहीं 
ग्राती। सम्यक्त्व मोहनीय का उदय रहता. है तब तक क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न नहीं 
होता । 

दर्शन मोहनीयकर्म का स्वभाव ही मनुष्य को भ्रम-जाल में डाले रहना--शुभ दृष्टि 
उत्पन्न न होने देना है । 

दर्शन मोहनीयकर्म के सम्पूर्ण क्षय से क्षायिक सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। सम्यक्त्व 
सम्पूर्णतः विशुद्ध और अटल होता है। दर्शन मोहनीयकर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न तीनों 
दृष्टियाँ क्षायिक सम्यक्त्व की अंशरूप हैं । 


६--अन्तराय कमे का क्षयोपशम और निजेरा (गा०४१-५०) 

१--पाँच लब्धियाँ इस प्रकार हैं--(१) दान लब्धि, (२) लाभ लब्धि, (३) भोग 
लब्धि, उपभोग लब्धि और (५) वीय लब्धि । 

२--तीन वीर्य इस प्रकार हैं--(१) बाल वीये, (२) पण्डित वीर्य श्रौर 
(३) बालपण्डित वीर्य । इनका वर्णन पहले किया जा चुका है (देखिए पु० ३२५५टि० ८ , 


(५)। 
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रे -अन्तराय कर्म की पाँच प्रकृतियाँ हैं-- (१) दानान्तराय कर्म (२) लाभान्तराय 
कर्म (३) भोगाल्तराय कर्म (४) उपप्रोगाल्तराय कर्म और (५) वीर्यान्तराय कर्म । 

अ्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से दान लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव दान देता 
है । 

भ्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से समुच्यरूप में पाँच लब्धियाँ और तीन वीय॑ उत्पन्न 
होते हैं । 

दानान्तराय कर्म के क्षयोपशम से दान लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव दान 
देता है । | 

लाभान्तराय कर्म के क्षयोपशम से लाभ लब्धि प्रकट होती है जिससे जीव वस्तुओं 
को प्राप्त करता है। 

भोगान्तराय कम के क्षयोपश्म से भोग लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव वस्तुओं 
का भोग करता है। 

उपभोगान्तराय कर्म के क्षयोपशम से उपभोग लब्धि उत्पन्न होती है जिससे जीव 
वस्तुओं का बार-बार भोग करता है। 

वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम से वीर्य लब्धि उत्पन्न होती है जिससे शक्ति उत्पन्न 
होती है । 

अन्तराय कर्म की पाँचों प्रकृतियों का सदा देश क्षयोपशम रहता है जिससे जीव में 
पाँचों लब्धियां कुछ-न-कुछ मात्रा में रहती ही हैं । 

अन्तराय कर्म की पाँचों प्रकृतियों का सदा देश क्षयोपशम रहने से पाँचों लब्धियों का 
निरन्तर अस्तित्व रहता है श्रौर जीव अंशमात्र उज्ज्वल रहता है । 

जीव जब लब्धियों के अस्तित्व के कारण दान देता, लाभ प्राप्त करता, भोगोपभोगों 
का सेवन करता है तब योग-प्रवृत्ति होती है । 

प्रत्तराय कर्म के न्‍्यूनाधिक क्षयोपशम के अनुसार जीव को भोगोपभोगों की प्राप्ति 
होती है। साधु का खाना-पीना झ्रादि भोगोपभोग निरवच्य योग है और गहस्थ का 
. भोगोपभोग सावद्य योग । ' 
ऊपर कहा जा चुका है कि वीर्यान्तराय कर्म का क्षयोपशम भी निरन्तर रहता है। 
« ईसके परिणाम स्वरूप वीर्य लब्धि भी किचित्‌ मात्रा में हर समय मौजूद रहती है। जीव 
के हर समय कुछ-न-क्रुछ बालवीर्य रहता ही है । 
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वीये लब्धि का अ्रस्तित्व निरन्तर रूप से चौदहवें गुणस्थान तक रहता है। बारहवें 
गुणस्थान तक यह क्षायोपशमिक भाव के रूप में रहती है श्रौर तेरहवें-चौदहवें गुणस्थाव 
में ज्ञायिक भाव के रूप में। वीर्य लब्धि जीव का गुण है। वह जीव की एक प्रकार की 
शक्ति है और उत्कृष्ट रूप में वह अनन्त होती है। श्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से वह देश 
रूप से प्रकट होती है और क्षय से अनन्त रूप में । 

यह पहले कहा जा च॒का है कि वीये के तीन भेद हैं--बाल वी, पण्डित वीर्य और 
बालपण्डित वीय । 

जो भ्रविरत होता है उसके वीर्य को बाल वीर्य कहते हैं । चतुर्थ गुणस्थाव तक जीव 
के विरति नहीं होती । श्रतः उस गुणस्थान तक के जीवों के वीर्य को बाल वीर्य कहते 
हैं। 

जो सम्पूर्ण संयमी होता है उसके वीये को पण्डित बीर्य कहते हैं । संयमी छछे से 
लेकर चौदहवें गुणस्थान तक होता है। अतः पंडित वीर्य का अस्तित्व भी इन गुणस्थानों 
में रहता है । 

जो कुछ अंशों में विरत और कुछ अंशों में अविरत होता है, उसे बालपंडित, 
श्रमणोपासक अथवा श्रावक कहते हैं। देशविरति पाँचवें गुणस्थान में होती है श्रतः बाल- 
पंडित वीर्य का अस्तित्व पाँचवें गुणस्थान में ही होता है । ु 

वीय॑ शक्ति है और योग वीर्य के स्फोटन से उत्पन्न मन, वचन और काय का 
व्यापार । योग दो तरह के होते हैं--सावच्य और निरवच्य । पर वीयये क्षपोपशम और 
क्षायिक भाव है अ्रतः वह किचित्‌ भी सावद्य नहीं । 

वीरय के अन्य दो भेद भी मिलते हैं---एक लब्धि वीर्य और दूसरा करण वीय । लब्धि 
वीर्य जीव की सत्तात्मक शक्ति है | लब्धि वीर्य सब जीवों के होता है। करण वीये क्रिया- 
त्मक शक्ति है--योग है--मन, वचन और काय की प्रवृत्तिस्वरूप है। यह जीव और 
शरीर दोनों के सहयोग से उत्पन्न होती है । क्‍ 

लब्धि वीर्य जीव की स्वाभाविक शक्ति है और करण वीय॑ उस शक्ति का प्रयोग । 
जब तक जीव के दरीर-संयोग रहता है तभी तक करण वीर्य रहता है। 

जब हक करण वीर्य रहता है तब तक पुदुगल-संयोग होता रहता है। पौद्गलिक 
संयोग के अभाव मैं करण वीर्य नहीं होता । और न उसके अभाव में योग-व्यापार होता 
है। जब तक जीव के कर्म लगते रहते हैं उसके योग और करण वीयें समझना चाहिए । 


अमाक.. अ 
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लब्धि वीर्य तो जीव का स्वगुण है और वह अ्रन्तराय कर्म के दूर होने से प्रकट होता 
है। आठ आत्माओओं में वीर्य श्रात्मा का उल्लेख है। अत: लब्धि वीर्य भाव जीव है । 

ग्रन्तराय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न लब्धियाँ आत्मा की अंशतः उज्ज्वलता की 
द्योतक हैं । द 

क्षयोपशम से उत्पन्त यह स्वच्छुता--उज्ज्वलता निजरा है । 
१०--मोहकम का उपशम और निजेरा (गा० ५६-५७) : 

आठ कर्मों में उपशम एक मोहकर्म का ही होता है। श्रन्य सात कर्मों का उपशम 
नहीं होता* । मोहनीयकर्म के उपशम से जीव में जो भाव उत्पन्न होते हैं, उन्हें औप- 
शमिक भाव कहते हैं। सम्यक्त्व और चारित्र औपशमिक भाव हैं। मोहनीयकरम दो 
प्रकार का है--दर्शन मोहनीय और चारित्र मोहनीय । दर्शन मोहनीय के उपदाम से 
उपशम सम्यक्‍्त्व उत्पन्न होता है श्रौर चारित्र मोहनीय के उपदम से उपशम चारित्र। 

श्री जयाचार्य ने कहा है--“कर्म के उपशम से उत्पन्न भावों को उपशम भाव कहते 
हैं। प्रश्न है उपशम भाव छह द्रव्यों में कौन-सा द्रव्य है एवं नव पदार्थों में कौन-सा 
पदार्थ 2 उपशम भाव षट द्रव्यों में जीव है तथा नव पदार्थों में जीव श्रौर संवर* ।” 
११--क्षायिक भाव और निजेरा (गा० ५८-६२) 

कर्मों के सम्पूर्ण क्षय से जो भाव उत्पन्न होते हैं, उन्हें क्षायिक भाव कहते हैं। क्षय 
झाठों ही कर्मों का होता है? । | 





१--(क) अनुयोगद्वार ११३ : 
से कि त॑ उबसमे ? डवसमे मोहणिज कम्मस उवसमेणं, से त॑ं उवसमे 
(ख) भीणी चर्चा ढा० २.२१ : 
. सात कर्म रो तो उपशम न द्वोवे, मोहकर्म रो होय । 
२--क) कीणीचर्चा ढा० २.८: 
उपशस निपन छ में जीव कहीजे, नवतत्त्व मांहि दोय वर न्याय । 
जीव अनें संवर बिहूँ जांणो, कर्म उपशमिया निपना डपशम भाव ॥ ' 
(ख) वही ढा० ३.५ : । ' 
मोहकरम्म उपशम निपन्‍न ते, छ द्रव्य माँहि जीव । 
नव में जीव संवर क्यो, उत्तम गुण है अतीव ॥ 
३--अनुयोग द्वार ११४ : 
से कि त॑ खद्ए ? खइ्दए अट्ुग॒हं कम्म पगडीणं खए्‌णं से त॑ खडप 
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स्वामीजी ने यहाँ घनघाती कर्मों के क्षय से उत्पन्न क्षायिकभावों की चर्चा की 
है । 

चारों घनघाती कर्मों के क्षय से समुच्चयरूप से जीव के नौ बोल उत्पन्न होते हैं-- 
केवलज्ञान, केवलदशेन, क्षायिक सम्यक्त्व, क्षायिक चारित्र, दान लब्धि, लाभ लब्धि, 
भोग लब्धि, उपभोग लब्धि और वीर्य लब्धि। 

भिन्‍न-भिन्‍न घाती कर्मों की अपेक्षा क्षय से उत्पन्न भावों का विवरण इस. प्रकार 


ज्ञानावरणीय कर्म के सर्वथा क्षय होने से क्षायिकभाव केवलज्ञान उत्पन्न होता है। 
दर्शनावरणीय कर्म के सर्वथा क्षय से क्षायिकभाव केवलदर्शन उत्पन्न होता है। मोहनीय 
कर्म के सर्वथा क्षय से क्षायिकभाव सम्यक्त्व और क्षायिकभाव चारित्र प्राप्त होते 
हैं। अन्तराय कम के सर्वथा क्षय से पाँचों क्षायिक लब्धियाँ--दानलब्धि, लाभ लब्धि, 
भोग लब्धि, उपभोग लब्धि और वीर्य लब्धि प्रकट होती हैं । क्षायिक अनन्त वीये उत्पन्न 
होता है । 

घाती कर्मों के सवंथा क्षय से जो भाव उत्पन्न होते हैं--वे आत्मा की विशुद्ध 
स्थिति के द्योतक हैं। इन कर्मों के क्षय से आत्मा में अनन्त चतुष्टय उत्पन्न होता है-- 
ग्रनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अ्रनन्त चारित्र और अनन्त वीर्य । घाती कर्मों के क्षय से 
आ्रात्मा का इस प्रकार से उज्ज्वल होना निर्जरा है। 

श्री जयाचार्य लिखते हैं--- 

“ज्ञानावरणीय कर्म के क्षय से निष्पन्न क्षायिक केवलज्ञान षट्‌ द्रव्यों में जीव भर 
नौ पदार्थों में जीव और निर्जरा है। दर्शनावरणीय कर्म के क्षय से निष्पन्त क्षायिक केवल 
दर्शन षट्‌ द्रव्यों में जीव और नो पदार्थों में जीव और निजेरा है। मोहकर्म के क्षय से 
निष्पन्त क्षायिक सम्यक्त्व और चारित्र षट्‌ द्वव्यों में जीव और नो पदार्थों में जीव, संवर 
और निर्जरा है। दर्शनमोह के क्षय से उत्पन्न क्षायिक सम्यक्त्व षट्‌ द्रव्यों में जीव और 
द नौ पदार्थों में जीव, संवर और निर्जरा है। चतुर्थ गुणस्थानं में होनेवाला क्षायिक 
सम्यव्त्व षट्‌ द्रव्यों में जीव और नौ पदार्थों में जीव और निर्जरा. है। वह संवर नहीं है । 
विरत की क्षायिक सम्यक्त्व षट द्वव्यों में जीव और नो पदार्थो' में जीव और संवर है। 
यह पाँचवें गुणस्थान से शुरू होता है। चारित्रमोह के क्षय से उत्पल्न क्षायिक चारित्र 
घट्‌ द्रव्यों में जीव और नव पदार्थों में जीव और संवर है। श्रस्तराय कर्म के क्षय से 


५८८ नव पदाथ 


उत्पन्त पाँच क्षायिक लब्धियाँ षट द्र॒व्यों में जीव ओर नौ पदार्थों में जीव और 
निर्जरा है? । 
१२५--तीन निर्मल भाव (गा० ६३-६०) 

उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशम--इन चार भावों में उदयभाव बंध का हेतु है 
और बाद के तीन भाव मुक्ति के हेतु । कर्मों के उदय से आत्मा मलीन होती है झौर 
उनके उपशम, क्षय शर क्षयोपशम से निर्मेल---उज्ज्वल। उपशम और क्षयोपशम आत्मा के 
प्रदेशों को सर्वतः उज्ज्वल नहीं करते, पर उनमें देश उज्ज्वलता लाते हैं। कर्मों के उप« 
शम और क्षयोपशम से उत्पन्न भाव जीव के गणरूप होते हैं। इन भावों से जीव को 
आत्मा के मूल स्वरूप की देश अनुभूति होती है। निर्जरा और मोक्ष में इतना ही अन्तर 
है कि मोक्ष आत्मा के शुद्ध स्वरूप की सम्पूर्ण अनुभूति हैऔर निजरा अ्रकृत्स्न अनुभूति । 
“स्वामीजी कहते हैं--ज से देश विरति सम्पूर्ण विरति का प्रंद् है बसे ही निर्ज रा मोक्ष का 
प्रंश है । जंसे सम्पूर्ण त्याग कर देने से देश विरति ही सम्पूर्ण विरति में परिणत होती 
है वसे ही सम्पूर्ण कर्म-क्षय होने पर निर्जरा ही मोक्ष का रूप धारण कर लेती है। जंसे 





१--भीणीचर्चा ३ : 
ज्ञानावर्णी क्षायक निपलञ्न ते, छ में जीव पिछांण । 
नव में जीव ने निर्जरा, केवलज्ञान छर्जांण ॥ 
दर्शनावर्णी क्षायक निपनन ते, छ में जीव पिछांण । 
नव में दोय जीव निजरा, केवलदर्शण जांण ॥ 
मोह कर्म क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव छुजोय । 
नव में जीव संवर निजरा, दुर्शण चारिश्र दोय ॥ 
दर्शण मोह क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव है तांम। 
नव, में जीव संवर निर्जरा, क्षायक सम्यक्त पास | 
क्षायक सम्यक्त चौथा गुण ठाणां तणी, छ में जीव विख्यात ! 
नव में दोय जीव निर्जरा, संवर नहीं तिलछमात ॥ 
ज्ञायक सम्यक्त विरतचंत री, छ में जीव छज़ांण। 
नव में जीव संवर कह्मो, पांचमां सूं पिछांण ॥। 
चारित्र मोह क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव स॒जांण। 
नव में जीव संवर बिरत ते, क्षायक चारित्र पिछांण ॥ 

»  अँंतराय क्षायक निपन्‍न ते, छ में जीव पिल्लांण । 
नव में दोय जीव निजरा, पांच क्षायक लबध जाँण ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल : १) : टिप्पणी १२ ४८६ 


समुद्र के जल का एक बिंदु समुद्र के समग्र जल से भिन्‍न नहीं होता वसे ही निर्जरा मोक्ष से 
भिन्‍न तत्त्व नहीं, पर केवल उसका एक अंश है। देशतः कर्मों का क्षय कर आत्म-प्रदेशों 
का देशत: उज्ज्वल होना निर्जरा है और सम्पूर्णरूप से कर्म-क्षय कर आत्म-प्रदेशों का 
सम्पूर्णत: उज्ज्वल होना मोक्ष । 

“जैसे संवर आखब का प्रतिपक्ष है वसे ही निज रा बन्ध का प्रतिपक्ष है। श्राखव 
का संवर और बन्ध की निर्जरा होती है। निर्जरा सेआत्मा का परिमित स्वरूपोदय 
होता है। पूर्ण संयम और पूर्ण निर्जरा होते ही झ्रात्मा का पूर्णादिय हो जाता है--मोक्ष 
हो जाता है? ।” 


मन मिमी निनिनशिलि नीम निकि लिन अत >> आ2४७७७७/७४८ए्शरशा 


१-जैन दर्शन के मौलिक तत्त्व प्‌ृ० २८२ 


_निरजरा पदारथ (ढाल :२) 
दहा 


१--निरजरा गुण निरमल कह्मों, ते उजछ गुण जीव रो वशेख । 
ते निरजरा हुवें छें किण विघें, सुणनो आंगण वबेक ॥ 


२--भूख तिरषा सी तापादिक, कष्ट भोगवें विविध परकार | 
उदे आया ते भोगव्यां, जब करम हुवें छें न्‍्यार॥ 


ई--नरकादिक दुःख भोंगव्यां, करम घस्यां थी हलको थाय। 
आतो सहजां निरजरा हुई जीव रे, तिणरो न कीयों मूल उपाय ॥ 


४--निरजरा तणो काप्ती नहीं, कष्ट करें छें विविध परकार। 
तिणरा करम अल्प मातर भरें, अकांम निरजरानों एह विचार॥ 


५-अह लोक अर्थ तप करें, चक्रवतादिक पदवी कांम | 
केइ परलोक नें अर्थ करें, नहीं निरजरा तणा परिणांम ॥ 


६-कैइ जस महिमा वधारवा, तप करें छे तांम । 
इत्यादिक अनेक कारण करें, ते निरजरा कही छें अकांम ॥ 


>--सुध करणी करें निरजरा तणी, तिण सं करम कटें छें तांम ॥ 
थोडो घणों जीव उजलो हुवें, ते सुणनो राले चित ठांम ॥ 


निजरा पदार्थ (ढाल २) 


दोहा 


१ -भगवान ने निज्जरा को निर्मल गुण कहा है । निजरा जीव 
का विशेष उज्ज्वल गुण है। अब निर्जरा किस प्रकार होती 
है, यद्द विवेकपूवक छुनो । 


२---जीव भूख, प्यास, शीत, तापादि के विविध कष्टों को 
भोगता है। उदय में आए हुए कर्मो' को इस तरह भोगने से 
कर्म अलग होते हैं । 


३--नरकादिक दुःखों के भोगने से उदय में आए हुए कर्म घिस 
कर हल्के हो जाते हैं । यह जीव के सहज निर्जरा होती है। 
इसके लिए जीव की ओर से जरा भी प्रयास नहीं होता । 


४--जो निजरा का कामी नहीं होता फिर भी अनेक तरह के 
कष्ट करता है, उसके कर्म अल्पमात्र भड़ते हैं। यह अकाम 
निर्जरा का स्वरूप है । 


५४-६--कई इस छोक के उख के लिए---चक्रवर्ती आदि पद॒वियों 
की कामना से, कई परछोक के छख्च के लिए और कई 
यश-महिमा बढ़ाने के लिए तप करते हैं। इत्यादि अनेक 
कारणों से जो तप किया ज्ञाता है तथा जिस तप में कर्म- 
क्षय करने के परिणाम नहीं रहते---वह अकाम निर्जरा 
कहछाती है । द 


७--अब निर्जरा की शुद्ध करनी के विषय में ध्यानपूर्वक छनो, 
जिससे कम अधिक मात्रा में कर्म कठते हैं । 


ग्रकाम सकाम 
निर्जरा 
(दो० २-६) 


ढाल : २ 
(दूजो मंगल सिद्ध नम नित--एु देशी) 
१--देस थकी जीव उजल हुवो छें, ते तो निरजरा अनूप जी । 
हिंवें निरजरा तणी सुध करणी कहूँ छूं, ते सुणनो घर चंप जी॥ 
आ सुध करणी छें करम काटण री*॥ 


२--ज्यं साबू दे कपडा नें तपावें, पांणी सं छांटे करें संभाल जी। 


पछें पांणी सं धोवें कपड़ा नें, जब मेल छुंंटे ततकाल जी ॥ 


हि 3 


३-ज्यूं तप कर नें आतम नें तपावे, ग्यांग जल सं छांटे ताय जी। 
ध्यांन रप जल मांहें कखोले, जब करम मेल छुंट जाय जी॥ 


४-ग्यांन रूप साबण सुध चोखें, तप रूपी निरमल नीर जो। 
धोंबी ज्यं छें अंतर आतमा, ते धोंवे छें निज गुण चीर जी ॥ 


५--कांमी छें एकंत करम काटण रो, और वंछा नहीं काय जी। 
ते तो करणी एकंत निरजरा री, तिण सूं करम भंड जाय जी ॥ 


६--करम काटण री करणी चोखी, तिणरा छें बारे भेद जी । 
तिण करणी कीयां जीव उजल हुवें छें, ते सुणनो आंण उमेद जी ॥ 


७--अगसण करे च्यांहू आहार त्यागे, करें जावजीव पचखांण जी। 
अथवा थोडा काल तांइ त्यागे, एहवी तपसा करें जांण २ जी॥. 


*आगे की प्रत्येक गाथा के अन्त में यह आँकड़ी पढ़नी चाहिए । 


ढाल : ९ 


क्रय 


१--जीव का एकदेश उज्ज्वल होना अनुपम निर्जरा है। अब 
निजरा की शुद्ध करनी का विवेचन करता हूँ । स्थिर चित्त 
रहकर छनो। नीचे बताई हुई करनी कर्म काठने की शुद्ध 
विधि है । 


२-३--जिस तरह पहिले साधुत डालकर कपड़ों को तपाया जाता 
है फिर उनको संभाल कर जल से छाँटा जाता है और फिर 
साफ जल से धोने से तत्काल कपड़ों का मेल छूट जाता है, 
उसी तरह आत्मा को पहिले तप द्वारा तपाने से, फिर 
ज्ानरूपी जल से छाँटने से और अन्त में ध्यानरूपी हल में 
धोने से जीव का कर्मरूपी मेल दूर हो जाता है । 


४---ज्ञानरूपी शुद्ध साबुन ते, तपरूपी निर्मल नीर से, अंतर 
आत्मारूपी धोबी अपने निज गुणरूपी कपड़ों को धोता 
हैः । 

५---जो केवल कर्म-क्षय करने का ही कामी है, जिसे और किसी 
प्रकार की कामना नहीं है, वही निर्जरा की सच्ची करनी 
करता है और उसका कर्म-मेल झड़ जाता है। 


६-कर्म-क्षय करने की उत्तम करनी के बारद्द भेद हैं। उन्हें 
उल्लासपूर्क छनो । इस करनी से जीव उज्ज्वल होता है?। 


७--निर्जरा की हेतु प्रथम करनी अनशन है। चार प्रकार के 
आहार का कुछ काल के लिए या यावज्जीवन के लिए 
स्वेच्छापू्वक त्याग कर तपस्या करना अनशन कहलाता है। 


75 


निर्जरा और धोबी 
का दृष्टान्त 


(गा० २-४) 


निर्जरा की शुद्ध 
करनी 


निजरा की करनी 
के बारह भेद 
(गा० ६ “४५ ) 


अनशन 
(गाथा ७-६) 


५६४ नव पदा्थे रा 


८--सुध जोग रूंध्या साधु रे हुवो संवर, श्रावक रे विरत हुई ताय जी। 
पिण कष्ट सद्यां सूं निरजरा हुवे, तिणसं घाल्यो छे निरजरा मांय जी॥ 


के 


६-ज्यं २ भूख तिरषा लागें, ज्यू २ कष्ट उपजें अतंत जी । 
ज्यं २ करम कटें हुवें न्‍्यारा, समें २ खिरे छें अनंत जी ॥ 


१०--उणों रहें ते उणोदरी तप छें, ते तो दरब नें भाव छें न्‍्यार जी । 
दरब ते उपगरण उणा राखें, बे उणोद्‌ करें आहार जी ॥ 


११--भाव उणोदरी क्रोधादिक वरजे, कलहादिक दिये छें निवार जी। 
समता भाव छें आहार उपधि थी, एहवो उणोदरी तप सार जी ॥ 


१२--भिष्याचरी तप भिष्या त्याग्यां ह॒वें, ते अभिग्रहा छें विवध परकार जी । : 
ते तो दरब षेतर काल भाव आभग्रह छें, त्यांरो छें बोहत विस्तार जी॥ 


१३--रस रो त्याग करें मन सुधे, छांड्यो विगयादिक रो सवाद जी। 
अरस विरस आहार भोगवे समता सूं, तिणरे तप तणी हुवें समाद जी ॥ 


(६ हे कप ४ 
१४--काया कलेस तप कष्ट कीयां हुवें, आसण करें विविध परकार जी । 
,, सी तांपादिक सहे खांजन खणे, वलें न करें सोभा नें सिणगार जी ॥ 


ड़ 


निजरा पदाथ ( ढाल ; २) 


८४--इस प्रकार अनशन करने से साधु के शुभ योगों का निरोध . 
होने से संवर होता है। भ्रावक्र के अविरति दूर होने से विरति : 


संवर होता है । परन्तु कष्ट सहने से दोनों के कर्मा का क्षय 

होता है, इसलिए अनशन को निर्जरा के भेदों में स्थान 

दिया हे । या ज क2 क 
€--जैसे-जले भूख और प्यास बढ़ती हैं वेसे-वेसे' कष्ट भी 

बढ़ता जाता है और जेसे-जेसे कष्ट बढ़ता जाता है वैसे-वैसे 

अधिकाधिक कर्म क्षय होकर अछग होते जाते हैं.। इस तरह 
.. प्रतिसमय अनन्त कर्म आत्म-प्रदेशों से भड़ते हैं? । 


१०--ऊन रहना ऊनोदरी तप है। द्वव्य और भाव, इस तरह 
ऊनोदरी तप के दो भेद हैं। उपकरण कम रखना और 
. भरपेट आहार न करना--द्रव्य ऊनोदरी तप है । 


११-क्रोधादिक का रोकना, कलह आदि का निवारण करना भाव - 


ऊनोदरी तप है। आहार ओर उपधि में समभाव रखना 
उत्तम ऊनोद्री तप है । 


१२--मिक्षा-त्याग से भिक्षाचरी तप होता है। भिक्षा-त्याग की. 


प्रतिज्ञा द्रव्य, क्षेत्र कार और भाव के भेद से विविध प्रकार 
की होती है । इन अभिग्रहों का विस्तार बहुत लम्बा हे *। 


१३--शुद्ध मत से रसों का त्याग कर, धी आदि विकृतियोँ के 
स्वाद को छोड़ने से तथा अरख और. विरस. आहार 


के भोजन में भी समभाव---अस्छानभाव रखने से जीव के 
रस-पंरित्याग' तप की सार्धना होती है*:। - 


१४--शरीर को कष्ट देने से कायक्लेश तप होता है। विविध 


प्रकार के आसन करना, शीत तापादि सहना, शरीर न 
खुजलाना, शरीर-शोभा और <ंगार न करना आदि अनेक 
प्रकार का कायक्लेश तप है<। 


ऊनोदरी 
(गा० १०-११) 


भिक्षाचरी :' 


के .5३- 
गा 


रसत्याग 


“कारयक्लेश 


५६६ नव पदार्थ 


१५--परीसंलीणीया तप च्यार परकारें, त्यारां जुआजूआ छें नांम जी । 
इंद्री कषाय नें जोग संलीणीया, विवतसेंगासणमेवणा तांम जी॥ 


१६--सोतइंद्री नें विषें नां सब्द सूं रूंघे, विषें सब्द न सुणे कि वार जी। 
कदा विषें रा सब्द का्ां में पड़ीया, तो राग धेष न करें लिगार जी॥ 


१७-.-इम चडंद्री रूप सूं संलीनता, घणइंद्री गंध सूं जांण जो।.. 
रसइंद्री रस सूं नें फरसइंद्री फरस मं, सुरतइंद्री ज्यूं लीजो पिछांण जी ॥ 


१८--क्रोध उपजावारों रूंपण करवो, उदे आयों निरफल करें तांम जी | 
मांत माया लोभ इम हिज जांणों, कषाय संलीणीया त्तप हवें आंम जी ॥ 


१६--नाडुआ मन नें रूंधे देणों, भलो मन परवरतावणो तांम जो । 
इम हिज वचन नें काया जांगों, जोग संलीणीया हुवें आंम जी ॥ 


२०--अस्त्री पसू पिडग रहीत थांनक सेवे, ते सुध निरदोषण जांण जी । 
पीढ पाटादिक निरदोषण सेवें, विवतसेंगासण एम पिछांण जी॥ .. 


'#१--छव परकारें बाह्य तप क्यों छें, ते प्रसिध चावो दीसंत जी । .. 


निजरा पदार्थ (ढाल ; २) 


१५--प्रतिसंडीनता तप चार प्रकार का होता है । अलग-अलग 
नाम ये हैं--(१) कषाय प्रतिसंछीनता, (२) इन्द्रिय 
प्रतिसंलीनता, (३) योग प्रतिसंछीनता और (४) विविक्त- 
शयनासनसेवनता । 


१६--अश्रुत इन्द्रिय को विषयपूर्ण शब्दों से रोकना, विषय 
के शब्द न उनना, विषय के शब्द कान में पड़ें तो उन पर 
राग-देष न छाना श्रुत॒ इन्द्रिय प्रतिसंछीनता तप है । 


१७--इसी तरह चल्लुरिन्द्रिय का विषय रूप, प्रा्णेन्द्रिय का विषय 
गंव, रसनेन्द्रिय का विषय रस और स्पर्शनेन्द्रिय का 
विषय स्पर्श है। इन्द्रियाँ को अपने-अपने विषयों से रोकना 
क्रमणः श्रोत्रेन्द्रिय, चल्लुरिन्द्रिय, घ्रार्णेन्द्रिय, रसनेन्द्रिय 
और स्पर्शनेन्द्रिय प्रतिसंछीनता तप कहलाता है । 

१८--क्रोध को उत्पन्न न होने देना, उदय में आने पर उसे 
निष्फल करना; इसी तरह मान, माया ओर लोभ को रोकना 
और उदय में आने पर उन्हें निष्फठ करना कषाय 
संलीनता तप कहलाता हे । 

१६-मन की अशुभ प्रज्नत्ति को रोकता ओर शुभ भावों में 
उसझी प्रवृत्ति करना और इसी तरह वचन और काय के 
सम्बन्ध में करना योग संलीनता तप कहलाता है । 


२० --रूत्री, पशु और नपूंसकरहित तथा निर्दाष स्थानक एवं शब्या 

आसन का सेवन करना विविक्तशय्यासन तप कहलाता 
हर 

२१---अनशन, ऊनोदरी, भिक्षाचरी, रस-परित्याग, कायक्लेश 
और प्रतिसंलीनता--ये जो तप ऊपर में कहे गए हैं, वे छहों 
बाह्य तप हैं । वे लछोक-प्रसिद्ध और बाहर से प्रकट होते हैं 
अतः उन्हें बाह्य तप कहा गया है। भगवान ने आशभ्यन्तर 
तप भी छह बतलाएं हैं। अब उनका वर्णन करता हूँ" । 


५६७ 


प्रतिसंलीनता 
(गा० १५-२०) 


बाह्य तप॑ : 
आभ्यन्तर तप 


*४६८ नव पदा्थ 


२२--प्रायछित कट्मों छें दस परकारें, दोष आलोए प्रायछित लेवंत जी । 
ते करम खपाय आराधक थावें, ते तो मुगत में बेगो जाव॑ंत जी ॥ 


२३--विनों तप कटह्मों सात परकारें, त्यांरो छें बोहत विसतार जो। 
ग्यांन दरसण चारित मन विनों, वचन काया नें लोग ववहार जो ॥ 


२४--पांच ग्यांन तणा गुण ग्रांम करणा, ए ग्यांन विनों करणो छें एह जी । 
दरसण विनां रा दोय भेद छें, सुसरपा नें अणासातणा तेह जी ॥ 


२५--सुसरषा बडां री करणी, त्यांनें बंदगा करणी सीस नांम जी। 
ते सुसरषा दस विध कही छें, त्यांरा जूआजूआ नांम छें तांम जी ॥ 


२६-गुर आयां उठ उभो होवणो, आसन छोंडणो तांम जी । 
आसन आम॑ंत्रणो हरष सूं देणो, सतकार नें समांण देणो आंम जी ॥ 


२७--बंदणा कर हाथ जोडी रहें उभो, आवता देख सांह्यो जाय जी । 
गुर उभा रहें त्यां लग उभा रहिणो, जायें जब पोहचावण जावें ताय जी॥ 


२८--अणअसातणा विनां रा भेद, पेतालीस कह्या जिणराय जी। 
.. अरिहंत नें अरिहंत परूप्यो धर्म, वले आचार्य नें उवक्राय जी ॥| 


२६--थिवर कुछ गण संघ नों विनों, किरीयावादी संभोगी जांण जी । 
मति ग्यांनादिक पांचई ग्यांन रो, ए पनरेंइ बोल पिछांण जी ॥ 
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२२--प्रथम आभ्यन्तर तप प्रायश्चित्त है। प्रायस्चित्त दूस प्रकार प्रायब्चित्त 
का बताया गया है। प्रायश्चित्त का अर्थ दोषों की आलो- 
चना कर उनके लिए दुगड छेना होता है। जो दोषों की, 
आलोचना कर प्रायश्चित्त करते हैं, वे कमा का क्षय करते हैं 
और आराधक बन शीघ्र मोक्ष को पहुँचते हैं । ह 
२३---विनय दूसरा आस्यन्तर तप हैं। यह सात प्रकारका कहा विनय 
गया है--(१) ज्ञान, (२) दर्शन, (३) चारित्र, (४) मन, (गा० २३-३७) 
(५) वचन, (६) काय और (७) छोक-व्यवहार विनय । 
: इनका बहुत विस्तार है । द 
२४--पाँचों प्रकार के ज्ञान की गुणगरिमा करना ज्ञानविनय 
है। दर्शनविनय के दो भेद हैं--(१) शुश्रषा और (२) 
अनासातना । 


२५- शुभ्रूषा अर्थात्‌ वयोवृद्ध साधुओं की सेवा करना, नत मस्तक 
'हो उनकी वन्दुना करना। यह शुश्रूषा भिन्न-भिन्न नाम से 
दस प्रकार की है। 


२६-२७--गुरु आने से खड़ा होना, आसन छोड़ना, आसन के 
लिए आमन्त्रण कर हर्षपूर्वक आसन देना, सत्कार-सन्मान 
देना, वन्दना कर हाथ जोड़े खड़ा रहना, आते देखकर 
सामने जाना, जब तक गुरु खड़े रहें खड़ा रहना, जब जायें 
तब पहुँचाने जाना--शुश्रूषा विनय है । 


२८-२६--अनासातनाविनय के भगवान ने ४४ भेद कहे हैं। 

अरिहंत और अरिहंतप्ररूपित धर्म, आचार्य और उपाध्याय, 

/ : सथविर, कुछ, गण, संघ, क्रियावादी, संभोगी (संसान , 

'( , धार्मिक), मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मेनःपरगवज्ञान 
और केवलज्ञान--ये पंद्रह बोल हैं । 


है०० नव पदाथ 


३०--यांरां आसातना टालणा न बबनां करणों, भगत कर देणो बहु संमाण जी । 
गुणग्रांम करे नें दीपावणा त्यांनें, दरसण विनों छें सुध सरधांन जी ॥ 


३१--यां पनरां बोलां में पांच ग्यांन फेर कद्यां छे, ते दीसे छे चारित सहीत जी । 
ए पांच ग्यांन ने फेर कच्मा त्यांरी, विनां तणी ओर रीत जी ॥ 


३२--सामायक आदि दे पांचई चारित, त्यांरो विनों करणो जथा जोग जी । 
सेवा भगत त्यांरी हरष सूं करणी, त्यांसूं करणो निरदोष संभोग जी ॥ 


३३--सावद्य मन नें परो निवारे, ते सावध छें बारे परकार जी । 
बारे परकार निरवद मन परवरतावे, तिण सूं निरजरा हुवें श्रीकार जी ॥ 


३४--इम हिज सावद्य वचन बारे भेदे, तिण सावद्य नें देवे निवार जी । 
निरवद वचन बोले निरदोषण, बारेइ बोल वचन विचार जी॥ 


३५--काया अजेंगा स॑ नहीं प्रवरतावे, तिणरा भेद कह्मा सात जी | 


८ 


ज्यं सात भेद काया जेंणा सं परवरतावे, जब करम तणी हुवें घात जी ॥ 


३६--लोग ववहार विनों क्यों सात परकारे, गुर समीपे वरतवो तांम जी । 
गुरवादिक रे छांदे चालणो, ग्यांनादिक हेते करणों त्यांरो कांम जी ॥ 


२७--मभणायो त्यांरो विनों वीयावच करणी, आरत गवेष करणों त्यांरो काम जी । 
प्रसताव अवसर नों जांण हुवेणों, सर्वे कार्य करणो अभिरांम जी ॥ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल 5 २) 


३०---इनकी असातना से दूर रह इनका विनय करना, भक्ति कर 
बहुमान देना तथा गुणगान कर उनकी मसहिसा बढ़ाना-- 
यह दर्शन विनय की शुद्ध रीति है । 


३१--उपर्युक्त पन्‍्द्रह बोलों में पाँच ज्ञान का पुनरुल्‍लेख हुआ 
है। वे चारित्र-सहित ज्ञान माल्म देते हैं। ये जो यहाँ 
पाँच ज्ञान कहे हैं, उनके विनय की रीति भिन्‍न है । 


३२--सामायिक आदि पाँचों चारित्रशीलों का यथायोग्य विनय 


करना, उनकी हर्षपूर्वक सेवा-भक्ति करना और उनसे निर्दोष 


संभोग करना--ज्ञान विनय है 


३३--सावद्य मन, जो बारह प्रकार का है, उसे दूर करना ओर 
उतने ही प्रकार का जो निरवद्य मन है उसकी प्रवृत्ति करना 
मन-विनय है । इससे उत्तम निर्जरा होती है । 


३४--इसी तरह सावद्य भाषा बारह प्रकार की है। सावद्य को 
दूर कर निर्दोष--निरवद्य भाषा बोरूना वचन-विनय है। 


३५४--अयतनापूर्वक काय-प्रवृत्ति के ७ भेद हैं । इनको दूर कर 
काय की यतनापूर्वक प्रवृत्ति करने से कर्मा का क्षय होता 
है। यतनापूर्वक काय-प्रवृत्ति के भी सात भेद हैं, यह 
काय-विनय तप है। 

३६-३७--लोक व्यवहार (छोकोपचार) विनय के सात भेंदु हैं-- 
(१) गुरु के समीप रहना, (३) गुरु की आज्ञा अनुसार 
चलना, (३) ज्ञानादि के लिए उनका कार्य करना, (४) ज्ञान 
दिया हो उनकी वेयाबृत्त्य करना, (५) आतं-गवेषणा करना, 
(६) अवसर का जानकार होना और (७) गुरु के सब कार्य 
अच्छी तरह करना) * । । 


६०१ 


६०२ नवपदाथ 


३८--वीयावच तप छें दस परकारे, ते वीयावच साथां री जांण जी । 
करमां री कोड खपे छें तिण थी, नेड़ी हुवें छें निरणंण जी ॥ 


३९--समाय तप छे पांच परकारे, जे भाव सहीत करें सोय जी। 
अर्थ नें पाठ विवरा सुध गिणीया, केरमां रा भड खय होय जी ॥ 


४०--आरत रुदर ध्यांन निवारे, ध्यावें धर्म नें सुकल ध्यांन जी । 
ध्यावतो २ उतकष्ठों ध्यावें, तो उपजें केवलग्यांन जी ॥ 


४१--विउसग तप छें तजवा रो नांम, ते तो दरब नें भाव छें दोय जी । 
दरब विउसग च्यार परकारे, ते विवरों सुणों सहु कोय जी ॥ 


४२--सरीर विउसग सरीर रो तजवों, इम गण नों विउसग जांण जी। 
उपधि नों तजवो ते उपधि विउसग, भात पांणी रो इमहिज पिछांण जी ॥ 


४३--भाव विउसग रा तीन भेद छें, कषाय संसार नें करम जी । 
कषाय विउसग च्यार परकारे, क्रोधादिक च्यांरू छोड्यां छें धर्म जी ॥ 


४४--संसार विउसग संसार नों तजवो, तिणरा भेद छें च्यार जी। 
नरक तियच मिन नें देवा, त्यानें तज नें त्यांसं हुवें न्‍्यार जी॥ 


४५-करम विउसंग छें आठ परकारे, तजणां आठुंइ करम जी। 
त्यानें ज्यूं ज्यं तजे ज्यूं हलको होवें, एहवी करणी थी निरजरा धर्म जी ॥ 


निजंरा पदार्थ (ढाल : २) 


३८--जैयावृत्त्य तीसरा आश्यन्तर तप है । यह तप दस प्रकार 
का है। ये दसों ही वैयाबृत््य साधु की होती हैं। इनसे 
कर्म-कोटि का क्षय होता है और जीव मोक्ष के समीप 
होता है* ३। 

३६--स्वाध्याय तप चोथा आस्यन्तर तप है । स्वाध्याय तपपाँच 
प्रकार का है| शुद्ध अर्थ और पाठ का भाव सहित स्वाध्याथ 
करने से कर्म-कोटि का नाश होता है* ४ । 


४०--आतं और रौद्र ध्यान का निवारण कर धर्म और शुरू ध्यान 
का ध्याना--ध्यान नामक पाँचवाँ आभ्यन्तर तप है । इस 
प्रकार ध्यान ध्याते-ध्याते उत्कृष्ट शुक्षऔर धर्मध्यान के 
ध्याने से केवलज्ञान प्राप्त होता है*" । 

४१--व्युत्सर्ग तप छठा आश्यन्तर तप है । व्युत्सर्ग का अर्थ है-- 
त्यागना । यह द्वव्य और भाव--इस तरह दो प्रकार का 
होता है। द्ृ॒व्य व्युत्सर्ग चार प्रकार का होता है। उसका 
विवरण सब कोई सनें। 

४९२--शरीर को छोड़ना शरीर-च्युत्सर्ग है, गण को छोड़ना गण- 
व्युत्सर्ग है, उपचि को छोड़ता उपधि-व्युत्सर्ग है और भात- 
पानी को छोड़ना भात-पानी-व्युत्सर्ग । 


४३--भाव व्युत्सर्ग के तीन भेद हैं । (१) कषाय-व्युत्सर्ग अर्थात्‌ 
क्रोध, मान, साया ओर लछोभ--इन चारों कषायों का 
त्याग करना | इन चारों के त्याग से निजरा घम होता है । 


४४--(९) संखार-व्युत्सग अर्थात्‌ संसार का त्याग करना । इसके 
चार प्रकार हैं--नरक, तिर्यबच, मनुष्य और देव--इन 
चारगतियों की अपेक्षा चार संसार का त्याग । 

४५--(३) कर्म-व्युत्सर्ग--आठठों कर्मा को त्यजना । इनको ज्यों- 


ज्यों जीव छोड़ता है त्याँ-त्यों हल्का होता जाता है। 
ऐसी करनी से नि्जरा धर्म होता हे* * । 


०३ 


वयाकृर्य 


स्वाध्याय 


ध्यान 


व्युत्सर्ग 
(गा० ४१-४५) 


६०४ नव पदाथ 


४६--बारे परकारे तप निरजरा री करणी, जे तपसा करें जांण * जी। 
ते करम उदीर उदे आंगण खेरे, त्यांनें नेडी होसी निरवांण जी ॥ 


४७---साध रे बारे भेदे तपसा करतां, जिहां २ निरवद जोग खरूंधाय जी । 
तिहां २ संवर हुवें तपसा रे लारे, तिण सं पुन लागता मिट जाय जी ॥ 


४८--इण तप माहिलो तप श्रावक करता, कठे उत्तम जोंग हंघाय जी । 
जब विरत संवर हुवें तपसा लारे, लागता पाप मिट जाय जी ॥ 


४६--इण तप माहिलो तप इविरती करतां, तिणरे पिण करम कटाय जी | 
कोइ परत संसार करें इण तप थी, वेगो जाए मुगत रे मांय जी ॥ 


५०--साघ श्रावक समदिष्टी तपसा करतां, त्यांरे उतकप्टी टछे करम छोत जी । 
कदा उतकष्टो रस आवें तिणरे, तो वंधे तीथंकर गोत जी ॥ 


५१-तप थी आंणे संसार नों छेहडो, वले आंगे करमां रो अंत जी । 
इण तपसा तणे परतापे जीवडो, संसारी रो सिघ होवंत जी ॥ 


५२--कोड भवां रा करम संचीया हवें तो, खिण में दिये खपाय जी । 
एहवो छें तप रतन अमोलक, तिणरा गुण रो पार न आय जी ॥ 


५रे--निरजरा तो निरवद उजल हुवां थी, करम निवरते हुओ न्यार जी । 
तिण लेखे निरजरा निरवद कही ए, बीजुं तो निरवद नहीं छें लिगार जी ॥ 


निजरा पदाथ (ढाछ : २) 


४६--उपयुक्त बारह प्रकार का तप निर्जरा की क्रिया है। जो इच्छा- 
पूर्वक तपस्या करता है वह कर्मा को उदीर्ण कर--उद्‌य 
में लाकर बिखेर देता है। मोक्ष उसके नजदीक आता 
जाता है। 


४७--उ पयक्त बारह प्रकार के तप करते समय जहाँ-जहाँ साधु के 
निरवद्य योगों का निरोध होता है, वहाँ-वहाँ तपस्या के 
साथ-साथ संवर होता है । और संवर होने से पुण्य का 
नवीन बंध रुक जाता है । 

४८--डपर्य क्त बारह प्रकार के तपों में से कोई तप करते हुए जब 
श्रावक के अशुभ योगों का निरोध होता है, तब तपस्या 
के साथ-साथ विरति संवर होता है जिससे नए पाप कर्मा 
का आना रुक जाता हे । 

४६---इन तपों में से यदि अविरत भी कोई तप करता है तो डसके 
भी कर्म-क्षय होता है। कई इस तपस्या से संसार को 
संक्षिप्त कर शीघ्र ही मुक्ति को प्राप्त करते हैं । 


५०--साथु और समदृष्टि श्रावक के तपस्या द्वारा उत्कृष्ड कर्म- 
भार दूर होता है । और यदि तप में कदाचित्‌ उत्कृष्ट तीत्र 
भाव आता है तो तीथंकर गोत्र तक का बंध होता है । 


५ १---तपस्या से जीव संसार का अन्त करता है, कमा का अन्त 
लाता है और इसी तपस्या के प्रताप से घोर संसारी जीव 
भी सिद्ध होता है । 


. ५२--तप करोड़ों भवों के संचित कर्मा को एक क्षण में खपा देता 
है। तप-रत्र ऐसा अमूल्य है । इसके गुणों का पार नहीं 
आता१४७। 
 ५३--निर्जरा --जीव का उज्ज्वल होना, कर्मा' से निवृत्त होना-- 


उनसे अछग होना है---इसलिए निर्जरा निरवच्य है। निर्जरा 
, जज्ज्वछता की अपेक्षा निर्मल है अन्य किसी अपेक्षा से नहीं। 


है०४ 


तपस्या का फल 
(गा०४६-५२) 


निज रा निरवद्य है 


६०६ नव पदाथ 


५४--इण निरजरा तणी करणी छें निरवद, तिण सं करमां री निरजरा होय जी । 


निरजरा नें निरजरा री करणी, एतो जूआजूआ छें दोय जी॥ 


५५--निरजरा तो मोष तणो अंस निर्चें, देश थकी उजलो छें जीव जी । 


जिणरे निरजरा करण री चूंप लागी छें, तिण दीधी मुगत री नींव जी ॥ 


५६--सहजां तो निरजरा अनाद री हुवे छें, ते होय २ नें मिट जाय जी । 
करम बंधण सूं निवरत्यों नांहीं, संसार में गोता खाय जी ॥ 


५४--निरजरा तणी करणी ओलखावण, जोड कीधी नाथदुवारा मझार जी । 
समत अठारे वरस छपनें, चेत विद बीज नें गुरवार जी ॥ 


निजरा पदाथ (ढाल ; २) 


५४--निर्भरा की करनी से कर्मो' की निर्जरा होती है, इसलिए 
वह निरवद्य है। निर्जरा और निर्जरा की करनी दोनों ।भन्न- 
भिन्‍न हैं । 

५४--निजरा निश्चय ही मोक्ष का अंश हैे। जीव का देशतः 
उज्ज्दल होना निजरा है। जिसके निर्जरा की करनी से प्रेम 
हो गया है, उसने मुक्ति की नींव डाल दी है । 


५६--से तो निर्जा सहज ही अनादि काल से हो रही है, पर 
वह हो-हो कर मिट जाती है। जो जीव नये कर्म-बंध 
से निबव्त्त नहीं होता, वह संसार में ही गोता खाता 
रहता हे <। 

५७--निर्जरा की करनी को समभाने के लिए श्रीनाथद्वारा में 
संवत्‌ १५५६ के घेत बदी २ गुरुवार को यह जोड़ की 
गई है । 


६०७ 


निर्जरा और 
निर्जरा की करनी 
भिन्न-भिन्न हैं 
(गा० ५४-५६) 


टिप्पणियाँ 


१--निर्जय कैसे होती है ! (दो० १-७): 
स्वामीजी ने प्रथम ढाल में निर्जरा के स्वरूप पर प्रकाश डाला है। इस टिप्पणी 
से सम्बन्धित दोहों में स्वामीजी निर्जरा किस प्रकार होती है, यह बतलाते हैं । 
स्वामीजी के अनुसार निर्जरा निम्न प्रकार से होती है : 
(१) उदय में आए हुए कर्मों के फलानुभव से। 
(२) कर्म-क्षय की कामना से विविध तप करने में । 
(३) कर्म-क्षय की प्रार्काज्ञा विना नाना प्रकार के कप्ट करने से । 
(४) इहलोक-परलोक के लिए नाना प्रकार के तप करने हुए । 
इन पर क्रमशः विस्तृत प्रकाश डाला जा रहा हे । 
(१) डद॒य में आए हुए कर्मा के फलानुभव से : 
बंचे हुए कर्म उदय में आते हैं। इससे क्षुत्रा, तृपा, शीत, ताप आ्रादि नाना प्रकार 
के कष्ट जीव के उत्यन्न होते हैं। बसे ही सुख भी उत्पल होते हैँ। सुख-दुःखशप विविध 
प्रकार के फल दे चुकने के बाद कर्म-पुदुगल आत्म-प्रदेशों से स्वतः निर्जीण होते हैं । 
यह कर्म -भोग जन्य निर्जरा है । 
(२) कम-क्षय की कामना से विविध तप करने से : 
तपों का वर्णन आगे आयगा। जो कर्म-क्षय की अभिलापा सै-- आ्रात्मशुद्धि के 
>अभिप्राय से उन विविध तपों का अनुष्ठान करता है उसके भी निजरा होती है। यह 
जज निर्जेरों है। 
उपर्युक्त दोनों प्रकार की निर्जरा के स्वरूप के सम्बन्ध में निम्न विवेचन बड़े बोधपूर्ण 


(भर) श्री देवेन्द्रसूरि कहंते हैं--' 'एकेन्द्रिय श्रादि तिर्यउन्‍्च छेदन, भेदन, शीत, ताप, वर्षा, 

अग्नि, क्षुपा, तृषा तथा चाबुक और अंकुशादि की मार द्वारा ; नारकीय जीव तीन प्रकार 

हे बेदना द्वारा; मनुष्य क्षुधा, तृषा, आधि, दारिद्रय और कारागारवास श्रादि के कष्ट 
१---तत्त्वा० ८.९३ भाष्य ; ५.९४ भाधष्य : 


.. सर्वासां प्रकृतीनाँ फर्क विपाकोदयोडलुभावों भवति । विविधः पाको विपाकः . 
ततश्चानुभावात्कर्मनिजरा भवतीति 


निजरा पदाथथ (ढाल ; २) ; टिप्पणी १ ह ६०६ 


द्वारा और देवता परवशता और किल्विषता प्रादि द्वारा असातवेदनीय कर्म का 
अनुभव कर उसका परिशाटन करते हैं। यह श्रकाम निर्जरा है। यह सब के होती है । 
कर्म-क्षय की अभिलाषा से बारह प्रकार के तपों के करनें से जो निर्जरा होती है, वह 
सकाम निर्जरा है। यह निर्जराभिलाषियों के होती है* ।” 

(आ) “जिससे आत्मा दुर्जर शुभाशुभ कर्मों की निर्जरा करती है, वह निर्जरा दो 
प्रकार की है। जो ब्रत के उपक्रम से होती है, वह सकाम निर्जरा है और जो नरकवासी 
प्रादि जीवों के कर्मों के स्वत: विपाक से होती है, वह श्रकाम निर्जरा है? ।” 

(इ) वाचक उमास्वाति लिखते हैं--./निर्जरा दो प्रकार की होती है--एक अबुद्धिपूर्वक 
भर दूसरी कुशलमूल । इनमें से नरकादि गतियों में जो कर्मों के फल का अनुभवन 
बिना किसी तरह के बुद्धिपूर्वक प्रयोग के हुआ करता है, उसको अबृद्धिपूर्वक निर्जरा 
कहते हैं। तप और परीषहजय कृत निर्जरा कुशलमूल है? ।” 

(ई) स्वामी कार्तिकेय कहते हैं---“ज्ञानावरणीयादि आठ कर्मों की फल देने की शक्ति 
को विपाक-अनुभाग कहते हैं। उदय के बाद फल देकर कर्मों के झड़ जाने को निर्जरा 
कहते हैं। वह दो प्रकार की होती है--(१) स्वकालप्राप्त और (२) तपकृत । उनमें 


१--नवतत्त्वसा हित्यसंग्रह : देवानन्द्सूरिक्ृत सप्ततत्त्वप्रकरण अ० ६ : 
सकामनिजञरा पुण निल्लराहिासीणं'''छव्व्रिहं बाहिरं'''''' '''छव्विहमब्भंतरं च 
तचंतवेंताणं द 

२--धर्मंशर्मास्युदयम्‌ २१.१२२-१२३ : 
दुजरा निजरत्यात्मा यया कर्म शुभाशुभम्‌ । 
निजरा सा द्विधा ज्ञेया सकामाकामभेदतः ॥ 
सा सकामा रुस्टता जेनेयां ब्रतोपक्रम: कृता । 
अकामा स्वविपाकेन यथा श्वश्नादित्रासिनाम्‌ ॥ 

३---ततक्त्वा० ६,७ भाष्य € : 
स द्विविधोअ्बुद्धिपर्वः कुशलमूलश्व । तत्न नरकादिषु कर्मफलविपाको यो<बुद्धिपूर्दक- 
स्तमुग्यतो$नुचिन्तयेदकुशलानुबन्ध इति । तप: परीषहजयकृतः कुशलमूल: । त॑ 
गुणतो 5नुचिन्तयेत्‌ शुभानुबन्धों निरनुबन्धों वेति। 


६९० नव पदाथ 


पहिली स्वकाल प्राप्त निर्जरा तो चारों ही गति के जीवों के होती है और दूसरी तप... 


द्वारा की हुई ब्रतयुक्त जीवों के ।” 


(उ) 'चन्धप्रभचरित' में कहा है: “कर्मक्षपण लक्षणवाली निर्जरा दो प्रकार की होती ॥॒ 
है---एक कालकृत और दूसरी उपक्रमकृत । नरकादि जीवों के कर्म-भुक्ति से जो निर्णजरा 
होती है, वह यथाकालजा निर्जरा है श्र जो तप से निर्जरा होती है, वह उपक्रमकृत हे 


निर्जरा है* । 


( 


(ऊ) 'तत्त्वार्थसार' में लिखा है--“कर्मों के फल देकर झड़ने से जो निर्जरा होती है, 
वह विपाकजा निर्जरा है भ्ौर अनुदीर्ण कर्मों को तप की शक्ति से उदयावलि में लाकर... 


बेदने से जो निर्जरा होती है वह अ्रविपाकजा निर्जरा है? ।” 

स्वामीजी ने पहली प्रकार की निर्जरा को सहज निर्जरा कहा है। उनके अनसार यह 
प्रप्रयत्तमूला है। यह बिना उपाय, बिना चेष्टा और बिना प्रयत्न होती है । यह इच्छाकृत नहीं; 
स्वयंभूव है। इस निर्जरा को स्वकालप्राप्त, विपाकजा गझ्रादि जो विशेषण प्राप्त हैं; वे इस 


बात को अच्छी तरह सिद्ध करते हैं। यह ध्यान देने की बात है कि स्वामीजी ने कर्ममोग- 





१--द्वादशानुप्रेक्षा : निर्जरा अनुप्रक्षा १२०३,१०४ : 
सेव्वसि कम्माणं, सत्तिविवाओ हवेइ अणुभाओ । 
तद॒णंतरं तु सडणं, कम्माणं णिज्जरा जाण ॥ 
सा पुण दुविहा णेया, सकालपत्ता तवेण कयमाणा । 
चादुगदीणं पढमा, वयजुत्ताणं हवे त्रिद्रिया ॥ 
२--चन्द्रप्रभचरितस्‌ १८.१०६-११० : 
यथाकालकृता काचिदुपक्रमकृतापरा । 
निजरा द्विविधा छोया कर्मक्षपणलक्षणा ॥ 
या कर्मंभुक्तिः श्वश्नादो सा यथाकालजा समता । 
तपसा निजरा या तु सा चोपक्रमनिजरा ॥ 
३---तत्त्वार्थसार : ७.२-४ : 

'.. उपात्तकर्मणः पातठो निजरा द्विविधाच सा | 
आद्या विपाकजा ततन्र द्विंतीया चाविपाकजा ॥ 

, अनादिबन्धनोपाधिविपाकवशवत्तिनः । 
कर्मारब्धफलं यत्र क्षीयते सा विपाकजा ॥ 
अनुदीण तपः शक्त्या यत्रोदीर्णादयावलीम्‌। 
प्रवेश्य वेद्यते कर्म सा भवत्यविपाकजा ॥ 


निर्जरा पंदार्थ (ढाल ४ २) ४ टिप्पणी १ ६११ 


जस्य निर्जरा को 'अकाम निर्जरा' नहीं कहा है। कारण इस निर्जरा में उन हेतुओं-- 

क्रियाओं--साधनों के प्रयोग का सर्वथा अभाव है जिनसे निर्जरा होती है। यह निर्जरा 
तो कर्मो के स्वाभाविक तौर पर फल देकर दूर होने से स्वतः उत्पन्न होती है। श्रकाम 
निर्जरा तब होती है जब क्रिया--साधन तो रहते हैं पर उनका प्रयोग कर्म-क्षय की 
अभिलाषा से नहीं होता । कर्म भोग-जन्य निर्जरा में साधनों का ही अभाव है । 

दूसरे प्रकार की निर्जरा, जो शुद्ध करनी द्वारा उत्पलत होती है, उसे स्वामीजी ने 
अनुपम निर्जरा कहा है। इस अनुपम निर्जरा से ही जीव मुक्ति को समीप लाता हैं। 
अपनी क्रिया की उत्कृष्टवा के भ्रनुसार उसकी आत्मा न्‍्यूनाधिक उज्ज्वल होती जाती 
है । यह निर्णरा इच्छाकृत होती है। जब कर्म-क्षय की अभिलाषा से शुद्ध क्रिया की 
जाती है तभी यह निर्जरा उत्पन्न होती है भ्रतः यह सहज नहीं, प्रयोगजा है। 

आगमों में अ्रकाम निर्जरा' शब्द मिलता है। 'सकाम निर्जरा' शब्द नहीं मिलता । 
'सकाम निर्जरा' शब्द आगमों में उपलब्ध न होने पर भी 'अकाम निर्जरा' के प्रतिपक्षी 
तत्त्व के रूप में वह श्रपने श्राप फलित होता है। पहली निर्जरा सहज है: क्योंकि वह 
बिना अभिलाषा--बिना उपाय---बिना चेष्टा होती है। दूसरी निर्जरा सकाम निर्जरा है 
क्योंकि वह प्रयत्वमूला है। वह कर्म-क्षय की अभिलाषा से उत्पन्न उपाय--चेष्टा, 
प्रयत्त से होती है। कहा है--“कप्ृर्णां फछवत्‌ू पाको, यदुपायात्‌ स्वतो5पि च-- 
फल की तरह कर्मों का पाक भी दो तरह से होता है--उपाय से और स्वतः: । सकाम 
निर्जरा उपायहृृत. होती है भौर अकाम निर्जरा सहज रूप से स्वत: होनेवाली । अकाम 
निर्जरा सब के होती है और सकाम निर्जरा बारह प्रकार के तपों को करनेवाले 
निजराभिलाषी व्यक्तियों के । क्‍ 

पहली प्रकार की निर्जरा किस के होती है, इस विषय में कोई मतभंद नहीं है । वह 
सर्वमत से 'सब्वजीवाण॑'--..सर्व जीवों के होती है । दूसरी प्रकार की निर्जरा के विषय में 
मतभेद है । द अं | 

श्री हेमचन्द्रसूरि कहते हैं--“सकाम निर्जरा यमियों--संयमियों के ही होती है 
और श्रन्य दूसरे प्राणियों के! ।' 


द १-नवतच्त्वसाहित्यसंग्रह : हेमचन्द्रसूरिप्रणीत सप्ततत्त्वप्रकरंण गा? (९५; 
श्ेया सकामा यंमिनामकामान्यदेहिनाम्‌ । 


६१२ नव पदार्थ 


.._ स्वामी कार्तिकेय ने भी लिखा - है--“प्रथम चार गतियों के जीवों के होती हू प्रौर 
दूसरी ब्रतियों के* |” “अविपाका मुनीन्द्रानां सविपाकाखिलात्मनाम्‌ --भी इसी बात 


को प्रकट करता हैं। एक मत यह भी है कि सकाम निर्जरा सम्यरूहप्टि के ही होती .. 


है, वह मिथ्यादृष्टि के नहीं होती । 

स्वामीजी के श्रनुसार सकाम निर्जरा साधु-श्रावक, ब्रती-अबती, सम्यकद्प्टि-मिथ्या- 
टृष्टि. सब के हो सकती हे । शर्ते इतती ही है कि तप निरवद्य प्रौर लक्ष्य कर्म-क्षय हो । 
जहाँ लक्ष्य कर्म-क्षय नहीं वहाँ शुद्ध तप भी सकाम निर्जरा का हेतु नहीं होता १ । 

पं० खूबचन्द्रजी सिद्धास्तशास्त्री ने एक विचार दिया है-- 'यथाकाल निर्जरा सभी 
संतारी जीवों के और सदाकाल हुआ करती है, क्योंकि बंधे हुए कर्म अपने समय पर 
फल देकर. निर्जीर्ण होते ही रहते हैं। झ्तएव इसको निर्णरा-तत््व में नहीं समझना 
चाहिये । दूसरी तरह की निर्जरा तप प्रादि के प्रयोग द्वारा हुआ करती है। यह निर्जरा- 
तत्व है और इसीलिए मोक्षका कारण है। इस प्रकार दोनों के हेतु में और फल में 
ग्रन्तर है* «| 


इसी विचार को मुनि सूर्यसागरजी ने इस प्रकार उपस्थित किया है : “भ्ौदयिक भाव 
से प्रेरा हुआ यथा क्रमानुसार विपाक काल को प्रा हुप्रा जो शुभ-अशुभ कर्म भ्रपनी 
बंधी हुई स्थिति के पूर्ण होने पर उदय में झाता है, उसके भोग चुकने पर जो कर्म की 
झ्रात्म-प्रदेशों से जुदाई होती है वह सविपाक निर्जरा कहलाती है । यह द्रव्य रूप है |: 
इस निर्जरा से आत्मा कभी भी कर्म से मुक्त नहीं होता । क्योंकि जो कम छूटता 
है उससे भ्रधिक उसी समय बंध जाता है” ---। जो तपस्या द्वारा बिना फल दिये हुए 





१--द्वादशानुप्रेक्षा : निजरा अलुप्रेक्षा १०४ (० ६१० पा० टि० १ में उद्धुत) 

२-- देखिए गा० ४७-५० 

३--इस प्रश्न का आगे विस्तार से विवेचन किया जायगा । 

४--सभाष्यतत्त्वाथाधिगमसूत्र ए० ३७८ 

५--संयम-प्रकाश (उत्तरार्) प्रथम किरण प्रृ० ५८-५६ 

इस बात को समझाने के लिए उन्होंने उदाहरण दिया है--जैसे एक मनुष्य को _ 
चारित्र मोहनीय के उदय से क्रोध आया और क्रोध आने पर उसने क्रोधवश 
निज पर को सन-वचन-काय से अनेक कष्ट दिये और अनेकों से बेर बाँध लिया । 
ऐसी दशा में पहिला कर्म तो क्रोध को उत्पन्न करके दूर हो गया, परन्तु, क्रोध- 
वश जो: क्रियायें उस जीव ने की उनसे फिर अनेक प्रकार के. नवीन कर्म बंध 
गये । अतः मोक्षार्थी के लिए सविपाक निर्जरा काम की नहीं है । 


निर्जेरा पदार्थ (ढाल ४२) ; टिप्पणी १ १३ 


कर्मों की निर्जरा होती है त्र्थात्‌ तपश्चरण द्वारा कर्मों की फल देने की शक्ति का नाश 
करके जो निर्जरा होती है उसक्रो अविपाक निर्जरा कहते हैं ।---वही आरात्मा का हित 
करनेवाली है। इसीसे शनःशर्न: सम्पूर्ण कर्मों का क्षय होकर मोश्न की प्राप्ति होती है? ।” 
. वाचक उमास्वाति ने भी तप और परीषहजय कृत निर्जरा को ही कुशलामूल तथा 
शुभानुबन्धक और निरनुबन्धक कहा है। भअबुद्धियूर्वा निर्णरा को उन्होंने अक्रुशलानुबन्थक 
कहा है? । 
स्वामीजी ने अपनी बात निम्न रूप में कही है--- 

आठ कम छे जीव रे प्रनाद रा, त्यांरी उतपत आाश्चव द्वार हो । 

ते उदे थइ नें पछे निरजरे, वले उपजें निरंतर लार हो ॥ 

ते करम उदे थइ जीव रे, समें समें भ्रनन्‍्ता झड जाय हो । 

भरीया नींगल जू' करम मिर्टे नहीं, करम मिट्वा रो न जांणे उपाय हो ॥ 

बारे परकारे तव निरजरा री करणी, जे तपसा करे जांण २ जी। 

ते करम उदीर उदे आऑण खेरे,त्याने नेड़ी होसी निरवाण जी ॥ 

सहजां तो निरजरा प्रनाद री हुवे छे, ते होय २ नें मिट जाय जी । 

करम बंधण सूं निवरत्यो नांही, संत्तार में गोता खाय जी ॥ 


सावद्य जोगां सूं सेवे पाप श्रठारें, ते हों पाप री करणी जांणो रे । 
ते सावद्य करणी करता विण निरजरा हुवें छे, त्यांरो न्याय हीया में पिछांणो रे ॥ 
उदीरी उदीरी नें करें क्रोधादिक, जब लागे छें पाप ना पूरो रे । 
उदीरी नें क्रोधादिक उद्दे श्राण्या ते, करम झरें पड़े दूरो रे ।। 
पाप री करणी करतां निरजरा हुवें छें, तिण करणी में जाबक खांमी रे । 
सावद्य जोगां पाप ने निरजरा हुवें छं, ते निरजरा तणों नहीं कांमी रे३ ॥ 
(३) कर्म-क्षय की आकांक्षा बिना नाना प्रकार के कष्ठ करने से : 
... इस निर्जरा के उदाहरण इस प्रकार दिये जा सकते हैं : 

(क) एक मनुष्य को कर्म-क्षय की या मोक्ष की अभिलाषा तो नहीं हैपर बह तृषा, 
क्षुधा, ब्रह्मचर्यवास, अस्नान, सर्दी, गर्मी, दंश-मशक, स्वेद, धूलि, पंक और मल के तप, 
कष्ट, परीषह से थोड़े या भ्रधिक समय के लिए आत्मा को परिक्‍लेशित करता है। 
इस कष्ट से कर्मों की निर्जरा होती है। 


१--संयम-प्रकाश (पूर्वार्ड ) चतुथ किरण ए० ६४४५-५६ 
२---देखिए पृ० ६०६ पा० दि० ३ 
३--(क) १.१,४; (ख) २.४६,५६ (ग) टीकम डोसी री चर्चा ३,२१-२३ 


६१४ नव पदार्थ 


(ख) एक स्त्री है। उसका पति कहीं चला गया अथवा मर गया है। वह बाल 


विधवा है, श्रथवा पति द्वारा छोड़ दी गई है। वह मातादि से रक्षित है । वह अपने |! 
शरीर का संस्कार नहीं करती । उसके वख, केश झ्रौर कांख के बाल बढ़े होते हैं। वह 
धृप, पुष्प, गर्च, माल्य और प्रंलकारों को घारण नहीं करती । वह ग्रस्नान, स्वेद, जल्ल, 6 
मल, पंक्र के कष्ठों को सहन करती है । दूध, दही, मक्खन, घी, तेल, गुड़, नसक, मधु, ॒ 
म्य और मांस का भोजन नहीं करती । वह ब्रह्मचर्य का पालन करती हुई पति की 


शय्या का उल्लघंत नहीं करती । ऐसी स्त्री के निर्जरा होती है । 


स्वामीजी कहते हैं--इस प्रकार जो नाना प्रकार के कप्ट किए जाते हैं उनसे . 


मे छुट पे 


भी अल्य मात्रा में कर्मों का क्षय होता है--निर्नरा होती है । पर यह भ्रकाम निर्जरा ' 


है क्योंकि इन कष्ठों के करने वाले का लक्ष्य कर्म-क्षय नहीं ।” यहाँ क्रिया शुद्ध होने पर. 
भी लक्ष्य न होने से जो निर्जरा होती है वह भ्रकाम निर्जरा है। जो कर्म-क्षय की दृष्टि 


से बारह प्रकार के तपों को करता है अथवा परीषहों का सहन करता है उसको सकाम 


निर्जरा होती है और जो बिना ऐसी अभिलाषा के इन तपों को करता है ग्रथवा परी- . 


षहों का सहन करता है उसको अ्रकाम निर्जरा होती है । 


श्री जयाचार्य के सामने एक सिद्धान्त आया--“जो श्रम्ि, जल आदि में प्रवेश कर 


मरते हैं वे इस कष्ट से देवता होते हैं । 


श्री जयाचार्य ने इसका उत्तर इस प्रकार दिया--“ते तो आगला भव में अशुभ कर्म 


बांध्या ते उदय आया भोगवे छे। पिण जीव री हिंसा रूप सावद्य कार्य ते निर्जरा री. 


करणी नहीं । एह थी पुन्य पिण बंधे नहीं। इम सावध्य कार्य ना कष्ट थी पुन्य बंधे 
तो नीलो घास काटतां कष्ट हूं । संग्राम में मनुष्यां ने खड़गादिक थी मारता हाथ ठंठ 


हूँ । कष्ट ह्वं ) मोटा अणाचार सेवर्ता, शीत काल में प्रमाते स्तस्त करता कष्ट हूं । 
तिण. रे लेखे एह थी पिण पुन्य बंधे । ते माटे ए सावद्य करणी थी पुन्य बंधे नहीं श्रने 
जे जीव हिंसारहित कार्य शीतकाल में शीत खमें, उष्णकाल में सूर्य नी श्रतापना लेव, 


भूख तृषादिक खमें निर्जरा अर्थ ते सक्नाम निर्जरा छ। तिणरी केवली श्राज्ना देवे । तेहथी 


पुन्य बंध । अने बिना मन भूख तृषा शीत तावड़ादि खमैं, बिना मन ब्रह्मचयं पाले ते 
निर्जरा रा परिणाम बिता तप्सादि करे ते पिण श्रक्राम निर्जरा आज्ञा मांहि छे? १7 ० 





१ --भगवती नी. जोड़ : खंघक अधिकार ५. 


निर्जरा पदाथ (ढाछ ४ २) : टिप्पणी १ ६१५ 


(४) इदलोक-परकोक के लिए तप कर हुएं 
मुझे स्वर्ग प्राप्त हो, मेरा अमुक लौकिक कार्य थिद्ध हो, मुझे यश-कीति प्राप्त हो-- 
इस भावना से जो क्ष॒बा, तृष्णा भ्रादि का कष्ट सहन करता है अ्रथवा तपस्या करता है 
उसके भी स्वामीजी ने झ्रकाम निर्जरा की निष्पत्ति बतलायी है। स्वामीजी कहते हैं 
“इहलोक-परलोक के हेतु से जो तपस्या की जाती है वह भ्रकाम तिजरा है। कारण 
यहाँ लक्ष्य कर्म-क्षय नहीं, पर लौकिक-पारलौकिक सिद्धियाँ हैं ।” 
दशवकालिक सूत्र में कहा है--इस लोक के लिए तप न करे, परलोक के लिए तप 
न करे, कीत्ति-वर्ण-शब्द और इलोक के लिए तप न करे | एक निजरा को छोड़ कर भन्य 
लक्ष्य के लिए तप न करे। पाठ इस प्रकार है: 
चडव्विहा खलु तव-समाही भवदद, त॑ जहा। नो इहलोगद्दयाए तबमहिट्व॑ज्जा, 
नो परलोगदयाए तबमहिट्टेज्ता, नो कित्ति-वण-सदद-सिलोगट्रयाएं तबमहिटुज्ञा, 
नन्नत्थ निल्नरट्याएं तवमहिद्वं्ा चउर्त्थ पर्य भवह" । 
ऐसा ही पाठ आचार-समाधि के विषय में भी है । 
स्वामीजी ने दशवंकालिक सूत्र के उपर्युक्त स्थल को ध्यान में रखते हुए निम्न 
विचार दिए हैं--- 
विनें करें सूतर भण्ण रे, करें तपसा नें पालें श्राचार रे । 
दृहलोक परलोक जस कारणें रे लाल, ते तो भगवंत री आग्या वार रे ॥ 
इहलोकादिक अभ्र्थ तपसा करें रे, वले करें संलेखणा संथार रे । 
कह्यो दसवीकालक नवमा अ्रधेन में रे, भ्राग्यां लोपी ने परीया उजाड़ रे* ॥ 
स्वामीजी ने अन्यत्र निम्न गाथा दी है--- 
जिण आगना[ विण करणी करें, ते तो दुरगतना आगेंवाण | 
जिण प्राग्या सहीत करणी करें, तिण सूं पामें पद निरवांण३ ॥ 
इन दोनों को मिलाने से ऐसा लगता है कि इहलोक-परलोक के अर्थ तप करने से 
जीव की दुर्गति होती है । 
स्वामीजी ने पौषध ब्रत के प्रकरण में निम्नलिखित गाथाएँ दी हैं- 


भांव थक्ती राग ह्ेष रहीत करे, वले चोखे चित उपीयोग सहीत जी । 
जब कर्म रुके छग्रावतां, वले निरजरा हुवे रुडी रीत जी ॥ 





१ -दुशवे ० ६. ४.७ ह 
२--मिक्षु-प्रन्थरत्वाकर (प्रणख०) आचार की चोपई ढा० १७.४४- 


३--वही : जिनाग्या री चोपई ढा० २,२६ 


६१६ नव पदार्थ 


इहलोक रे अर्थ करे नहीं, न करे खावा पीवा रे हेत जी । 

लोभ लालच हेते करे नहीं, परलोक द्वेते न करं तेथ जी ॥ 

संवर निरजरा रे हेते करे, भौर वंछा नहिं काय जी । 

इण परिणामों पोसो करें, तो भाव थकी सुध थाय जी ॥ 

कोई लाडओं साटे पोसो करें, कोई परिग्रह लेवा करें तांम जी । 

कोई और द्रव्य लेवा पोसो करे, ते कहिवा रो पोसो छे नॉम जी ॥ 

ते तो श्ररथी छे एकंव पेट रो, ते मज्रीया तणी छे पति जी । 

त्यांरा जीव रो कार्य सके नहीं, उलटी घाली गला मांद्े रात जी ॥ 

विरक्‍्त होय काम भोग थी, त्यानें त्याग्या छे सुध परिणांम जी । 

मोख रे हेत पोसो करे, ते ग्सल पोसो कह्यो तांम जी ॥ 

इंण विध पोसा नें कीजीये , तो सीझसी भ्रातम काज जी । 

कर्म रुकसी नें वले टूटसी, इम भाषीयों श्री जिगराज जी* ॥ 
उन्होंने श्रन्यत्र लिखा है-- 

लाड्गा साटें पोषा करें, तिणमें जिण भाष्यों नहीं धर्म जी । 

ते तो इहलोक रे भ्ररथे करें, तिणरो म्रख न जर्णिं मर्म जी* ॥ 
सामायिक्र के सम्बन्ध में स्वामीजी के निम्न उद्गार मिलते हैं--- 

भाव थी राग द्वेष रहीत छे, तब संवर निरजरा गुण थाय जी । 

इृण रोते समाइ ओलख करे, जब भावे समाइ हुवे ताय जी३ ॥ 
प्रतिथिसंविभाग ब्रत के सम्बन्ध में उन्होंने लिखा है--- 

जो उ दांन दे मुगत रे कारणे, और घंछा नहिं काय । 

जब नीपजे ब्रत बारमों, इम भाष्यो जिणराय ॥ ३॥ .. 

पुन्य री बंछा कर देव नहिं, समदिष्टी सार्धा नें दान जी । 

देवे संवर निरजरा कारणे, पुन्य तो सहिजां बंधे श्रासान जी४ ॥ 


१-+भिक्षु-प्रन्थरलाकर (प्र० ख०) श्रावक ना बारे व्रत ढा० १२,५,१६-२२,श१८-२६ 
२--वही : अणुकम्पा री चौपई ढा० १२.४७ 
“र--वही : श्रावक ना बारे ब्त ढां० १०,३४ 


४--वबही : वही १२.३८ , 


"निर्जरा प्रदार्थ (डाल ; २) ४ टिप्पणी १ 


इन तथा श्रन्य स्थलों के ऐसे उद्गारों से यह धारंणा बनती है कि.इंहलोक-परलोक 
के अर्थ तपादि क्रिया करने में धर्म नहीं है.। . 

श्री जयाचार्य के सम्मुख यह प्रश्न उपस्थित हुआ लगता है। उन्होंने इसका स्थ्पटी- 
करण बड़े विस्तार से किया है। ही 
: श्री जयाचार्य लिखते हैं--“पूजा इलाघा रे अर्थ तपसादिक करे ते पिण अकाम 
निर्जरा छे। ए पूजा इलाघा ती बांछा भ्राज्ञा मांहि नथी तेथी नि्जरा पिण नहीं हुवे । 
ते बांछा थी पुन्य पिण नहीं बंधे । अने जे तपसा करे भूख तृषा खम तिण में जीव री 
घात नथी ते.माटे ए तपस्या प्राज्ञा मांहि छे। निर्जरा रो श्र्थी थजो न कर तिण सूं 
अकाम निर्जरा छे। एह थकी पिण पुन्य बंधे छे पिण आज्ञा बारला कार्य थी पुन्य बंच्न 
नथी*[! रु 0 की. आओ 

श्री जयाचार्य ने अत्यत्र लिखा है 

“कोई कहै दशवेकालक में कह्यो इहलोक परलोक रा जश कीत्त ने श्रथ तप त करणो 
'एक निर्जरा ने.अर्थे तप करणो। सो इहलोक-परलोक जश-कीत्त श्रथ तप करे सो तप 
खोटो, ते तप स॑ पाप बंधे, ते तप झाज्ञा बाहिर छे, ते तप सावच्य छ, ते तप सूं दुर्गति 
जाय, इम कह ते नो उत्तर-- न्‍ 

१--ए तप. खोटो नहीं, इहलोक-परलोक नी बंछा. खोटी छ। बंछा आसरे भेजो 
पाठ कह्मयो '** ' | 
..« २--प्रणा वर्ष संजम तप पाली नियाणों करे तो बंछा खोटी पिण तप संजम पाल्यो 
ते खोटो नहीं तिम वर्तमान आगमियां काल रो पिण तप बंछा सहित छ ते बंछा खोदी 
पिण तप खोटो. नहीं । . पा 

३--सुयगडांग श्रु० १ श्र० ८ गाथा २४ ' तेसि पि तवो असुद्धों -जे साधु. अनेरा 
गहस्थं ने जणावी तप करे तप्‌ करी पूजा इलाधा बंछे ते तप अशुद्ध कह्मो | इहाँ पिण 
पूजा-इलाघा श्रासरी अशुद्ध बंछा छे पिग तप चोखों। छठे गुणठाणे पिण तप करे 
ग्राचार पाले छे सो तिठे पिण पुजा-इलाघा री लहर झावा रो ठिकाणो छे तो त्योरे लेखे 
ते पिण ठप शद्ध न कहिए। अप्रमादी रे खोटी लहर न आवे तो त्यारे तप शद्ध कहिए । 

४---भगवत्ती श० २ उ० ५--तंगीया नगरी रा श्रावर्का रा अधिकारेसराग संजम १ 
। ह “सराग प्र २ बाकी कर्म ३ कम पुदूगल नो संग ४ यां व्यार्स स्यू साधु देवलोक जाय 


ला 
१--भगवती नी जोड़ :-खंधक अधिकार; ८: . 


के 
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इम कह्यो तो रागपणों सावज छे भरने तप निरवद्य छे सराग्र स्यूं तो पाप बंधे ने तप स्यूं 


'कर्म कटे ते निरवद्य छे। इरया सरागपणे में त्याग रो अभिप्राय छे सो हप छे तिम 


तप चोखो पिण वंछा चोखी नहीं । 

५४--उववाई में कह्मों चार प्रकारे देवता हुवे ते सराग संजम १ संजमासंजम २ बाल 
हप हे भ्रकाम निर्जरा ४। इण में संजमासंजम ते कांई संजम काई अ्रसंजम, ते असंजम 
तो खोटों ने संजम थी देवता थाये। बाल हप कहिये तप तो चोखो ते तप थी तो देवता 
हुवे ने बालपणों खोटो। श्रकाम निर्जरा ते तप चोखों तिण थी देवता हुवे अ्रकाम ते 


निर्जरा नी बंछा नहीं ते अकाम पणो शुद्ध नहीं । तिम तिहाँ पिण तप चोखो ने बंछा 


खोटी छे। 


६-उवबाई प्रश्न ५ में कह्मो--निर्जरा री बंछा रहित तप, कष्ट, भूख, तृषा, सी, है * 
तावड़ो, शीलादिक थी दस सहस वर्ष ने श्राऊषे देवता हुवे ए निर्जरा नी वंछा नहीं ते :. 


खोटी पिण भूखादिक खमे ते निरवद्य छे तेह थी देवता हुवे छे | 


७--अश्न ८ में कह्यो जे बाल-विधवा सासरे-पीहर नी लाजे करी निर्जरा री वंछा 
बिना शील पाले तो ६४ हजार वर्ष आऊषे देवगति में उपजे। इर्हा लाजे करी पाले ते ा 
संसार नी कीरत्त नी श्रर्थ ठहरी । जे पो्ता नो अपजश टालवा रखे भ्रजश हुवे लोकभूंडा कहे. ०! 
इसा भाव सूं श्ील पाले तेह ने शोभा नी कीरत्त नी वंछा छे। तेह ने पिण शील पालवा ..' 


रो लाभ छ तिण सूं शील पार्ल्या श्रवगुण नहीं । 

८--वथा कोई शोभारे निमत्ते साधु ने दान देवे, पुत्रादिक ने प्र्थ देवे। साध 
ज्ञान सूं तथा उनमान सूं जाणे तो आहार लेवे के नहीं, तेह ने धर्म नहीं जाणे तो क्यूं 
लेवे : तेह पुत्रादि नी वंछा नो तो पाप छे, ने साधु ने देवे ते धर्म छे तिण सूं साधु बहिरे 
छे। इमिज शील तप जाणवो । हब 

€--भगवती श० १ उद्दंशे २ कह्यो असंजती भवि द्रव्य देव उत्कृष्टो नवग्रीवेग में 
जाय तिहां टीका में कह्यो भव्य तथा अ्रभव्य पिण जावे | ते किम जाय ? साथ नो रूप 
अखण्ड क्रिया आचार ना पालवा थी । तो जे अभव्य पिण जाये ते किम ? अ्रखण्ड 
साधु नी क्रिया किण अथ पाले १ तेहनो उत्तर--साधु ने चक्रवर्तादिक पूजता देखी ते पूजा 
इलाघा ने श्रथ बाह्य क्रिया अ्रखण्ड पाले तेह थी नवग्रीवेग जाय एह्‌वूं कहयूं छे। जे 
" श्रभव्य नंवग्रीवेगे जाये ए तो प्रसिद्ध छे। ते तो मोक्ष सरधे नहीं । तेह ने सकाम निर्जरा 
तो नथी दीसती। ते तो पुजा-प्रशंसा रे श्रथ साधु री क्रिया झ्ाचार पाले ते भलो छे 


कै 
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तिवारे तेह थी नवग्रीवेग जाय एतो पाधरो न्याय छे । तिम कीरत्त ने श्रथ, तिम राज, धन, 
पुत्रादिक ने अर्थ शील पाले ते पिण जाणवो । पिण सावज करणी सूं देवता न थाय ।” 
मुनि श्री नथमलजी का इस विषयक विवेचन इस प्रकार है: ., 

“स्वामीजी का मुख्य सिद्धान्त था---“भ्रनाज के पीछे तूड़ी या भूसा सहज होता है, 
उसके लिए अलग प्रयास जरूरी नहीं ।' आत्मिक अम्युदय के साथ लौकिक उदय अपने 
श्राप फलता है। संयम, ब्रत या त्याग सिर्फ आत्म-आनन्द के लिए ही होना चाहिए। 
लौकिक कामना के लिए चलने वाला ब्रत सही फल नहीं लाता । उससे मोह बढ़ता 
है । 

पुण्य की--लौकिक-उदय की कामना लिए तपस्या मत करो, यह तेरापंथ का श्रुव- 
सिद्धान्त है । 

धर्म का लक्ष्य भौतिक-प्राप्ति नहीं, श्रात्म-विकास है। भौतिक सुख आ्रात्मा का 
स्वभाव नहीं है। इसलिए वह न तो धर्म है और न धर्म का साध्य ही । इसलिए उसकी 
सिद्धि के लिए धर्म करना उद्ृंश्य के प्रतिकूल हो जाता है। 

इच्छा प्रेरित तपस्या नहीं होनी चरहिए। वह व्यक्ति को सही दिशा में नहीं ले 
जाती। फिर भी कोई व्यक्ति ऐहिक इच्छा से प्रेरित हो तपस्या करता है वह तपस्या 
बुरी नहीं है। बुरा है उसका लक्ष्य । लक्ष्य के साहचर्य से तपस्या भी बुरी मानी जाती 
है। किन्तु दोनों को अलग करें तब यह साफ होगा कि लक्ष्य बुरा है और तपस्या 
ग्रच्छी । 

ऐहिक सुख-सुविधा व कामना के लिए तप तपने वालों को, मिथ्यात्व-दशा में तप 
तपने वालों को परलोक का अताराधक कहा जाता है वह पूर्ण अराधना की दृष्टि 
से कहा जाता है। वे अंशत: परलोक के आराधक होते हैं। जंसे उनका ऐहिक लक्ष्य 
और मिथ्यात्त विरधना की कोटि में जाते हैं वेसे उतकी तपस्या विराधना की कोटि 
में नहीं जाती । द | 

ऐहिक लक्ष्य से तपस्या करने की आज्ञा नहीं है इसमें दो बाते हैं--तपस्या का लक्ष्य 
झ्रौर तपस्या की करणी । तपस्या करने की सदा श्राज्ञा है। हिंसारहित या निरवद्य 
तपस्या कभी आज्ञा बाह्य धर्म नहीं होता । तपस्या का लक्ष्य जों ऐहिक है उसकी आ्ाज्ञा 

नहीं है--निषेध लक्ष्य का है, तपस्या का नहीं । तपस्था का लक्ष्य जब ऐहिक होता है 
. तब वह भ्राज्ञा में नहीं होता--धर्ममय नहीं होता । किन्तु 'करणी' आज्ञा बाह्य नहीं 


। ५ 
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होती । इंसीलिए झ्ोचार्य भिक्षु ने इस कोटि की करणी को जिन-प्राज्ञा में माना है। 
यदि यह जिनांज्ञा में नहीं होती तो इसे अकाम निर्जरा नहीं कहा जाता। 

जो अ्रकाम निर्जरा है वह सावद्य करणी नहीं है श्रौर जो सावद्य करणी नहीं है वह 
,जिनं-प्राज्ञा बाह्य नहीं है । 
.. इसलिए तत्त्व विवेचन के समय लक्ष्य भौर करणी को सर्वधा एक समझने की भूल 
' नहीं करनी चाहिए । 
 सावद्य ध्येयं के पीछे प्रवृत्ति हो सावद्य हो जाती है यह कारण बताया जाये तो 
फिर यह भी मानना पड़ेगा कि निरवद्य ध्येय के पीछे प्रवृत्ति निरवद्य हो जाती है। 
: . ऐहिक उद्देदय से की गई तपस्या को हेतु की दृष्टि से निस्सार माना गया है उसके हे 
स्वहप की दृष्टिसे नहीं । जहाँ स्वरूप की मीमांसा का अवसर झाया वहाँ स्वामीजी ने 
स्पष्ट बताया कि इस कोटि की तपस्या से थोड़ी-बहुत भी निर्जरा और पुण्य-बंध नहीं 
होता--+ऐसा नहीं है। जैसा कि उन्होंने लिखा है--'पाछे तो वो करसी सो उणने 
होय । पिण लाडू खबार्या धर्म नहीं कोय* ।? 

निष्कर्ष यह निकलता है कि सर्व श्रेष्ठ तपस्या वही है जो श्रात्म-शद्धि के लिए की 
' जाती है, जो सकाम निर्जरा है। द 
... उद्देश्य बिना सहज भाव से भूख-प्यास आदि सहन करने से होनेवाली तपस्या 
'प्रकाम -निर्जरा है, यह उससे कम आत्म-शोधनकारक है । 

वर्णनागनतुआ के मित्र ने वर्ण नागनतुआ का श्रनुकरण किया (भग० ७-९)। यह 
अज्ञानपुर्वक तप है। अल्प निर्जरा कारक है। 

भ्रन्तिम दोनों प्रकार के तप भ्रकाम निर्जरा होते हुए भी बिक्रृति नहीं हैं । 


“१--स्वामीजी के सामने दो प्रश्न थे--पौषध कराने के लिए ढडद्ू खिलाने वाले को 

. »* कया होता है और छड्डू के छिए पौषध करने वाके को क्या होता है। उद्धृत 
गाथा में स्वासीजी ने प्रथम प्रश्न का उत्तर दिया है। दूसरे प्रश्न का उत्तर यहाँ 

( (हीं. है.।. दूसरे प्रश्न का उत्तर उन्होंने जो दिया वह इस प्रकार है : । 

... « , छाडुआ साटें पोषा करें, तिण में ज्ञिन भाष्यों नहीं धर्म जी । 

के " ते तो इहलोक रे शअरथे करें, तिणरो मूर्ख न जांणे सर्म जी ॥ क्‍ 

+" -. वबेसी हालत में “पाछे तो वो करसी सो उणने होय ।” इस अंश से जो यह 

.... निष्कर्ष निकाला गया है कि---“जहाँ ल्वरूप की मीमाँसा का अवसर आया वहाँ 

.! :; स्वाम्ीजी ने स्वष्ट बतांता है कि इस कोटि की तपल्‍्या से भोडी-्यहुत भी निर्जरा, 
और पुण्य बन्ध नहीं होता, ऐसा नहीं है ”-....वह फलित नहीं होता । 
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'पौदृंगलिंक अभिसिंद्धि के लिए जो तपस्या की जाठी है वह स्वार्थपूर्ति की भावना होने 
के कारण शुद्धलूप की अपेक्षा विक्ृति भी है। इसीलिए ऐहिक उद्ृंश्य की पूर्ति के लिए 
तपस्था नहीं करनी चाहिए। किन्तु कोई कर लें तो वह तपस्या सावद्य होती है ऐसा 
नहीं है। 

भव्य आात्म-कल्याण के लिए करणी नहीं करता सिर्फ बाह्य--दृष्टि-- पृजा--- 
प्रतिष्ठा, पौदूगलिक सुख की दृष्टि से करता है। क्या ऐसी क्रिया निर्जरा नहीं 2 
अवश्य भ्रकाम निर्जरा है । 

निर्जरा के बिना क्षयोपशमिक भाव यानि श्रात्मिक उज्ज्वलतवा होती नहीं । अ्रभव्य 
के भी आत्मिक उज्ज्वलता होती है। दूसरे निर्जरा के बिना पुण्य-बन्ध नहीं होता । 
पुण्य-बन्ध निर्रा के साथ ही होता है--यह श्रवं सिद्धान्त है। अ्रभव्य के निर्जरा घंर्म 
और पुण्य बन्ध दोनों होते हैं। निर्जरा के कारण वह अंशरूप में उज्ज्वल रहता है। 
'पुण्य-बन्ध से सदुगति में जाता है। इहलोक श्रादि की दृष्टि से की गयी तपस्या लक्ष्य 
की दृष्टि से श्रशुद्ध है किन्तु करणी की दृष्टि से अशुद्ध नहीं है ।” 
२--निर्जेरा, निजरा की करनी और उसंकी प्रेकिया (गा० १-७) : 

ठाणाज्ु सूत्र में कहा है---एगा णिज्जरा' (१.१६)--निर्जुरा एक है| दूसरी ओर 
'वारसहा निज्ज्रा सा उ! निर्जरा बारह प्रकार की है, ऐसा माना जाता है | इसका कारण 
यह है. कि जसे अ्भ्नि एक रूप होने पर भी निमित्त के भेद से काष्ठाम्रि, पाषाणाप्मि--इस 
प्रकार पथक-पथक संज्ञा को प्राप्त हो अनेक प्रकार की होती है वसे ही कमंपरिशाटन 
रूप निजरा तो वास्तव में एक ही है पर हेतुश्रों की अपेज्ञा से बारह प्रकार की कह्ठी 
जाती है१ । - 

चूंकि तप से निकाचित कर्मों की भी निजंरा होती है श्रतः उपचार से तप को निर्जरा 
कहते हैं? । तप बारह प्रकार के हैं श्रतः कारण में कार्य का उपचार कर निजंरा भी 
--.ह ला 


१--शान्तछ॒धारस : निञजरा भावना २-३ 
काष्ठोपलादिरिपाणां निदानानां विभेद॒त: । 
वहिनयथकरूपो5पि प्रथग्रुपो विवस्त्यते ॥ 
निजरापि द्वाइंशधा तपोभेदरूतथों दिता । 
कमनिजरणात्मा तु सेकरूपेव वल्तुतः ॥ 
.. २--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्रीदेवगुप्तसूरिप्रणीत नवतत्त्वप्रकरण १ 
..... जहा निकाइयाण5॑वि, कम्माण तवेण होइ निज्जरणं। 
तम्हा उवयाराओ, तथो इ॒हं निज्जरा भणिया ॥ 


६२२ नवपदाथ 


बारह प्रकार की कही गई है। कनकावलि श्रादि तप के भर भी अनेक मेद हैं। उनकी 
अपेक्षा से निर्जरा के भी अनेक भेद हैं* रे 
श्री अमयदेव लिखते हैं---“अष्टविध कर्मों की भ्रपेज्ञा निर्जरा झ्राठ प्रकार की 
है। द्वादश विध तयों से उत्नन्‍्न होने के कारण निजरा बारह प्रकार की है। श्रकाम, 
क्षुधा, पिषासा, शीत, झातप, दंश-मशक्र और मल-सहन, ब्रह्मचर्य-धारण भ्रादि अनेक 
विध कारण जनित होने से निर्जरा अ्रनेक प्रकार की है?। ० 
निर्जरा की परिभाषाएं चार प्रकार की मिलती हैं : 
१--अणुभूअरसाणं कम्मपुरगलाणं पसिडणं निज्जरा | सा दुविदा पणणत्ता, सकामा । “ 
अकामा य ?।' वेदवा--फलानुभाव के बाद अनुभूतरस कम-पुदुगलों का आअत्म-प्रदेशों «८ 
से छूटना निर्जरा है। वह अकाम और सकाम दो प्रकार की है । रा 
इसका मर्म है--कर्मों की वेदना श्रनुभूति होती है, निर्जरा नहीं होती। निर्जरा .. 
श्रकर्म की होती है। वेदना के बाद कर्म-परमाणुशों का कर्मत्व नष्ट हो जाता है, फिर _ 
निर्जरा होती है” । 
कर्म.परमाणुओं का कर्मत्वनष्ट हो जाता है, फिर निर्जरा होती है, यह बात निम्न 
वार्त्तालाप से स्पष्ट हो जायगी+ : |! 
“हे भगवन्‌ ! जो वेदना है क्या वह निर्जरा है और जो निर्जरा है वह वेदना १” : 
“हे गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं । कारण वेदना कर्म है और निर्जरा नो-कर्म ।” 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्री देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतत्त्वप्रकरण ११,..... 
अणसणभेयाद्‌ तवा, बारसह्ा तेण निज्ज्रा होइ । 
कणगाबलिभेया वा, अहब तवो5णेगह्या भणिओ ॥ 

२--ठाणाड़ १.१६ टीका : क्‍ 
साचाष्टविधकर्म्म पेश्ञया5ष्टविधा5पि द्वाद्शविधतपोजन्यत्वेन द्वादुशविधा5पि अकाम- 
छझुत्पिपासाशी तातपदंशमशक्रमलूसहनब्रह्मचर्य धारणाद्नेकविधकारणजनित 

३--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवानन्द्सूरिक्रत सप्ततत्त्व प्रकरण अ० ६ 

४--ठाणाड़' १.१६ टीका : 
अनुभूतरसं कर्म प्रदेशेम्यः परिशटतीत वेदुनानन्तरं कर्मपरिशटनरूपां निजरां 

५४--भगवती ७.३ 


नमक म धर ाक्नभाा३/ककभ- व 


निजरा पदार्थ (ढाल $ २) $ टिप्पणी २ 


“हे भगवन ! जो वेदा गया क्‍या वह निर्जरा-प्राप्त है भौर जो निर्जरा-प्राप्त है वह 
वेदा गया १” 

“हे गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं। कारण कर्म वेदा गया होता है और नो-कर्म 
निर्जरा-प्राप्त ।” 

“हे भगवन्‌ ! जिसको वेदन करता है क्या जीव उसकी निर्जरा करता है और 
जिसकी निर्जरा करता है उसका वेदन १” 

“हे गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं । कारण जीव कर्म को वेदन करता है और नो- 
कर्म की नि्जरा। 

“हे भगवन्‌ ! जिसका वेदन करेगा क्या उसकी निर्जरा करेगा और जिसकी निर्जरा 

करेगा उसी का वेदन १” 

“हे गौतम ! यह अर्थ योग्य नहीं । कारण वह कर्म का वेदन करेगा और नो-कर्म 
की निर्जरा ।” 

“है भगवन्‌ ! जो वेदना ,का समय है क्या वही निर्जरा का समय है भौर जो निर्जरा 
का समय है वही वेदना का १” 

“हे गौतम ! यह अथथ योग्य नहीं । कारण जिस समय वेदन करता है उस समय 
निर्जरा नहीं करता और जिस समय निर्जरा करता है उस समय वेदन नहीं करता। 
प्रन्य समय वेदन करता है, अंन्य समय निर्जरा करता है, वेदन का समय भिन्‍न है और 
निर्जरा का समय भिन्‍न है ।” 

उक्त प्रथम परिभाषा में कर्मों का स्वतः झड़ना और तप से झड़ना दोनों का 
समावेश होता है । 

२--सा पुण देसेण कम्मखओ ' '--देशरूप कर्म-क्षय निर्जरा है। 

अनुभूतरसकर्म' श्रर्थात्‌ 'अकर्म' को उपचार से कर्म मान कर ही यह परिभाषा की 
गई है भ्रतः पहली और इस दूसरी परिभाषा में कोई श्रन्तर नहीं । 

३--“महा ताप से तालाब का जल शोषण को प्राप्त होता है वसे ही जिससे 
पूर्वनिबद्ध कर्म निर्ज॒रा को प्राप्त होते हैं, उसे निजरा कहते हैँ । वह बारह प्रकार की 
है* ।” “संसार के बीजभूतकर्म जिससे जीर्ण हों, उसे निर्जरा कहते हैँ? । 


१--नवतत्त्वसाहित्यप्ंग्रह : देवगुप्तसूरिप्रणीत नवतक्त्वप्रकरण गा० ११ का भाष्य ६५ 
२---(क) नवतत्त्वसाहित्य 4॑ंग्रह : देवेन्द्रसूरिक्रत नवतत्त्वप्रशरण गा? ७६ : 
पुव्वनिबद्धं कम्मं, महातवे्ण सरंमभि सलिरू व । 
निजिजद जेण जिए, बारसहा निल्लरा सा 3उ॥ 
३--वही : हेमचन्द्रसुरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरण गा० १९२७ : 
कर्मणां भवहेतूर्नां, जरणादिह निर्जरा । 


+ ॥/ 
| ॥॥ 

री 
६२४ नव पदाथ थे. 
। 
गा ' की, ४ 

पु छ 
४ 


यह परिभाषा हेतु-प्रधान है। जिन ह्ैेतुम्रों से निर्जरा होती है उन्हें ही उपचार से 
कार्य मानकर यह परिभाषा दी गई है। निर्जरा के हेतु बारह प्रकार के तप हैं, उन्हें ही 
यहाँ निर्जरा कहा है! । 

४--स्वामीजी के अनुसार देशरूप कर्मों का क्षय कर आत्म का देवशरूप उज्ज्वल होना 
निर्जरा है। इस परिभाषा के अनुसार निर्जरा कार्य है भौर जिससे निर्जरा होती है, वहू 
निर्जरा की करनी है । निर्जरा एक है झौर निर्जरा की करनी बारह प्रकार की। कर्मों 
का देशरूप क्षय कर आत्म-प्रदेशों का देशत: निर्मल होना निर्जरा है भौर बारह प्रकार 
के तप, जिनसे निर्जरा होती है, निर्गरा की करनी के भेद हैं। स्वामीजी कहते हैं--- 
निर्जरा' और “निर्जरा की करनी'--दो भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व हैं---एक नहीं । 
... निर्जरा पदार्थ के स्वरूप को स्पष्ट करते हुए स्वामीजी लिखते हैं--.- 

“देशतः (प्ंशत): कर्मो' को तोड़कर जीव का देशतः (अंशतः) उज्ज्वल होना निर्जरा ः 
है। इसे समझने के लिए तीन दृष्टान्त हैं-- | ' 

(५) जिस तरह तालाब के पानी को मोरी भझ्ादि द्वारा निकाला जाता है, उसी । 
तरह भले भाव की प्रवृत्ति द्वारा कर्म को दूर करना निर्जरा है। न 

(२) जिस तरह मकान का कचरा झाड़-बुहार कर बाहर निकाला जाता है, उसी . « 
तरह भले भाव की प्रंवृत्ति द्वारा कर्म को बाहर निकालना निर्जरा है। के | 

(३) जिस तरह नाव का जल उलीच कर बाहर फेंक दिया जाता है, उसी तरह . 
भले भावों की प्रदृत्ति द्वारा कर्मों को बाहर करना निर्जरा है* ।” है 
... स्वामीजी ने गाथा १-४ में भ्रात्मा को विशुद्ध करने की प्रक्रिया को घोबी के रूपक 
द्वारा स्पष्ट किया है। धोबी द्वारा वस्त्रों को साफ करने की प्रक्रिया इस प्रकार होती है : 

- (१) घोबी जल में साबुन डाल कपड़ों को उसमें तपाता है ॥ 
(२) फिर उन्हें पीट कर उनके मैल को दूर करता है । | 





१---शान्तछ॒धारस : निर्जरा भावना १: 
यन्निर्जरा द्वादुशथा निरुक्‍्ता । 
तद्‌ द्वादशानां तपर्सां विभेदात्‌॥ 
हेतुप्रभेदादिह कार्य भेदः । 
स्वातंत्र्यतस्त्वेकविधव सा स्यात्‌ ॥ 


२--तेराद्वार : दृष्ठान्तद्वार 


निजरा पदार्थ (ढाल ४ २) ; टिप्पणी ३ '.. दर: 


(३) फिर उन्हें साफ जल में खंगाल कर स्वच्छ करता है। 

ऐसा करने के बाद बस्त्रों से मेल दूर हो जाता है। 

स्वामीजी धोबी की तुलना को दो तरह से घटाते हैं। तप साबुन के समान है और 
आत्मा वस्त्र के समान । ज्ञान जल है और ध्यान स्वच्छ जल । तपहूपी साबुन लगाकर 
श्रात्मा को तपाने से, ज्ञानहूपी जल में छांटने से और फिर ध्यानरूपी जल में धोने- 
खेंगालने से ग्रात्मारूपी वस्त्र से लगा हुआ कर्मरूपी मैल दूर होता है और ग्रात्मा 

स्वच्छ रूप में प्रकट होती है । 
यदि ज्ञान को साबुन माना “जाय तो तप निर्मल नीर का स्थान ग्रहण करेगा। 
अ्रन्तरात्मा धोबी के समान होगी और आत्मा के निजगुण वस्त्र के समान होंगे । 

स्वामीजी कहते हैं--/जीव ज्ञानहपी शुद्ध साबुन और तपरूपी निर्मल नीर से अपके 
श्रात्माहूपी वस्त्र को धोकर स्वच्छ करे |” 
३--निजेरा की एकांत शुद्ध करनी (गा०५-६) : 

प्रथम टिप्पणी में यह बताया गया था कि निर्जरा चार प्रकार से होती है। उनमें 
से तीन प्रकार ऐसे हैं जिनमें कर्म-क्षय की भावना नहीं होती । जिन्हें जीव आत्मा की 
विशुद्धि के लक्ष्य से नहीं अपनाता । चौथा उपाय जीव करम-क्षय के लक्ष्य से श्रपनाता 
है । 

यहाँ स्वामीजी कहते हैं कि निर्जरा की एकांन्‍्त शुद्ध करनी वही है जिसका एकमात्र 
लक्ष्य कर्म-क्षय है। जिस करनी का लक्ष्य कर्म-ज्षय के अतिरिक्त श्रन्य कुछ नहीं होता, वही 
करनी जीव के प्रदेशों से कर्म-मैल को दूर कर आ्रात्मा को अनन्य रूप से स्वच्छ करती है। 
जिस तप के साथ ऐहिक कामना--कर्म-क्षय के सिवाय भ्रन्‍्य झार्काक्षा या भावना जुड़ी 
रहती है अ्रथवा जो उद्देश्य रहित होता है उस तप से अल्प मात्रा में कर्म-क्षय होने पर 
भी--अश्रकाम निर्जरा हो ने पर भी श्रात्म-शुद्धि की प्रक्रिया में उसका स्थान नहीं होता। 
आत्म-विशुद्धि की प्रक्रिया इच्छाकृत निष्काम तपस्या ही है। वह ऐहिक-लक्ष्य के साथ 
नहीं चलती। उसका लक्ष्य एकान्त आात्म-कल्याण ही होता है। जो तप एकान्तत: 
कर्म-क्षय के लिए किया जाता है वही तप विशुद्ध होता है और उससे कर्मों का क्षय 
भी चरम कोटि का होता है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप--इन चार को सोक्षमार्ग 
कहा गया है। यहाँ सम्यक तप का ग्रहण है। सम्यक तप वहीं है जिसका लक्ष्य 
सम्पूर्णतः श्रात्म-विशुद्धि हो । 

मोक्ष-मार्ग में कर्म-क्षय की ऐसी ही करनी स्वीकृत और उपादेय है। उस के बारह | 
भेद हैं । 


#70) 


है २६ नथ पदाथ 


४--अनशन (गा० ७-६) : 
स्वामीजी ने अनशन दो प्रकार का बताया है। इसका ग्राघार निम्नलिखित झ्ागम- 
गाथा है : 
इत्तरिय मरणकाछा य अणसणा दुविहा भत्रे । 
इत्तरिय सावकंखा निरवकंखा उ विद्ृज्षिया* ॥ 
इसका भावार्थ है--अनशन दो प्रकार का होता है---एक इत्वरिक---अ्रल्पकालिक 
और दूसरा यावत्रथिक--यावज्जीविक । इत्वरिक तप अ्वर्काज्षा सहित होता है और 
यावत्कथिक अवर्काक्षा रहित । ह' 
इत्वरिक अनशन, सावधिक होने से उसमें श्रमुक ग्रवधि के बाद भोजन-ग्रहण की 
भावना होती है इससे उसे सावरकाक्ष--प्राकांज्ञा सहित कहां है। यावत्कथिक अनशन 
मृत्यु-पर्येक्त का--मरणकाल पर्यन्त का होने से उसमें आहार-ग्रहण की आरार्काक्षा को 
श्रवकाश नहीं होता श्रत: उसे निरवर्कांज्ष--आ्रा्काक्षा रहित कहा है । 
दोनीं प्रकार के अनशनों का नीचे विस्तार से विवेचन किया जाता है । 
१--इत्वरिक अनशन : 
प्रौपपातिक सूत्र में इत्वरिक तप को अ्ननेक प्रकार का बताते हुए उसके चौदह भेदों 
का उल्लेख किया गया है यथा--(१) चतुर्थभक्त--उपवास, (२) पष्ठभक्त--दो दिन 
का उपवास, (३) अष्टमभक्त--तीन दिन का उपवास, (४) दशम भक्त--चार दिन का 
उपवास, (५) द्वादशभक्त--पाँच दिन का उपवास, (६) चतुर्थदशभक्त--छह दिन का 
उपवास, (७) षोडशभक्त--सात दिन का उपवास, (८) श्रर्धमासिकभक्त--पन्द्रह दिन 
का उपवास, (६) मासिकभक्त--एक मास का उपवास, (१०) द्वेमासिकभक्त--दो 
मास का उपवास, (११) त्रेमासिकभक्त--तीन मास का उपवास, (१२) चतुर्थमासिक 
भक्त--चार मास का उपवास, (१३) पंचमासिकभक्त--पाँच मास का उपवास और 
(१४) षट्मासिकभक्त---छह महीने का उपवास । 
जेन परम्परा के अनुसार उपवास में चार बेला का श्राहार छूटता है---उपवास के 
दिन की सुबह-शाम दो बेला का तथा पहले दिन की एक और पारणा के दिन की एक 
बेला का आहार | इसी कारण उपवास को चतुर्थ भक्त कहा है। बेले में---बेले के दो 
- दिनों की चार बेला और बेले के आरंभ के पहले दिन की एक बेला और पारणा के दिन 








१---उत्त ०३०, ६ 
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की एक बेला--इस तरह छह बेला के भोजन का वर्जन होता है श्रतः उसे षष्ठभक्त कहा 
है | आगे भी इसी तरह समझता चाहिए। ऐसा लगता है कि जन परम्परा के श्रनुसार 
उपवास २४ घंटे से श्रधिक का होना चाहिए। उपवास के पहले दिन सुर्यास्त होने के 
पहले-पहले वह आरंभ होना चाहिए । उपवास के दूसरे दिन सुर्योदय के पूर्व उपवास 
का पारणा नहीं होना चाहिए" । 

उपर्युक्त वर्णन से स्पष्ट है कि इत्वरिक तप जघन्य से एक दिन का और उत्कृष्ट से 
घट मास तक का होता है। टीका भी इसका समर्थन करती है---इत्वरं चतुथादि 
पण्मासान्तमिदं तीर्थमाश्रित्येति!* । 

कहीं-कहीं 'नवकारसहित' को भी इत्वरिक तप कहा है पर उपवास से कम इत्वरिक 
तप नहीं होना चाहिए। 

उत्तराध्ययन में यह तप छह प्रकारका बताया गया है--(१) श्रेणितप (२) प्रतरतप 
(३) घनतप, (४) वर्गतप, (५) वर्गवर्गतप और (६) प्रकीर्णतप | संक्षेप में इनका स्वरूप 
इस प्रकार है: | 

(१) श्रेणितप--ऊपर में इत्वरिक तप के जो उपवास से घट्मासिक तप तक के भेद बताये 
गये हैं, उन्हें क्रमश: निरन्तर एक के बाद एक करने को श्रेणितप कहते हैं ; यथा--उपवास 
के पारणा के दूसरे दित बेला करना दो पद का श्रेणितप है । उपवास कर, बेला कर, तेला 
कर, चोला करना--चार पदों का श्रेणितप है। इस तरह एक उपवास से क्रमश: षट्‌- 
मासिक तप की भ्रनेक श्रेणियाँ हो सकती हैं। पंक्ति उपलक्षित तप को श्रेणितप कहते हैं*। 


१--टठाणाड़' ३.३.१८२ की टीका : 
एक॑ पूर्वदिने ढे उपवासदिने चतुथ पारणकदिने भक्त--भोजन परिहरति यत्र 
तपसि ननन्‌ चतुथ्भक्तम्‌ 

२--ठाणाड् ५.३.५१९ कौ टीका 

३--उत्त० ३०.१०-११ : 
जो सो इत्तरियतवों सो समासेण छब्विहों । 
सेढितवों पयरतवों घणो य तह होइ वग्गो य ॥ 
तत्तो य वग्गवग्गो पंचमों छट्ठओ पइणणातवों । 

, मणइच्छियचित्तत्थों नायव्वों होइ इत्तिरिओ ॥ 

४---उत्त ० ३०.१० की नेमिचन्द्रीय दीका : 

पह्निस्तदुपलजितं तपः श्रेणितपः 
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(२) प्रतरतप--एक श्रेणितप को जितने क्रम-प्रकारों से किया जा सकता है उन सब 
क्रम-प्रकारों को मिलाने से पप्रतरतप' होता है । उदाहरण स्वरूप उपवास, बेला, तेला 
प्रौर चौला--इन चार पदों की श्रेणि लें । इसके निम्नलिखित चार क्रम-प्रकार बनते हैं : 





क्रम प्रकार २ ३ * 








|? | 


बेला तेला | चौला उपवास 





_३ |वैता |चौला | उपवास |बेला चौला उपवास बेला 


28५ ता. पर चौला उपवास | वेला | तेला , 


यह प्रतरतप है। इसमें कुल पदों की संख्या १६ है। इस तरह यह ठप श्रेणि को 
श्रेणियों से गुणा करने से बनता है (अ्रणिरेव श्रेयया शुणिता प्रतर तप उच्यते--- 
श्री नेमिचन्द्राचार्य) 

(३) घनतप--जितने पदों की श्रेणि है प्रतर को उतने पदों से गुणा करने से घनतप 
बनता है (पदचतुष्टयात्मिकत्रा श्रेतया गुणितों घनो भवति--श्री नेमिचन्द्राचार्य ) । 
यहाँ चार पदों की श्रेणि है। अतः उपर्युक्त प्रतर हप को चार से गुणा करने से श्र्थात 
उसे चार बार करने से घनतप होता है। घनतप के ६४ पद बनते हं। 

(४) वर्गतप--घन को घन से गुणा करने पर वर्गतप बनता है (घन एवं घनेन 
गुणितों वर्गों भवति--श्री नेमिचन्द्राचाय ) श्र्थात्‌ घनतप को ६४ बार करने से वर्गतप 
बनता है। इसके ६४)८६४८-४०६६ पद बनने हैं । 

(४) वगवर्गतप--वर्ग को वर्ग से गुणा करने पर वर्गवर्गतप बनता है[वर्ग एवं यदा 
वर्गेण गुण्यते तदा वरगवर्गों भवति--बही) प्रर्थात्‌॒ वर्गपप को ४०६६ बार करने से 
वर्गवर्गतप बनता है । इसके ४०९६३८४०६६-१६७७७२१६ पद बनते हैँ । 

(६) प्रकीर्णषप--यह तप श्रेणि आदि निश्चित पदों की रचना बिना ही अपनी 
शक्ति अनुसार किया जाता है (अ्रेष्यादिनियत रचनाविरहितं स्वशक्त्यपेक्ष---बही) । 
यह अनेक प्रकार का है। 

उत्तराध्ययन (३०.११) में इत्वरिक तप के विषय में कहा है---'मणइच्छियचित्तत्थो 
'नायव्वो होइ इत्तरिओ” इसका श्रर्थ श्री नेमिचस्ध्राचार्य कृत उत्तराध्ययन की टीका के 
अनुसार इस प्रकार होता है 
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“मनस ईप्सित:--दृष्ट:; चित्र'---अनेक प्रकार:; अर्थ:--स्वर्गापवर्गादिः तेजो- 

लेश्यादिवाँ यस्मात्‌ तद्‌ मनईप्सितचित्रार्थ ज्ञातव्यं भवति इत्वरक॑ तप: ।? 

दसवंकालिक में इहलोक और परलोक के लिए तप करना वर्जित है। बसी हालत 
में इत्वरिक तप स्वर्ग तेजोलेश्यादि मनोवाड्छित अर्थ के लिए किया जा सकता है या 
किया जाता है? --ऐसा भश्रर्थ सूत्र की गाथा का है या नहीं, यह जानना आवश्यक है । 

आचार श्री आत्मारामजी ने इसका अर्थ भिन्‍न किया है--“मनोवांदित स्वर्गापवर्ग 
फलों को देनेवाला यह इत्वरिक तप सावधिक तप है” (उत्तराध्ययत अनुवाद : भाग ३ 
पु० ११३७) | श्री सन्‍्तलालजी ने भी अपने अनुवाद में प्रायः ऐसा ही श्र्थ किया है 
(देखिए पु०२७८) । यह अर्थ भी ठीक है या नहीं, देखना रह जाता है। 

इस पद का शब्दार्थ है--“मनइच्छित विचित्र श्रर्थवाला इत्वरिक तप जानने योग्य 
है ” | इसका भावार्थ है---इत्वरिक तप करने वाले की इच्छानुसार विचित्र होता है-- 
वह एक दिन से लगाकर छह मास तक का हो सकता है। वह इच्छा अनुसार भिन्न-भिन्न 
रूप से किया जा सक्रता है। करनेवाला चाहे तो उसे श्रेणितप के रूप में कर सकता है 
या अन्य क्रिसी रूप में । विचित्र अर्थवाला--इसका तातये यहाँ यह नहीं है कि वह 
स्वर्ग-अपवर्ग भ्रादि भिन्न-भिन्न फल--हेतुओ्ों के लिए किया जा सकता है। यहाँ अर्थ का 
पर्याय शब्द फल--हेतु नहीं लगता । इसमें सन्देह नहीं कि तप स्वगें-प्रपवर्ग आदि भिन्न- 
भिन्न फलों को दे सकता है पर रथ! शब्द का व्यवहार यहाँ फल के रूप में हुआ नहीं 
लगता । इस तप के औपपातिक और उत्तराध्ययन में जो अनेक प्रकार बताये गए 
हैं और जो ऊपर वर्णित हैं, वे इत्वरिकतप की विचित्रता के प्रचुर प्रमाण हैं। इत्वरिकतप 
करनेवाले की इच्छा या सामर्थ्य के अनुसार भिन्न-भिन्न श्र्थ---प्रकार---भ्रभिव्यंजना--.. 
प्रतिपत्ति --रचना--रूप को लेकर हो सकता है। इसी बात को ध्यान में रखकर हमने 
इस पद का अर्थ किया है--मनइच्छित--मन अनुसार, विचित्र--नाना प्रकार के, 
श्र्थ--रूप-भेद वाला इत्वरिक तप है । 
२--यावत्केथिक अनशन : 

यावत्कथिक--मारणान्तिक अनशन दो प्रकार का कहा गया है --(१) सविचार 
श्रौर (२) अविचार" । यह भेद काय-चेष्टा के आश्रय से है । 


२--डॉ० याकोबी आदि ने ऐसा ही अर्थ जया है। (देखिए सी. बी. है. बो० ४० 
पृ० १७५) 

२०“-उत्त० ३०,१९२ : 
जा सा अणसणा मरण दुविहा सा वियाहिया । 
सवियारमवियारा कायचिट्ट पई भवे ॥ 


दै३०. . नव पदाथ 


जिसमें उद्र्ततादि आवश्यक शारीरिक क्रियाओं का विचार हो--- उनके लिए प्रव- 
काश हो---वे की जा सकती हों, उसे सविचार मारणांतिक अनशन कहते हैँ। जिसमें 
किसी भी प्रकार की शारीरिक क्रियाग्रों का विचार न हो---उनके लिए भ्रवकाश न हो-.. 
वे न की जा सकती हों, वह भ्रविचार मारणातिक ग्रनशन कहुलाता है। 
ओऔपपातिक में यावत्कथिक--मारणां तिक श्रनशन दो प्रकार का कहा गया है--- 
(१) पादोपगमन और (२) भक्तप्त्याख्यान | समवायाजड्र सम० १७ में इस अनशन 
के तीन भेद बताये हैं--(१) पादोपगमन, (२) इंगिनी और (३) भक्तप्रत्यास्यान । इन 
तीनों भेदों के लक्षण इस प्रकार हैं : | 
(१) पादोपगसन : 
चारों प्रकार के श्राह्दार का जीवनपय॑न्त के लिए त्याग कर किसी ख़ास 
संस्थान में स्थित हो यावज्जीवन पतित-पादव की तरह निश्चल रहुकर जो किया जाय, 
उसे पादोपगमन अनशन कहते हैँ । पादप सम-विपम जंसी भी भूमि पर जिस रूप में गिर 
पड़ता है वहाँ उसी रूप में निष्कंप पड़ा रहता है। मिरे हुए पादप की उपमा से 
शरीर की सारी क्रियाश्रों को छोड़ एक स्थान पर किसी खास मुद्रा में स्थित हो निष्कंप 
रह जो अनशन क्रिया जाय, वह परादोपगमन है। कहा है : 
समविसमम्मि य पडिओ, अच्छद सो पायवो व्व निक्‍कंपो । 
चलणं परप्पओगा, नवर दुमस्सेव ततस भवे? ॥ 
(२) इंगिनीमरण : 
इंगित देश में स्वयं चार प्रकार के आहार का त्याग करे और उद्धर्तन-मर्दन 
वर्गरह खुद करे पर दूसरों से न करावे, वह इंगिनीमरण कहलाता है। इस मरण में चार 
प्रकार के श्राह्दार का त्याग कर इंगित---नियत देश के अन्दर _रहना पड़ता है भोर 
चेष्टाएँ भी इसी नियत देश्-क्षेत्र में ही की जा सकती हैं। इसके लक्षण को बतलानेवाली 
निम्न गाथा स्मरण रखने जंसी है: 
इंगियदेसंमि सय॑ चउव्विह्माहारचायनिप्फस्नं । 
उव्वत्तणाइजुत्त न5गणेण डे ईंगिणीमरणंः ॥ 
इसे इंगितमरण भी कहा जाता है। 





१-उत्त० ३०, १३ की टीका में उद्धृत 
२--ठाणाज़ु' २.४.१०२ की दीका में उद्धत .. 
् 


निर्जरा पदार्थ (ढाल ; २) ; टिप्पणी ४ ६३१९ 


(३) भक्तप्रत्याख्यान : 
भक्तप्रत्याख्यान या भक्तपरिज्ञा अन्न तीन ग्रथवा चार प्रकार के आहार-त्याग 
से निष्पन्न होता है। यह नियम से सप्रतिकर्म--जिस प्रकार समाधि हो शरीर की वसी 
ही प्रतिक्रिया से युक्त कहा गया है। भक्तप्रत्याख्यान भ्रनशन करनेवाला स्वयं उद्धत्तन- 
परिवर्तन करता है और समर्थ न होने पर समाधि के लिए थोड़ा अ्रप्रतिबद्धहप से दूसरे 
से भीकराता है। इसके लक्षण बतलानेवाली निम्नलिखित गाथाएं स्मरण रखने योग्य हैं? : 
भत्तपरिन्‍नाणसणं तिचडव्विहाहारचार्याणप्फर्न्न । 
सप्पडिकम्मं॑ नियंगा जहासमाही विणिदिट्वं ॥ 
उब्वत्त परियत्तइ, सयमनन्‍्नेणावि कारए किचि । 
जत्थ समत्थोी नवरं, समाहिजणयं अपडिबद्धो ॥ 
उपर्यक्त विवेचन से यह स्पष्ट है कि पादोपगमन और इंगिती में चार प्रकार के 
आहार का त्याग होता है भौर भक्तप्रत्याख्यात में तीव प्रकार के आराहार का भी त्याग 
हो सकता है। पादोपगमन सर्व चेष्टाओ्ों से रहित होता है। इंगिनीमरण में दूसरे का 
सहारा लिए बिना नियत चेष्टाएं की जा सकती हैं और भक्तप्रत्याख्यान में दूसरे के सहारे 
से भी चेष्टाएँ की जा सकती हैं। दूसरे शब्दों में पादोपगमत अ्विचार भ्रनशन है और 
इंगिनी मरण तथा भक्तप्रत्याख्यान सविक्तार भ्रनशन है । पादोपगमन में जो स्थान ग्रहण 
किया हो उसस्ले लेशमात्र भी इधर-उधर नहीं हुआ जा सकता श्रर्थात्‌ पतित-पादप 
की तरह उसी स्थान पर बिना हिले-डुले रहना पड़ता है। इंगिनी में नियत स्थान में 
हलचल की जा सकती है। भक्तप्रत्याख्यान में क्षेत्र की नियति नहीं होती भ्रत: लम्बा 
विहार आदि किया जा सकता है। 
व्याघात और निर्व्याघात भेद : 
पादोपगमन अनशन और भक्तप्रत्याख्यान दोनों दो-दो प्रकार के कहे गये हैं--- 
(१) व्याघात और (२) निर्व्याघात । 
सिंह, दावानल आदि उप्सर्गों से अभिभूत होने पर हटात्‌ जो अनशन किया 
जाता है, वह व्याघात और बिना ऐसी परिस्थितियों के यथाकाल किया जाय, वह 
निर्व्याघात श्रनशन है। 
१--(क) ठाणाडः २.४.१०२ की दीका में उद्धृत 
(ख) उत्तः २०,१९२ की दीका में उद्धृत 


दर नव पदाथ 


साधारण नियम ऐसा है कि मारणतिक अनशन संजेधना एव के किया जाना चाहिए-... 
श्र्थात्‌ शरीर और कपायों को यथाविधि तय से संलेपता करते--उन्हें क्षीण करते 
हुए बाद में यथासमय यावज्जीवन आ्राहार का त्याग करता चाहिए भप्रन्यथा आर्तध्यान 
की संभावना रहती है । पर कभी-कभी ऐसी परिस्थितियाँ बन जाती हैं कि संलेपना का 
प्रवसर ही नहीं रहता । सिंह, दावानल, भूकम्प श्रादि ऐसी परिस्थितियाँ उपस्थित हो 
जाती हैं कि तुरन्त ही समाधिमरण करने की आवश्यकता हो जाती है। ऐसे समय में 
जब अचानक काल समीप दिखाई देने लगता है उस समय जो मारणातिक अनशन किया 
जाता है, वह व्याघात कहलाता है* । सूत्र, अ्र्थ और सशा्थ--तीनों जाननेवाला 
मुमुक्षु परिकर्म--संलेषनात्मक तप कर यथासमय जो मारणांतिक अनशन करता है, 
वह निर्व्याघात कहा गया है? । 
अनशन के व्याघात श्र निर्व्याधात भेदों को सपरिकर्म और अ्रपरिकर्म शब्दों के 
द्वारा भी व्यक्त किया गया है। यथा---- 
अहवा सपरिकम्मा अपरिकम्मा य आहिया । 
नीहारिमनिहारी आहारच्छेओ दोछ वि*॥ 


सपरिकर्म का पर्थ है जो संलेषनापूर्वक किया जाय (संझेषना सा यत्राइस्ति तत्‌ 
सपरिकर्म)। अ्रपरिकर्म का श्रर्थ है जो संज्रेघना बिना किया जाय (तद्ठिपरीतं सु 
अपरिकर्म) । इस तरह स्पष्ट है कि व्याघात-निर्ष्याघात और अझपरिफर्म-सपरिकर्म शब्द 
पर्याय-वाची हैं । 

निर्व्पाघात पादोपगमन अनशन की विधि को बतलानेवाली १६ गायाएँ ठाणाज़ु 
(२.४.१०२) की टीका में उद्धत मिलती हैं । 


निर्हारिम और अनिर्हारिम भेद : 
पादोपगमन और भक्त प्रत्याख्यान अनशन श्रन्य तरह से भी दो-दो प्रकार के होते 
हैं : (१) निर्हरिंम और (२) प्रनिर्हारिम ४ । हे; 


१--छत्त० ३०.१३ की श्री नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका : 
व्याघाते संलेखनामविधायव क्रिय्रेतेभक्तप्रत्याख्यानादि 
२--वही : अव्याघाते त्रयमप्येत्सूत्रा्थीभयनिष्ठितो निप्पादितशिष्यः संलेखनापूर्वकमेव 
विधत्त । 
३--छत्त० ३० : १३ 
४---(क)भगवती : २५.७ 
.. (ख) ठाणाड़' २,४,१०२ 


निंजरा पदार्थ (ढाल ः २) : टिप्पणी ४ ६३३ 


निर्हारिम और भ्निर्हारिम शब्दों की व्याख्याएं निम्न रूप में मिलती टै0 कल कल 

(क) जो वसति या उपाश्चय के एक भाग में किया जाता है जिससे कि कलेवर को 
उस आश्रय से निकालना पड़ता है, वह निर्हारिम अनशन है । जो गिरिकंदरादि में किया 
जाता है, वह पनिर्हारिम श्रनशन कहलाता है (सगवती २५.७; ठाणाड़ २.४.१०२ 
टीका)। 

(ख) जो गिरिकन्दरादि में किया जाता है जिससे ग्रामादि के बाहर गमन करना होता 
है, वह निर्हारि और उससे विपरीत जो ब्रजिकादि में किया जाता है ओर जिसमें शव 
उठाया जाय ऐसी अपेक्षा है, वह भ्रनिर्हारी कहा जाता है? । 

(ग) जो ग्रामादि के बाहर गिरिकंदरादि में किया जाता है, वह निर्हरिम । जी. शव 
उठाया जाय इस कामना से ब्रजिकादि में किया जाता है और जिसका अन्त वहीं 
होता है, वह श्रनिर्हारी कहलाता है-- | 

बहिया गामाईणं, गिरिकंद्रमांह नीहारि । 
“ बदयाइस,जं अंतो, उद्वंडमणाण ठाइ अणिहारि* ॥ 
. इत व्याख्याओं में निर्हारिम-अ्रनिर्हरिम शब्दों के श्र्थ के विषय में मतभेद स्पष्ट 
है। यह देखकर एक आ्राचार्य कहते हैं--“परमार्थ तु बहुश्रुता विदन्ति ।' 
सारांश यह है कि मारणातिक भ्रनशन दो तरह का होता है एक जो ग्रामादि स्थानों 
में किया जाता है और दूसरा जो एकांत पर्वतादि स्थानों पर किया जाता है । ._ 
पादोपगमन अनशन नियम से अप्रतिकर्म होता है भौर भक्तप्रत्याख्यान अनशन नियम 
से सप्रतिकर्म ? । 
सपरिकर्म और अपरिकर्म शब्दों का श्रर्थ संलेषनापूर्वक और बिना संलेषन।-- ऐसा 
ऊपर बताया जा चुका है। इनका दूसरा अर्थ भी है। सपरिकर्म--स्थाननिषदनादि- 
हपपरिकर्मयुक्तम, अपरिकर्म--तहिपरीतस्‌* । 
लिन मम मादल ली लि कि कह 
१--उत्त० ३०.१३ की नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका : 
निर्हरण निहारः-गिरिकन्द्रादिगमनेन ग्रामादेबहिगंमनं तट्टिद्यते यत्र तन्नि्दारि, 
तदन्यदनिहारि यहुत्थातुकामे ब्रजिकादों विधीयते 

२-उत्त० ३०.१२ की नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका में उद्धृत 

३---मूल शब्द 'सप्पडिकम्म' 'अप्पडिकम्मे' हैं । उत्तराध्ययन (३०.१३) में मूल शब्द 
ध्सपरिकम्मा'--सपरिकर्म, 'अपरिकम्मा'--अपरिकर्स हैं । 
अप्रतिकर्म--शरीर-प्रतिक्रिया--सेवा को वजन जिस में हो । 

. सप्रतिकर्म--शरीर प्रतिक्रिया--सेवा का वर्जन जिसमें न हो । 
४....उत्त० ३०.१३ की श्री नेमिचन्द्राचार्य झृत टीका | 


88 
॥ 
ू 80 


९३४ 


५--ऊनोदरिका (गा० १०-११) ; न 
दुसरे बाह्य तप के 'ऊणोयरिया--ऊनोदरिका', 'ओोमोरियाप्रो'... प्रबमोदरिकार: 
प्रौर प्रोमोयरणं', 'प्रोमा्ण'-..-प्रबमौदर्य ? _.. मे तीन नाम मिलने हैं | 
ऊण' और “प्रोम' दोनों का अर्थ है--कम । उनरह्यदन में इसी प्रर्थ में झुका 
प्रयोग मिलता है? । “उयर'...-उदर का अर्थ है पेट। प्रमाणोपेत मात्रा से झ्राहार की 
सात्रा कम रबना--पेट को खून, हस्का रखना 5गो्रि)॥ प्रथवा प्रवमोदरिका तप 
कहलाता है। उपलक्षण से सब बालों की---आ?:र. उपधि, भाव- »ोपर्भा: की गूनता | 
के अर्थ में इसका प्रयोग हुआ है । दसी कारण भ्रागम में सके हीन भेद मिलते हैं... 
(“उपकरण अवमोदरिका, २-भन्‍्तपान अ्वशोदरिका शौर २-भाव प्रवमोदरिका४ | इस. 
तप के विषय में प्रागमों में निम्न प्रभोवर मिलता है * : है 
'अवमोदरिका तप कितने प्रकार का है १" “ये हूँ दो प्रकार का है--द्रब्य प्रवमो- 
दरिका और भाव अवमोदरिका ।" "द्भव्य प्रवमोदरिका कितने प्रकार का है ?” ध्वह्‌ 
दो प्रकार का है--उपकरण अवमोदरिका और भक्तान सयमोदरिका ।" 
कप नमअाल+ ३ पक अ 4 «सम 5०2 
१--(क) उत्त० ३०,८ 
(ख) समवायाजः सम० 
(ग) भगवती २५.७ 
३--(क) औपपातिक सम० ३० 
(ख) ढाणाजुः ३.३. १८२ 
(ग) भगवती २४५,७ 
२३--(क) उत्त० ३०,१४,२३ 
(ख) तत्त्वा० ६.१६ 
४--छत्त० ३०,१५,२०,२१,२४ 
*--ठाणाड़' ३,.३.१८२ : 


हल ओमोयरिया पं० तं० उवगरणोमोयरिया भक्तपाणोमोदरिसा भावोमो- 
दरिता 


. --(क) औपपातिक सम० ३० : 


से कि त॑ ओमोयरियाओ ? दृविह्दा पणणत्ता | ह॑ जहा--दब्वोमोद्रिया य भावो- 
मोदरिया य। से कि त॑ दब्बोमीररिया ? दुविह्ा पगणत्ता । त॑ जहा---उवगरण-« 
दब्वोमोदरिया य भत्तपाणद॒व्वोमोदरिया य। 

ख) भगवती २५ ७ 
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इस वार्ततालाप से भी तीन ही भेद फलित होते हैं। नीचे तीनों प्रकार के श्रवमोद- 
रिका तपों का स्वरूप संक्षेप में दिया जा रहा है : 

१--डपकरण अवमोदरिका : 

यह तीन प्रकार का होता है? : 

(क) एक वस्त्र से अधिक का उपयोग न करना। 

(ख) एक पात्र से अधिक का उपयोग न करना । 

(ग) चियत्तोपकरणस्वदनता । संयमीसम्मत उपकरण का धारण करना अथवा 
मलीन वस्त्र, उपकरण--उपधि आदि में भी अप्रीतिभाव न करना । 

साधु आगमविहित वस्त्र-पात्र रख सकता है। विध्यानुसार रखे हुए वस्त्र-पात्रों से 
साधु अ्रसंयमी नहीं होता | अ्रधिक रखनेवाला अथवा यतनापूर्वक व्यवहार नहीं करने- 
वाला साधु असंयमी होता है-- 

जे वह्इ उबगारे, उवकरणं ते सि होइ उबगरणं । 
अइरेगं अहिगरणं, अजओ अजय परिहरंतोः ॥ 

साधारणत: साधु के लिए अधिक वस्त्रादि का अग्रहण ही अवमोदरिका तप है। 
जो साध विहित वस्त्र-पात्र-उपधि को भी न्यून करता है, वह अ्रवमोदरिका तप करता 
है। 

मलीन वस्त्र-पात्रों में अ्रप्रीतिभाव का होना उपकरण मूर्छा है। इस मूर्छा कः 
घटाना-मिटाना उपकरण अ्वमोदरिका है । 

२--भक्तपान अवमोदरिका : 

द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव और पर्याय की अपेज्ना से यह तप पाँच प्रकार का बताया 


गया है? | हि 





१--(क) ठाणाड़ः ३३ १८२: 
उवगरणोमोदरिता तिविहा प॑० त॑०--एगे वत्थे एगे पाते चियत्तोवहिसातिज्नणता 
(ख) औपपातिक सम० ३० 
(ग) भगवती २४.७ 
*--डठाणाड़ः ३.३.१८- की टीका में उद्धुत 
३--उत्त? ३०.१४: 
आओमोयरणं पंचहा समासेण वियाहिय॑ । 
दव्वओ खेत्तकालेणं भावेणं पज्जवेहि य ॥ 
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(क) जिसका जितना आहार है उसमें से जबन्य में एक कवल भी स्यून करना द्रव्य 
से भक्तपाव अवमोदरिका तब है? । आागम में कहा है* : ला 

कुकड़ी के अण्ड जितने बतीस कवल का भ्राहार करना प्रमाण प्राप्त आहार कहलाता 
है। इससे एक भी कवल ग्रत्य आहार करनेवाला श्रमणनिर्ग्रन्य प्रकामरसभोजी नहीं. 
होता । फ 

कुकड़ी के अण्डे जितने इकतीस कवल से अधिक झ्राहर न करना किंचित भक्तपान क्‍ 
अवमोदरिका है। द 

कुकड़ी के अ्रण्डे जितने चोबीस कवल से अ्रधिक आ्राहार न करना एकभाग-प्राप्त 
भक्तपान अभ्रवमोदरिका है। 


कुकड़ी के अण्डे जितने सोलह कवल से अधिक आ्राहार न करना दोभाग-प्रात 
अ्रवमोदरिका है । 


कुकड़ी के अणप्डे जितने बारह कवल से श्रधिक आहार न करना अपार्धा भक्तवान 
अवमोदरिका है। ' 


कुकड़ी के अण्डे जितने आठ कवल से अधिक आहार न करना अल्याहार है । 





१--उत्त० ३०.१४ : 
जो जस्स उ आहारो तत्तो ओम॑ तु जो करे। 
जहन्नेणंगसित्थाई एवं दब्बेण ऊ भवे ॥ 
२---(क) औपपातिक सम० ३० 
(ख) भगवती २५.७ 
:. (ग) ठाणाज़० ३,३.१८२ की टीका में उद्धुत : 
बत्तीसं किर कवला आहारो कुच्छिपूरओ भणिओ । 
पुरिसस्स महिलियाए अट्टावीसं भवे कवछा ॥ 
कवलाण य परिमाणं कुक्कुडिअंडगपमाणमेत्तं तु । 
. जो वा अविगिश्ववर्यणों वयर्णमि छह्देज्ज बीसत्थो ॥ 
अप्पाहार १ अवड्डा * दुभाग ३ पत्ता ४ तहेव किचूणा । 
अट्ट १ हुवाछस ९२ सोलस ३ चडवीस ४ तहेक्कतीसा य ५ ॥ 
२--यहाँ दिया हुआ अनुवाद औपपातिक सूत्र के क्रम से ठीक उल्टा है । मूल “कुकड़ी . 
के अग॒डे जितने आठ कवल से अधिक आहार न करना अल्पाहार हे”- से. शुरू 


._/ होता है और “““प्रकामरसभोजी नहीं कहलाता” में शेष होता है। समभने की 
छुगमता की इृष्टि से क्रम उल्टा रखा गया है। ह 
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(ख) ग्राम आदि नांना प्रकार के क्षेत्र भिज्ञषा के लिए हैं। इनमें इस प्रकार प्रमुक 
क्षेत्रादि में ही भिज्ञा करना मुझे कल्पता है--साध का ऐसा या भ्रन्य नियम करना क्षेत्र 
से भक्तपान अ्रवमोदरिका है* । 

इस प्रकार! शब्द विधि के द्योतक हैं। (१) पेटा (२) शब्र्द्धपेटा, (३) गोमूत्रिका, 
(४) पतंगवीथिका, (५) शंब॒कावर्त्त और (६) आयतंगत्वाप्रत्यागता--ये भिक्षाटन के 
प्रकार हैँ? | इनकी संक्षिप्त व्याख्या इस प्रकार है : 

(१) पेटा : एक घर से भिक्षा शुरू कर दूसरे ऐसे घरों से भिक्षा करना कि स्प्शित 
घरों का एक चौकोर पेटी का श्राकार बन जाय, वह पेटाविधि कहलाती है । 

(२) अर्द्धपंटा: एक घर से भिक्षा शुरू कर दूसरे ऐसे घरों से भिक्षा करना कि 
स्पशित घरों का एक श्रद्धं पेटा का आकार बन जाय, वह अ्पेटा विधि कहलाती है। 

' (३) गोमूत्रिका : गोमूत्रिका की तरह भिक्षाठन करना गोमूत्रिका विधि कहलाती 
है। एक पंक्ति के एक घर में जाकर सामने की पंक्ति के घर में जाना, फिर पहली पंक्ति 
के घर में जाना गोमत्रिका विधि कहलाती है। रा 

(४) पतंगवीथिका : पतंग के उड़ने की तरह अनियत क्रम से भिक्षा करना भर्थात्‌ 
. एके घर से भिक्षा ले फिर कई घर छोड़कर फिर किसी घर में भिक्षा लेना पतंगवीथिका 
विधि कहलाती है। डे 
रा (५) शंबूकावर्त्त : जिस भिक्षाटन में शंख के आवृत्त की तरह पर्यटन हो, उसे शंबूका- 

वर्त्त विधि कहते हैं। ह 
के! (६) आयतंगत्वाप्रद्यागता : एक पंक्ति के घरों से भिक्षा लेते हुए आगे क्षेत्र पर्यन्त 
१--उत्त० ३०,१६-१८ : 

गामे नमरे तह रायहाणिनिगमे य आगरे पल्‍ली । 

खेड कब्बडदो गमुहपट्टणमडम्बसंबाहे ॥ 

आसमपए विहारे सन्निवेसे समायधोसे य । 

थलिसिगाखन्धारे सत्थे संवद्कोई य ॥ 

वाडेंछ व रच्छाछ व घरेछ वा एवमित्तियं खेत्त । 

कप्पद उ एवमाई एवं खेत्तेण ऊ भवे॥ 

-ब्रही: ३०.१६ : 

पेडा य अद्धपेडा गोमुत्तिययंगवीहिया चेव । 

सम्बुक्कावद्दाययगन्तुंपच्चागया छट्ठा ॥ 
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चला जाना और फिर लौटते हुए दूसरी पंक्ति के घरों से पमिक्षा लेना ग्रायतंगत्वा- 
अत्यागता अथवा गत्वाप्रत्यागता विधि कहलाती है । 

(ग) दिवस की चारों पौरुषियों में जितना काल रखा हो उस नियत काल में साधु 
का भित्नाटन करना काल अवनौदर्य है। अब्रबा तीसरी पोहुषी कुछ कम हो जाने पर 
या चोथाई भाग कम हो जाने---बीत जाने पर प्राहार की गवेधणा करना काल हे 
भक्तपान अवमोदरिका है? । 

प्रागम' में तीसरी पौरुषी में भिक्षा करने का विधान है | शीसरी पौरुषी के भी दो- 
दो घड़ी प्रमाण चार भाग होते हैं। इन चार भागों में से किसी अ्मक भाग में ही 
भिज्ञा के लिए जाने का ग्भिग्रह काल की अपेज़ा से अवमोदरिका है. क्योंकि इसमें 
भिक्षा के विहित काल को भी न्यूतव--कम कर दिया जाता है । 

(घ) स्त्री भ्रथवा पुहष, अलंकृत अथवा प्रनलेकृत, प्रमुक वयस्क अथवा अमक प्रकार 
के वस्त्र को धारण करनेवाला, अन्य किसी विशेषता... हर ग्रादि को प्राप्त प्रथवा 
विशेष वर्णवाला-...इन भावों से संयुक्त कोई देगा तो ग्रहण कहंगा---साधु का इस प्रकार 

' अभिग्रह पूर्वक भिक्षाटन करना भाव से भक्तपान ग्रवमौदर्य है* । 

(ड) द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव के विषय में जो भाव कथन किये गये हैं उन सब ह 
भावों---पर्यायों से साधु का भक्तपान अ्रवमोदरिका करना पर्याय ग्रवमौदर्य कहलाता है। 
ऐसा भिक्षु पर्यवचरक कहलाता है? । 

(--उत्त० ३०,२०-२१ : 

द्विसस्स पोहसीण्ण चडगहं पि उ जत्तिओ भवे काछो | 

एवं चरमाणो खल कालोसार्ण मुणेयव्धं ॥ 

अहवा तइयाए पोरिसीए ऊणाइ घासमेसन्तो | 


चडभागूणाएं वा एवं काछेण ऊ भवे ॥ 

*--छत्त० ३०, २२-२३ : हु 
इत्थी वा पुरिसो वा अलंकिओ वा नलंकिओ वा वि 
अन्नयरवयत्थो वा अन्नयरेणं व वत्थेणं ॥ 
अन्नेण विसेसेणं वणणे्ण भावमणमुयन्ते उ । 
एवं चरमाणों खलु भावोसाणं मुणेयव्यं ॥ 

३-- वही : ३०.२४: 

.. द॒ब्बे खेत्ते काले भावम्मि य आहिया 3 जे भावा। 

एएहि ओमचरओ पज्जवचरओ भवे भिक्ख्‌ ॥ 
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३--भाव अवमोदरिया : 
यह तप अनेक प्रकार का कहा गया है, यथा---(क) श्रल्पक्रोध-- क्रोध को कम करना, 
(ख) अल्पमान--मान को कम करना, (ग) अल्प माया--माया को अल्प करना, 
(घ) अ्ल्पलोभ---लोभ को कम करना (ड) श्रल्पशब्द--बोलने को घटाना और (च) 
श्रल्पपुंझा---झंझा को कम करना। (छ) अल्प तूं-तूं--तूं-ते , मैं-मैं को कम करना' । 
वाचक उमास्वाति ने अ्रवमौर्दय के स्वरूप को बतलाते हुए लिखा है-...'अ्रवम' शब्द 
ऊन--च्यून का पर्याय वाचक है। इसका अर्थ कम या खाली होता है । कम पेट--खाली 
पेट रहना अश्रवमौदर्य है। उत्कृष्ट प्रौर जघन्य को छोड़कर मध्यम कवल की भ्रपेक्ष। से यह 
तप तीन प्रकार का होता है--श्रल्पाहार ग्रवमौदर्य, उपधि अवमौदर्य और प्रमाणप्राप्त से 
किचित्‌ ऊन अवमौदर्य । कवल का प्रमाण बत्तीस कवल से पहले का ग्रहण करना चाहिए? |” 
वाचक उमास्वाति के अनुसार साधु को ज्यादा-से-ज्यादा बत्तीस कवल आहार 
लेना चाहिए। एक ग्रास और बत्तीस ग्रास को छोड़कर मध्य के दो से लेकर इकतीस 
ग्रास तक का आहार लेना अ्रवमौदर्य तप है। दो, चार, छह आदि अल्प ग्रास लेने को 
अल्पाहार अ्वमौदर्य, आधे के करीब--पंद्रह-सोलह ग्रास लेने को उपधि अवमौदय्य और 
इकतीस ग्रास के श्राह्र तक को प्रमाणप्राप्त से किचित्‌ ऊन ग्रवमौदय कहते हैं । 
उमास्वाति ने एक ग्रास ग्रहण को ग्रवमौदर्य क्यों नहीं माना-- यह समझ में नहीं 
ग्राता | पूर्ण आहार न करना जब अ्रवमौदर्य है तब उसे भी ग्रहण करना चाहिए था । 
श्री अकलड्डदेव ने उसे ग्रहण किया है--“आशितंभवों य ओदन: तस्य चतुर्भागे- 
मार्डग्रासेन वा अवममूनं उद्रमस्यासाववमोदरः, अवसमोदरस्य भाव: कर्म वा अबमो- 
. दर्यम्‌? । 
१--(क) औदप्पातिक सम० २० : 
से कि तं भावोमोयरियों ? २ अणेगविहा पणणत्ता। तं जहा--अप्पकोहे अप्पमाण 
अप्पमाए अप्पलोहे अप्पसददे अप्पभंमे 
(ख) भगवती २५.७ : 
भावोमोयरिया अणेगविहा पं० तं--अप्पकोहे जाव--अप्पछोभे, अप्पसदे, 
अप्पकं अप्पतुमंतुमे । सेत्त भावोमोयरिया 
-तत्त्वा० ६.१६ भाष्य २ 
-तत्त्वा० ६,१६ राजवातिक ३ 


६४० नव पदाथ 


्रा० पूज्यपाद ने संयम की जाणति, दोपों के प्रणम तथा सनन्‍्तोष झ्रौर स्वाध्याय की 
सुखपूर्वक सिद्धि के लिए इसे आवश्यक बताया है* 
६ई--भिक्षाचयां तप (गा०१२) : 

उत्तराध्ययन, श्पपातिक, भगवती और ठाणा'हु में इस तप का यही नाम मिलता 


है। 


इस तप के वृत्तिसंज्ेप* और वृत्तिपरिसंख्यान ?, नाम भी प्राप्त हैं। 

प्रश्न हो सकता है कि अनशन--आ्राहा र-त्याग को तय कहा है तब भिक्षाचर्या-- 
भिक्षाटन को तप कसे कहा १ इसका कारण यह है कि झ्रनशन कि तरह शिभाटन में भी 
कष्ट होने से साध को निरजरा होती है | भरत: वह भी तय है। अथवा विशिष्ट और विचित्र 
प्रकार के अभिग्रह से संयुक्त होने से वह साधु के लिए वृत्तिसतेप रूप है और इस तरह 
वह तप है४ । आ्रा० पृज्यपाद ने इसका लत्षण इस प्रकार बताया हैं---'मुनेरेकागारा 
द्विषय: सझूल्पः चिन्तावरोधो वृत्तिपरिसंख्यानस्‌ । इसका फल आ्राया-निषृत्ति है। 

ग्रभिग्रह के उपरांत भिक्षा न करने से स्व्रामीजी ने इसका लक्षण भिक्षा-त्याग किया 
है। उन्होंने भिक्षाचर्या को श्रनेक प्रकार का कहा है। झागम में निम्न भेदों का उल्लेख 
मिलता है : 





१---तत्त्वा० ६-१६ सर्वार्थसिद्धि : 
संयमप्रजागरदोपप्रशमसन्तोपस्वाध्यायादिमुखसिद्ध्यर्थमवमा दय स्‌ । 
२--समवायाड्र : सम० ई 
३--(क) तत्त्वा० १६.१६ 
(ख) दववेकालिक नियुक्ति गा० ४७ 
४--ठाणाड़र ५.३.५११ टीका 
सिक्षाचर्या सब तपो निजराष्रत्वादनशनवद अथवा सामुन्योपादानेठपि विशिष्ट 
विचित्राभिग्रहयुक्तत्वेन वृत्तिसंक्षेपरूपा सा ग्राह्मा । 
५--ओपपातिक सम० ३० : 
दव्वाभिग्गहचरए. खेत्ताभिग्गहचरए काछाभिरगहचरण.._ भावाभिग्गहचरए 
उक्खित्ततरण णिक्खित्ततरए. उक्खित्तणिक्खित्ततरएण. णिक्खित्तउक्खित्तचरए 
: बस्ज्िमाणचरए साहरिजम/णचरए उतव्रणीयचरए अवणीयचरए उचणीयअवणीयचरप्‌ 
अचप्रवणीयचाए संसदठचरएु असंसठुचरए तज्नायसंसह्बचरण अशणायचरए्‌ 
गचरए दिहलामिए अदिठ्वकाभिए पुठुछामिए अपुठठकामिए भिक्‍्खाछामिए 
अभिकखाछामिए आएणागिकाएं ओवणिहिए परिमियपिडवाइए छद्धेसणिए 
संखादत्तिए । 


निजरा पदाथ (ढाल: २): टिप्पणी 5. 


(१) व्रष्याणिग्रह चर्या : द्रव्य सम्बन्धी अभिग्रह कर भिक्ष 
भाले के अग्र भाग पर स्थित द्रव्य विशेष को लूंगा--इत्यादि प्रतिज्ञा द्रव्याशिग्रह है। 

(२) क्षेत्राभिग्रह चर्याः क्षेत्र सम्बन्धी अभिग्रह कर भिक्षाटन करना । उदाहरणार्थ 
देहली के दोनों श्रोर पैर रखकर बंठा हुआ कोई दे तो लूंगा--इत्यादि प्रतिज्ञा क्षेत्राभिन्नह 
है । 

(३) कालाभिग्रह चर्या : काल विषयक अभिग्नह कर भिक्षाटन करना। उदाहरणार्थ 
सब्र भिक्षाचर गोचरी कर चुके होंगे उस समय शिक्षाटन करूँगा >-ऐसी प्रतिज्ञा 
कालाभिग्रह है। 

(४) भावाभिग्रह चर्या ; भाव विषयक अश्निग्रह कर भिक्षादन करना । उदाहरणाथ 
हेसता, रोता या गाता हुआ पुरुष देगा तो लूंगा श्रादि प्रतिज्ञा भावाभिग्रह है । 

(५) उक्षिप्त चर्या : गहस्थ द्वारा स्वप्रयोजन के लिए पाक-भाजन से निकालो हुआा 
द्रव्य ग्रहण करने का अ्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना। 

(६) निशक्षिप्त चर्या : पाक-भाजन से निकाली हुई वस्तु को ग्रहण करते का अभिग्रह 
कर भिक्षाटन करना । 

(७) उक्षिप्तनिक्षिप्त चर्या : उक्षित्त एवं निक्षिप्त दोनों को ग्रहण करते का अभिम्नह कर 
भिक्षाटन करना अ्रथवा पाक-भाजन से निकाल कर उसी में या अ्रन्यत्र रखी हुईं वस्तु 
ग्रहण करने का भ्रभिग्रह कर भिक्षाटन करना । 

(८) निश्षिप्तउक्षिप्त चर्या : निक्षिप्त और उत्षिप्त दोनों को ग्रहण करने का अभिग्रह 
कर भिक्षाठन करना अथवा पाक-भाजन में रखी हुईं वस्तु भोजत-पात्र में निकाली हुई 
हो उसे ग्रहण करने का अभिम्नहु कर भिक्षाटन करना । 

(६) परिवेष्यमाण«चर्या : परोसे जाते हुए में से लेने का अ्रभिग्नह कर सिक्षाठन 
करना । ह 

(१०) संहियमाण चर्या : फेलाई हुई वस्तु बटठोर कर पुन; भाजन में रखी जा 
रही हो उसे ग्रहण करने का अभिग्रह कर शिक्षाटन करना । 

(११) डपनीत चर्या : किसी द्वारा समीप लाई हुई वस्तु को ग्रहण करने का अभिग्रह 
कर भिक्षाटन करना । 

(१२) अपनीत चर्या देय द्रव्य में से प्रसारित->अन्यत्र स्थापित वस्तु को भ्रहण. 

खे का प्रभिम्रह कर भिक्षाटन करना । 
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_“” (१३) उपनीतापनीत चर्या : उपनीत-अपनीत दोनों को ग्रहण करने का पभिग्नह कर 
भिक्षाटन करना। अथवा दाता द्वारा जिसका गुण कहा गया हो बह उपनीत, जिसका गुण 
नहीं कहा गया हो वह अपनीत। एक श्रपेक्षा से जिसका गुण कहा हो और दूसरी 
भ्रपेक्षा से दोष--उस वस्तु को ग्रहण करने का अ्भिग्नह कर भिक्षाटन करना । उदाहरण 
स्वहप--यह जल श्ीतत्न है पर क्षारयुक्त है--दाता द्वारा इस तरह प्रशंसित वस्तु 
'को ग्रहण करना 

(१४) अपनीतोपनीत चर्या : जिस वस्तु में एक अपेक्षा से दोप और एक अ्रपेक्षा 
से गुण बताया गया हो उसे ग्रहण करने का अभिग्रह कर सिक्षाटन करना। उदाहरण 
स्वहूप--यह जल क्षारयुक्त है पर शीतल है--दाता द्वारा इस तरह अप्रशंसित-प्रशंसित 
वस्तु को ग्रहण करना । 

(१५) संसृष्ट चर्या : भरे हुए हाथ या पात्रादि से देने पर लेने का नियम कर 
भिक्षाठन करना | 

(१६) असंसृष्ट चर्या : बिना भरे हुए हाथ या पात्रादि से देने पर लेने का नियम 
कर भिक्षाटव करना । 
:” (१७) तज्जातसंसृष्ट चर्या : जो देय वस्तु है उसी से संसृष्ट हाथ या पात्रादि ये 
देने पर लेने का नियम कर भिक्षाठन करना । 

(१८) अज्ञात घर्या : स्वजाति या सम्बन्ध झादि को जताये बिना भिक्षाटन 
करना। , . रा 

, (१६) मौन चर्या : मौन रह कर भिक्षाटन करना । 

(१०) दृष्टछाभ चर्या : दृष्ट श्राह्दर आदि की प्राप्ति के लिए भिक्षाटन करना 
अथवा पूर्व देखे हुए दाता से भिक्षा ग्रहण करना । | 

(२१) अदृष्टाभ चर्या : भ्रद्ृष्ट श्राहार आदि की प्राप्ति के लिए सिक्षाटन करन 
झ्रथवा पहले न देखे हुए से भिक्षा ग्रहण करना । 

(३९२) पृष्टलाभ चर्या ; साधु ! प्राप को क्या दें १ “ऐसा प्रश्न कर कोई वस्तुः्दी 
जाए तो उसे लेना। | | क्‍ पा 

(९३) अपृष्टलाभ चर्या : बिना कुछ पूछे कोई वस्तु दी जाए उसे लेना। 
१ (३४) सिक्षाराभ चर्या : तुच्छ या अज्ञात वस्तु को ग्रहण करना । 

(३४५) अमिक्षालाभ चर्या : तुच्छ या भ्रज्ञात वस्तु न लेने का प्रभिग्नह करना ।' 


निजंरा पदाथ (ढारू २) ; टिप्पणी ६ 


(२६) अन्नग्छायकचरकत्व चर्या : श्रन्न बिना विषादप्राप्त साधु के लिए भिक्षाटन 
करना । इस के दो नाम और मिलते हैं--अन्नग्लानकचरकत्व तथा श्रन्यग्लायकचर- 
: कत्व । अन्यग्लायकचरकत्व का अर्थ है---भ्रन्य वेदनादि वाले साधु के लिए भिक्षाटन 
करना । यहाँ 'अन्नवेल' पाठान्तर मिलता है, जिसका प्रर्थ है--भोज॑न की बेला के 
समय भिक्षादन करना । ा 

(२७) औपनिहित चर्या : जो वस्तु किसी तरह समीप में प्राप्त हो उसके लिए 
भिक्षाटन करना । इसका अपर नाम औपनिधिकत्व चर्या' भी है, जिसका भ्र्थ होता 
है---जो वस्तु किसी प्रकार से समौप लाई गई हो उसके लिए भिक्षाटत करना । 


(२८) परिमितपिण्डपात चर्या : द्रव्यादि की संख्या से परिमित पिण्डपात के लिए 
भिक्षाटन करना । 
(२६) शुद्धेषणा चर्या : साठ या वसी ही अन्य एषणाश्रों द्वारा शंकितादि दोषों का 
वर्जन करते हुए भिक्षाटन करना । 
ह एबणाएँ सात हैं---सं छृब्ठ, अ्रस॑स॒ष्ठ, उद्धत, अल्यलेपा, उद्णहीता, प्रशहीता और 
उज्ञ्ितधर्मा' । 
संसृष्ट हाथ या पात्र से देने पर लेता संसृष्टा', असंसृष्ट हाथ या पात्र से देने 
पर लेना असंसुष्टा', रांवने के वर्तत से निकाला हुवा लेता 'उद्धृता, भ्रल्प लेपवाली वस्तु 
या लेपरहित वस्तु से लेना “अल्पलेगा', परोसने के. लिए लाई जाती हुई वस्तु में से लेना 
ग्रहीता', परोसते के लिए हाथ में ग्रहण की गई या परोसते समय भोजन करनेवाले 
ने अपने हाथ से ले ली हो, उसमें से लेना--'प्रणहीता' और जो परित्यक्त वस्तु हो - 
ऐसी वस्तु जो दूसरा न लेता हो, उसको लेना, “उज्ितधर्मा' एषणा कहलाती हैं। 
(३०) संख्यादत्ति चर्या : इतनी दत्ति को ग्रहण करूंगा इस प्रकार का श्रभिग्रह कर 
भिक्षाटन करना। धार टटे बिना एक बार में जितना गिरे उसे एक दत्ति कहते हैं। पदि 
वस्तु प्रवाही न हो तो एक बार में जितना दिया जाय वह एक दत्ति कहलाती है? । 
प्रौपपर्शधतक (सम० ३०) और भगवती (२५.७) में भिक्षाचर्या के उपर्युक्त तीस भेद हैं 
पर यह भेद-संख्या झन्तिम नहीं लगती । ठाणाज्भ (५.१.३६६) में दो भेद और मिलते हे 





१--उत्त० ३०,२४ की. टीका में उद्धुत 
संसट्रमसंसट्टा उद्धड तह अप्पलछेवडा चेब । 
.._ उगगहिया पर्गहिया उज्मियधम्सा य सत्तमिया ॥ 
२--ठाणाज़' ५.१.२६६ की टीका में उद्धृत : 
.._#दित्ती उ जत्तिए वारे खिबई होंति तत्तिया । 
अवोच्छिन्नणिवायाओं दत्ती होइ दवेतरा ॥ 


६७७ लव पदार्थ 


(३१) पुरिसाकष् चर्या : पूर्वाह् में भिक्षाटन करने का प्रभिग्रह । | 
(३२) भिन्‍्मपिण्डपात चर्या : टुकड़े किए हुए पिण्ड को ग्रहण करने का अभिग्रह। 
उत्तराध्ययन में कहा है : “आठ प्रकार के गोचाराग्र, भ्राठ प्रकार की एषणा हथा न्‍ 

प्रन्य जो श्रभिग्रह हैं उन्हें भिक्षाचर्या कहते हैं? । ; 
गाय की तरह भिक्षाटन करना---जिस तरह गाय छोटे-बड़े सब घास को भरती हुई क्‍ " 
प्रागे बढ़ती है, उसी तरह धनी-गरीब सब घरों में समान भाव से सिक्षाटन करा-.. 
गोचरी कहलाती है । है 
प्रग्न भ्र्थात्‌ प्रधान--आठ प्रकार की प्रधान गोघरी का उल्लेख इस प्रकार मिलता 
है--(१) पेटा, (२) भ्रद्धगेटा, (३) गोमूत्रिका, (४) पतंगवीधिका, (५) आम्पन्तर वम्बू- क्‍ । 
कावरत्त, (६) बहिर्शम्बूकावत्तं, (७) आ्रयतगंतुं और (5) प्रत्यागत । कहाँ-कहीं अंतिम दो . 
को एक मान कर उहें स्थान में ऋजुगति का उल्लेख मिलता है। प्रायः गोचराप्रों का. 
ग्र्थ पहले दिया जा चुका है । 
शम्बूकावर्त के लक्षण का वर्णन पहले किया जाचुका है । शंख के नासिज्षेत्र से झारभ 

हो अजृत्त बाहर भ्राता है, उसी प्रकार भीतर के धरों में ग़ोचरी करते हुए बाहर वस्ति में: ] 
भाना श्राभ्यन्तर झम्बूकावरत्त भोचरी है । शंख में बाहर से भीतर की शोर झ्रावृत्त जाता ह 
है, उसे प्रंकार बांहर वस्ति में भिक्षाटन करते हुए आभ्यन्तर वस्ति में प्रवेश करना. | 
बहिर्शम्बूकावर्त गोचरी कहलाती है। इन शब्दों के श्रर्थ में सम्प्रदाय भेद रहा है, यह 
निम्न उद्धरणों हरणों से प्रकट होगा : 
पल्यां कषेत्रवहिभागाच शंखइत्तसवगत्याउटत क्षेत्रमध्यभागमायाति साउल्यन्तरसंबुका,.. 
यहयाँ तु भध्यंभागाद्‌ बहिथोति सा बहिः सम्जुस्केति” (ठाणाज़ः ५.३.५१४ की टीका) 
“तत्थ अब्सिंतरसंजुकाए संखनाभिखेत्तोवमाए आगिईए अंतो आठवइ बाहिरओ 
सन्नियट्‌इ, इयरीएं विवजओ |? (उत्त० ३०.१६ की टीका) ह 


“अन्भितरसंबुझ्ा सज्काभमिरों बहि विणिस्सरह । तब्बिवरीया भरणई बहि संजुका 
य भिक्‍ख त्ति।” 


सात प्रकार की एषणाओं का वर्णन पहले किया जा चुका है। (देखिए पु० ६४२) 





| 
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. (>->छत्त० ३०.२५ : 
अट्वविहगोयरग्गं तु॒ तहा सत्तेव एसणां । 


अभिरगहा य जे अन्ने भिक्‍्खायरियमाहिया ॥| 


निजरा पदाथ (ढाल ४ २) ; टिप्पणी ७ ६४५ 


अभिग्रह--द्वव्य, क्षेत्र, काछ भर भाव के भेद से चार प्रकार का कहा गया है। 
उनके लक्षण पहले दिये जा चुके हैं। (देखिए पु० ६४०-१) 
90--रसपरित्याग (मा० १३) : 

रसों के परिवर्जत को रस-परित्याग व्रत कहते हैं' | यह अनेक प्रकार का कहा गया 
है । श्रौपपातिक सूत्र में इसके नौ भेद मिलते हैं। वे इस प्रकार हैं--(१) निबिकृति 
(२) प्रणीतरसपरित्याग, (रे) श्राचाम्ल, (४) भ्रवश्रावणगतसिक्थभोजन, (५) भ्ररसाहार, 
(६) बिरसाहार, (७) अन्त श्राहार, (5) प्रान्त्य श्राह्दर शोर (९) लक्षाहार' | 

संक्षेप में इनका विवरण इसे प्रकार है : 

(१) निविकृति : विक्रृतियां नौ हैं ?--दूध *,दही,नवनीत,घी 5, तेल *, गुड़०, मधु, मद्य* 


१-.उत्त० ३०.२ ६ 
खीरदहिसप्पिमाई पणीयं पाणभोयणं । 
परिवज्ज्णं रसाणं तु भणियं रसविवज्ज्ण ॥ 

२---आऔपपातिक सम० ३० 
से कि त॑ रसपरिच्चाए ? २ अणेगविह्दे पणणत्ते। त॑ जहा--१ निव्बीद्ए २ पणीयरस- 
परिच्चाएं ३२ आयंबिलिए ४ आयामसित्थभोई ४५ अरसाहारे ६ विरसाहारे 
७ अंताहारे ८ पंताहारे ६ लहाहारे । 

३--ठाणाज़ ६.२.६७४ : 
णव विगतीतो पं० तं० खीरं दधिं णवणीतं सप्पिं तरूं गुलो महुँ मज्ज मंसं 

४--प्ृद्धयाथा के अनुसार गाय, भेंस, ऊंटनी, बकरी ओर भेड़ का दूध । 

५--ब्ृद्धयाभा में कहा गया है कि ऊँटनी के दूध का दही आदि नहीं होता अतः गाय, 
जैंस, बकरी और भेड़ के भेद से दृही, नवनीत और घी चार-चार प्रफार के 
होते हैं । 

६--बृद्धगाथा के अनुस्तार तिछू, अलसी, कुसुंभ और सरसव का तेल। अन्य महुआ 
आदि के तेल घिकृति में नहीं आते । 

७--चृूदूगाधा के अखुसार गुड़ दो प्रकार का होता है--द्रवगुड़ ( नरम गुढ़ ) ओर 
पिडंगुड़ ( कठोर गुड़ ) । 

८--बुद्धगाथा के अनुसार सधु तीन प्रकार का होता है (१ ) साक्षिक--मक्खी - 
सम्बन्धी, ( २) काँतिक--छोटी मक्खी सम्बन्धी और (३) असरज--भ्रमर 
सम्बन्धी । | 





-: नव पदार्थ 


झौर मांस" । इनका परिवर्जन निविकृति तप है । क्‍ 

जो शरीर श्र मन को प्रायः विकार करनेवाली हों, उन्हें विक्ृति कहा है (विकृतयः . 
शरीरमनसोः प्रायो विकार हतुत्वात्‌ )। मधु, मांस, मद्य और नवनीत--इन चार को. 
महाविक्रयाँ कहा जाता है (ठाणाज़ ४.१९.२७४) | इसका कारण यह है कि महा रस के 

फलस्वरूप ये महा विकार तथा महा जीवोपघात की हेतु हैं । द 

ठाणाडु में उल्लिखित नौ विकृृतियों के उपरांत औप० टीका द्वारा उद्धृत दृद्धगाया 

में ओगाहिमगं--अवगाहिम--घ्रृत या तेल में तली वस्तु को भी विक्ृति कहा है।' 

गाथा इस प्रकार है--- है क्‍ 

खीरद॒हि णचणीयं, धयं तहा तेल्लमेव गुडमज्जं । 

महु मंसं चेव तहा, ओगाहिमगं च दुससी उ' ॥ 

(२) प्रणीतरस-परित्याग--प्रणीत१--घी श्रादि से अत्यन्त स्निग्ब--रसमुक्त पेय 

और भोजन का विवर्जन | े 


(३) आचास्ल--कुल्माप, ओदन आ्रादि श्र जल का ग्राहार । 





"नम त+अा>>-ासक++ न न जमंककाी 


१--बृछुगाथा के अनुसार जलूचर, थलूचर ओर खेचर जीवों की अपक्षा से माँस , 
तीन प्रकार का होता है । अथवा माँस, वसा--चरबी ओर शोणित के भेद से 
तीन प्रकार का होता है । के 

२--वहां यह स्पष्ट कर दिया गया है कि प्रथम तीन पावों में तली वस्तु ही विक्ृति है। 
घी या तेल-भरी कड़ाही में जब प्रथम बार पुरियाँ डाली जाती हैं तो उसे प्रथम 
पावा कहा जाता है। चौथे पावे में तली पुरियाँ विक्ृति में नहीं आती यथा-- ... 

आइल्ल तिन्‍नी चछक चलछ, ओगाहिमगं च विगईओ । 
सेसा न होंति बिगई अ, जोगवाह्ीण ते ड कप्पंती ॥- | 
इसी प्रकार स्पप्ट किया गया है कि तवे पर घी आदि डाछकर पहली बार जो. 
चीज पूरी जाती है, वह विक्रृति है। पर उसी तवे के उसी घी में जो दूसरी- 
तीसरी बार में पूरी जाती है, वह वस्तु विक्ृति नहीं है । उसे छेपकृत कहा जाता है-- 
एक्केण चेव तवओ, पूरिजइ पूृथएण जो ताओ। 
विश्जो5वि स पुण कप्पह्ट; निव्विगईअ लेवडो नवरं॥ 
-(क) अतिस्नेहवान---समवायाद्र सम" २५ टीका 
(ख) ग़लदूघृततदुग्धादि बिन्दु:--ओऔपषपातिक सम० ३० दीका 
(ग) अति बृ हकं--उत्तराध्ययंन ३०: ३६ टीका 


निजरा पदार्थ (ढाल ; २) ; टिप्पणी ७ 


(४) अवश्रावणगत सिक्थभोजन--पकाये पदार्थों से दूर किये गये जल में आये 
सिक्‍थों का भोजन । 
(५) अरखसाहार--हिंगादि व्यंजनों से असंस्कृत आहार का सेवन । 
(६) विरसाहार--विगतरस--पुराने धान्‍्य श्रोदनादि श्राह्र का सेवन । 
(७) अन्त आहार! --घरवालों के भोजनोपरान्त अवशेष रहे आहार का सेवन । 
(८) प्रान्त्य आहार --घरवालों के खा चुकने के बाद बचे-खुचे अत्यन्त अवशेष 
ग्राहयार का सेवन । " 
(९) लुक्षाहार ?--रूखे आहार का सेवन । 


वाचक उमास्वाति ने रस-परित्याग तप की परिभाषा देते हुए कहा है-““मद्य, मांस, 
मधु और नवनीत आदि जो-जो रसविक्ृतियाँ हैं, उनका प्रत्यास्यान तथा विरस--रूक्ष 


श्रादि का अभिग्रह रसपरित्याग तप है ।” 
आचार्य पूज्यपाद कहते हैं-...“घुतादि वृष्य--गरिष्ठ रसों का परित्याग करना रस- 
परित्याग तप है" ।” ु 
कहीं-कह्ीं घट्रस के त्याग को ही रस-परित्याग तप कहा है* । षट्‌-रस का 
अर्थ दो प्रकार से किया जाता है। कहीं घृत, दूध, दही, शक्कर, तेल, श्रौर नमक को षट्‌- 
रस कहा है और कहीं मधुर, अम्ल, कटु, कषाय, लवण भर तिक्त इन छह 
स्वादों को । क्‍ 





१--(क) अन्तेभवम्र्‌ अन्त्यं जघन्यथान्यं वलकादि (औपपातिक सम० ३० टीक़ा) 
.._ (ख) अन्ते भवम्‌ आन्तं--भुक्तावशेषं वल्‍्लादि (ठाणाज़ः ५.१.३६६ टीका) 
२--(क) प्रकर्षण अन्त्यं वल्‍्छादि एवं भुक्तावशेषं पर्युषितं वा (औप० सम० ३० टीकां) 
(ख)«प्रकृष्टं अन्त प्रान्तं---तदेव पयुषितं (ठाणाड़ः ५.१.३६६ दीका) 
३--कहीं-कहीं तुच्छाहार मिलता है। तुच्छ--अल्प सारवाला 
ड--तत्त्वा० €. १६ भाष्य ४ : 
..._ रसपरित्यागोथ्नेकविधः । तथथा--मांसमघुनवनीतादीनां मच्चरसविक्ृतीर्नाप्रत्या- 
”  रूयान विरसरुक्षा्मिग्रहश्च 
५--तत्त्वा० €. १६ सर्वार्थसिद्धिः 
>प्रतादिदष्यरसपरित्यागश्चतुथतपः 
--नवतत्त्वस्तवन ( श्री विवेकविजय विरचित ) : ८. 
पघट्‌ रसनों करे त्याग, ए चोथो 'लक्यों सोभागी ॥ 


हट. - नव पदाथ 


यहाँ यह ध्यान में रखने की बात है कि सिक्‍्था का भोजन, असंस्कृल पदार्थों का 
भोजन, विगतरस पदार्थों का भोजन आदि आदि तप नहीं पर सिक्‍थों से भिन्‍न भोजन 
का त्याग, संस्कृत पदार्थों का त्याग आदि तप है। यही बात झाचाम्ल तप के विषय 
में समझनी चाहिए। उड़द झादि का खाना आचास्ल तप नहीं, इनके सिवा प्रन्य 
पदार्थों का न खाना तप है । 

इन्द्रियों के दर्प-निग्नह, निद्रा-विजय प्रौर सुखपूर्वक स्वाध्याय की सिद्धि के लिए 
यह तप अत्यन्त सहायक है । 

प्रनशन आदि प्रथम चार तपों में परस्पर इस प्रकार श्रन्तर है-पग्रनशन में आहार 
मात्र को लिवृत्ति होती है, अवमोर्दय में एक दो आदि कवल का परित्याग कर आहार 
मात्रा घटायी जाती है, वृतिपरिसंख्यान में क्षेत्रादि की अपेक्षा कायचेष्टा ग्रादि का 
नियमन किया जाता है। रस-परित्याग में रसों का ही परित्याग किया जाता हैः । 
८--कायक्लेश तप (गा० १७४) : 

उत्तराध्ययत्त (३०.२७) में इस तप की परिभाषा इस प्रकार मिलती है : “बीरा- 
सनादि उम्र कायस्थिति के भेदों को यथारूप में धारण करना कायक्लेश तप है । पाठ 
इस प्रकार है : 

ठाणा बीरासणाईया जीवस्स उ छहावहा । 
उग्गा जहा धरिज्जन्ति कायकिलेसं तमाहिय॑ ॥ 

स्वामीजी की परिभाषा इसी आगम गाथा पर आधारित है । 

कायक्लेश तप अ्रनेक प्रकार का कहा गया है3। ठाणाजु में एक स्थल पर इसके 
१--तत्त्वा €. १६ सर्वार्थसिद्धि : 

इन्द्रियद्षनिग्रहनिद्वाविजयस्वाध्यायसुखसिद्ध घादथों 
२--तत्त्वा ६. १६ राजवार्तिक : 

सिक्षाचरणे प्रवर्तमानः साधुः एतावत्क्षेत्रविषयां कायचेष्टां कुर्वीत कदाचिद्यथा- 

शक्तीति विषयगणनाथ वृत्तिपरिसंख्यानं क्रियेत अनशनसभ्यवहत्तव्यनिवृत्तिः एवम्‌ 

अवसोदर्यरसपरित्यागो अभ्यवहतंन्यैकदेशनिवृत्तिपराविति महान सेदः । 

-(क) ओऔपपातिक सम० ३० 
(ख) भगवती २५.७ : 


से कित कायकिलेसे ? कायकिलेसे अणेगविहे प० 


नि्जरा पदा्थ (ढाल : २) $ टिप्पणी ८ .. इई8६ 


सात भेद बतलाये गये हैं* । श्रन्य स्थल पर दो पंचकस्थानकों में दस नाम मिलते हैं* । 
ओऔपपातिक में इसके बारह भेद बतलाये गये हैं। इससे स्पष्ट है कि कायक्लेश तप के भेदों 
की कोई निश्चित संख्या निर्धारित नहीं की जा सकती। वह श्रनेक प्रकार का है । 

आऔपवातिक में वणित इस तप के बारह भेदों के नाम इस प्रकार हैं : १--स्थाना- 
यतिक, २--उत्कटुकासनिक, ३--प्रतिमास्थायी, ४--वीरासनिक, ५--नैषदिक, 
६--इंडायतिक, ७--लगंडशायी, ८--श्रातापक, &--प्रप्राइतक, १०--अ्रकण्डयक, 
११--प्रनिष्ठिवक और १२--सवंगात्रप्रतिकर्मविभूषाविप्रमुक्त ? । 

इन भेदों की व्याख्या क्रमशः“इस प्रकार है : ह 

१--स्थानायतिक : कायोत्सग में स्थित होना। इस काय-क्लेश तप के 'स्थानस्थितिक' 
'स्थानातिंग', 'स्थानातिय' आदि नामों का भी उल्लेख पाया जाता हैई। 

२--डत्कटुकासनिक : उत्कटुक झासन में स्थित होना । जिसमें केवल पेर जमीन को 
स्पर्श करें, पुत जमीन से ऊपर रहे, इस तरह बठने को “उत्कटक आसन? कहते हैं। 

३--प्रतिमास्थायी : प्रतिमाओ्रों में स्थित होना । एक रात्रिक आदि कायोत्सर्ग 
विशेष में स्थित होना प्रतिमा है । 

४--वीरासनिक : वीरासन में स्थित होना । जमीन पर पर रखकर सिंहासन पर 


१--ठाणाड़' ७.३.४४४ : 
 सत्तविधे कायकिलेसे परणत्ते, तं०--ठाणातिते डक्कुड्यासणिते पढडिमठाती वीरास- 
णिते णेसज्जिते दंडातिते छगंडसाती । 
२---ठाणाड़' ५.१ ३१६६ : । 
पंच ठाणाइं० भवंति, तं०--ठाणातिते उक्‍्कडुआसणिए पडिमट्ठाती वीरासणिए णेंस- 
ज्जिए, पंच ठाणाहं० भवंति, तं०--दंडायतिते लगंडसाती आतावते अवाडडते 
अकंड्यते । 
३---औपपातिक सम० ३० : 
से कि तं कायकिलेले? २ अणेगविहे पणणत्ते | तं जहा--१ ढाणहिइए [ठाणाइए] 
२ उक्कुडयासणिए ३ पडिमद्ठाई४ वीरासणिए ५ नेसज्जिए [दंडायतिए छडडसाई] _. 
६ आयावए ७ अवाउडए ८ अकंडुयए € अणिद्टृहए [घुयकेसमंखलोमे] १० 
, सब्वगायप रिकम्मविभूसविष्पमुक्के, से तं कायकिलेसे । 
३/“ “(क) ठाणाड़' सू० ५.१.३६६ और ७.२.४५४ की टीका 
/ (ख) औपपातिक सम० ३० की टीका 
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बैठे हुए पुरुष के नीचे से सिंहासन निकाल लेने पर जो झ्ासन बनता है, उसे वीरासन 
कहते हैं । 

५--नैंबच्चिक : निषयया आसन में स्थित होना । बेठने के प्रकार विशेषों को निषद्या 
कहेतें हैं। निषद्या पाँच प्रकार की कही गई है : 

(१) आ्रासन पर केवल पर हों और पुत लगा हुआ न हो--इस प्रकार प्रों के बल 
पर बेठने के आसन को उत्कटुक कहते हैं। इस झ्रासत से बेठना--उत्कटुक निषद्या 
कहलाता है । 

(२) गाय दुह्ले समय जो आसन बनता है, उसे गोदोहिका आसन कहते हैं। उसमे 
बंठना गोदोहिका निषद्या कहा जाता है। दूसरी परिभाषा के अनुसार गाय की तर 
बेठने रूप प्रासन गो निषद्या कहलाता है । 

(३) जमीन को पेर और पुत दोयों स्पर्श करें, ऐसे झ्ासन को समपादपुत आसन 
कहते हैं 4 उसमें बंठना समपरादपुत निषद्या कहलाता है । 

(४) पर्मासन को--पलत्यी मार कर बेठने को पर्यक-प्रासत कहते हैं। इस आसन 
में बंठना पर्यक निषया है । 

(५) जंघा पर एक पर चड़ाकर बंठना 'अ्र्द्धा्यक-प्रासन” कहलाता है। इस झ्रासन 
में बेठना श्र्द्ू-पर्यंक निषद्या है । 

६---इंडायतिक : दण्ड की तरह श्रायाम--देह प्रसारित कर---पर लम्बे कर बेठना 

७--छगंडशायी ' : टेढ़े-बके लकड़े की तरह भूमि के पीठ नहीं लगाकर सोना । 

. ४--आतापक : सर्दी-गर्मी--शोत-प्रातव भ्रादि सहनरूप भ्रातापना तप। बुहद 
कल्प में आतापना तप के बारे में निम्न वर्णन मिलता है 

(१) आतापना तप के तोन भेद हैं--उत्कृष्ट, मध्यम और जघन्य | सोते हुए 
उत्कृष्ट, बडे हुए की मध्यम और खड़े हुए की जघन्य आ्रातापना है--- 

आयावणा य तिविहा उकोसा मज्मिमा जहलन्ना य । 

उक्कोसा उ निवन्ना निसन्न मज्का ठिय जिहज्ना ॥ 





“बीरासनिक, दुग्डायतिक ओर छगंडशायी के बृहतकल्प में निम्न लक्षण दिए हैं-- 
वीरासणं तु सीहासणव्व जहमुकज्ाणगणिविट्दों । 
इंडे छगंडठवमा आययकुज्जे य दोशहंपि ॥ 


निजरा: पदार्थ (ढारू : २) ; टिप्पणी ६ 


(२)सोते हुए की उत्कृष्ट श्रांतापना तीन प्रकार की है--(क) नीचे मुखकर सोना--- 
उत्कृष्ट-उत्कृष्ट, (व) पार््व--बाजू के बल सोना--उत्कृष्टल्मप्यूम और (गो) उत्तान-चित 
होकर सोना उत्कृष्ट जघन्य--- 

तिविहा द्वोइ निवन्‍ना ओमंथियपास तइय उत्ताणं । | 
: (३) मध्यम झ्रातापना के तीने भेद हैं--(क): गोदोहिका रूप भध्यम-उत्कृंष्ट; (ख) 
उत्कुटिका रूप मध्यम-मध्यम और (ग) पर्यक रूप मध्यम-जघन्य--- । 
गोदुइडक्कुडयछियं कमेस तिविदाय मज्मिमा होई |. ' 

(४) जघन्य प्रातापना के तौत भेद हैं--(क): हस्तिसौंडिका? रूपः जघन्य-उत्कृष्ट; 
(ख) एक पर अद्धर और एक पेर जमीन पर रखकर खड़े रहना जघन्य-मध्यम - और 
(ग) दोनों पंर जमीन पर खड़े रह भ्रातायना लेना-जघन्य-जघन्य भ्रातापना- है--- 

तइया उ हृत्थिसोडंग पावस भवाइया चेव । 
:: ..€--शअप्राबूतक : भ्रनाच्छादित देह-- नम रहना । 
१०--अकण्डय : खाज न करना । 
११--अनिष्ठिवचक : थक न निगलना । 
१९--सर्वगात्रप्रतिकर्मविभूषा विप्रमुक्त : शरीर के किसी भी श्रद्भु का प्रतिकर्म-- 
दश्नषा और विभूषा नहीं करना । ह 
६--प्र.तेसंलीनता तप (गा? १५-२०) : हा 
_* छुठा तप प्रतिसंलीनता तप है। यह चार प्रकार का कहा गया है: १«नच्द्रिय 
प्रतिसंलीवता, २-क्षाय संलीनता, ३-योग प्रतिसंलीगयता और ४-विविक्तशयनासन*- 
सेवनवा.* ॥ 5 
उत्तराध्ययन (३०.८) में छह बाह्य तपों के " नाम बताते समय छुठा बाह्य तप 
संलीयणा--'संलीनता बतलाया गया है । यही नाम समवायादभ (सम० ६) मैं मिलता है । 
छठ बाह्य तत्र का लतण बताते समय उत्तराष्यवत (३०.२८) में 'विवित्तसयणासणं'- 
“विविक्तशयतासतता' शब्द का प्रयोग किया है। टीकाकार स्पष्टीकरण करते हुए लिखते हैं 
“अनेन च विविक्तचर्या नाम संलीनतोक्ता । शेष संलीनतोपलक्षणमेषा यंतश्रचतुविधा 





१--पुत पर बेठकर एक पेर को उठाना हस्तिसौणिडिका आसन है। 
२ ० ३०.०८ की टीका में उद्धत । 
/ इंदियकसायजोगे, पडचच॒ संलीणया मुर्णेयल्वा । ' 
तह जा विवित्तचरिया, पन्‍नत्ता वीयरागेहि ॥ 
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इयमुक्ता ।” यहां झ्राचार्य नेमिचन्ध ने स्पष्ट कर दिया है कि चार संलीनताओं में 
केवल एक का ही यहाँ उल्लेख है प्रतः वह छठ तप का नाम नहीं उसके एक भेदमात्र 
का संलीनता ठप के उपलक्षण रूप से उल्लेख है। श्रौपपातिक और भगवती से भी स्पष्ट है 
कि 'विविक्तशयनासन' प्रतिसंलीनता तप का एक भेंदमात्र है। तत्त्वाथंसूत्र (६,१९६) में 
बाह्य तपों का नाम बताते हुए भी इसका नाम 'विविक्तशय्यासन' कहा है भर उसका 
स्थान पाँचर्वा--कायक्लेश के पहले रखा है । 

प्रति अर्थात्‌ विरुद्ध में, संलीनता श्रर्थात्‌ सम्यक प्रकार से लीन होना । क्रोधादि 
विंकारों के विरुद्ध में--उनके निरोध में सम्यक प्रकारें से लीन--उच्यत होना--प्रति- 
संलीनता तप है । 

उपर्युक्त चार प्रकार के तपों का स्पष्टीकरण नीचे दिया जाता है : 

१--इन्द्रियप्रतिसंलीनता तप पाँच प्रकार का कहा गया है: 

(१) श्रोतेद्धिय की विषय-प्रवृत्ति का निरोध अ्रथवा प्रास हुए श्रोतेन्द्रिय के 
' विषयों या अर्थों में राग-द्वेष का निग्रह । 

(२) चक्षुरिन्द्रिय की विषय-प्रवृत्ति का निरोध अथवा प्राप्त हुए चल्षुरिन्द्रिय के 
विषयों या श्रर्थों में राग-द्ेेंष का निग्नह । 

(३) प्राणेन्द्रिय की विषय-प्रदृत्ति का निरोध अथवा प्राप्त हुए ध्राणेन्द्रिय के विषयों 
या श्रर्थों में राग-द्वेष का निग्नह । 

(४) रसनेन्द्रिय की विषय-प्रवृत्ति का निरोध श्रथवा प्राप्त हुए रसनेन्द्रिय के विषयों 
या श्र्थों में राग-द्वेष का निग्नह । 

(५) स्प्शनेन्द्रिय की विषय-प्रश्नत्ति का निरोध श्रथवा प्राप्त हुए स्पर्शनेन्द्रिय के 
विषयों या अर्थों में राग-द्वेष का निग्रह । 

२-कषायप्रतिसंलीनता तप चार प्रकार का कहा गया है 

(१) क्रोध के उदय को निरोक---क्रोध को उदय न होने देना अभ्रथवा उदयप्राप्त-- 
उत्पन्न हुए क्रोध को विफल करना । 


कम 





-“ठाणाडः ४.९.२७८ की टीका में उद्धत : 
उदयस्सेव निरोहो उद्यप्पत्ताण वाउफलीकरणं । 
ज॑ एत्थ कसायाणं कसायसंलीणया एसा ॥ 


निर्जरा पदाथं ( ढाल ; २) ; टिप्पणी ६ ६४३ 


(२) मान के उदय का निरोध---मान को उदय न होने देना अभ्रथवा उदयप्राप्त--- 
उत्पन्न हुए मान को विफल करना । 

(३) माया के उदय का निरोध--माया को उदय न होने देना अथवा उदयप्राप्त-- 
उत्पन्न माया को विफल करना । 

(४) लोभ के उदय का निरोध--लोभ को उदय न होने देना अथवा उदयप्रास--- 
उत्पन्न लोभ को विफल करना । 

३--योगप्रतिसंलीनता तप तीन प्रकार का कहा गया है* : 

(१) भ्रकुशल मन का निरोंध, कुशल मन की उदीरणा--प्रवृत्ति और मन को 
एकाग्रभाव करना *--यह मनयोग प्रतिसंलीनता है । 

(२) अ्रकुशल वचन का निरोध, कुशल मन की उदीरणा--प्रव॒त्ति और वचन को 
एकाग्रभाव करना १--यह वचनयोग प्रतिसंलीनता है । 

(३) हाथ-परों को सुसमाहित कर , कुम्भ की तरह गुप्तेन्द्रिय और सव श्रंगों को 
प्रतिसंलीन कर स्थिर रहना--यह काययोग प्रतिसंलीनता है । . 


जकन्‍न 


१--योगसंछीवता के विषय में ठाणाड़ ४.२.२७८ की टीका में डछुत निम्न गाथा 
मिलती है 
अपसत्थाण निरोहो जोगाण्मुदीरणं च कुसछाणं । 
कज्जंमि य विही गमण जोगे संलीणया भणिया ॥ 
२--मूल --मणस्स वा एगत्तीभावकरणं' (भगवती २५.७)। इस तीसरे भेद का 
आपपातिक में उल्लेख नहीं है । 
३--मूरू---वहएु वा' एगत्तीभावकरणं (भगवती २४५.७)। इस तीसरे भेद का 
औपप्रातिक में झुल्‍लेख नहीं है । 
४--ओऔपपातिक (सम०३०) का मूल पाठ इस प्रकार है : 
“जंणं छसमाहियपाणिपाए कुम्मी इब गुत्तिदेए सब्बगायपडिरुलीणे चिट्ट॒इ, से 
त॑ कायजोगपडिसंल्लीणया | ु 
भगवती सूत्र में (२५.७) काययोगप्रतिसंडीनता की परिभाषा इस प्रकार - 
है--- जन्नं॑ छसमाहियपसंतसाहरियपाणिपाए कुम्मो इव गुत्तिदिए अल्लीणे पल्लीणे 
त्रिद्ठति सेत्त कायपडिसंछीणया । 
अर्थ इस- प्रकार है--छसमाहित प्रशांत हो हाथ-पेरों को सकोच कंभ की तरह 
गुप्तेन्द्रिय ओर आलीन-प्रलीन स्थिर रहना काययोग प्रतिसंदीनता है। 


४--विविक्तसयतासतसेवनता आराम, उद्यान, देवकुल, सभा, पौ, प्रणीतगृह, 
प्रणीतशाला, स्त्री-पशु-नपुंसक के संसर्ग से रहित बस्ती में प्रायुक एपणीय पीठ, फलुक, 
शब्पा और संस्तारक् को प्राप्त कर रहना विविक्तसयनासनसेवनता तप है | 

उत्तराध्ययन में कहा है: या 

“एकॉत में जहाँ स्त्रियों आदि का अतियतरात -न होता हो वर्ह तथा स्त्री-पशु से 
विवर्जित--रहित शयन, आसत का सेवत विविक्तशयनासनसेवनता कहलाता है" ।7- - 
१०-बाह्य और आसभ्यन्तर तप (गा० २१) : 

कार में जिन छह तपों का वर्णन आया है, स्वामीजी ने उन्हें बाह्य तप कहा है। 
आगे जिन छह तपों का वर्णन करने जा रहे हैं उन्हें स्वामीजी ने प्राम्यन्तर तप कहा है। 

उत्तराष्ययन में कहा है---“तप दो प्रकार का होता है। एक बाह्य और दसरा 
श्राम्यन्तर । बाह्य तप छह प्रकार का है वंसे ही प्राभ्यन्तर तप भी छह प्रकार का है । 
अनशन, अवमोदरिका, भिक्षाचर्या, रसत्याग, कायक्लेश और प्रतिसंलीनता--- ये छह्‌ 
बाह्य हत्र हैं। प्रायहिवत, विनय, वंयावृत्त्य, स्वाध्याय, ध्यान और व्युत्सगं--ये छह 
ग्राम्यन्तर तप हैं । 

स्वामीजी का विवेचन इसी क्रम से चल रहा है । 

बाह्य तप और आमभ्यन्तर तप की झनेक परिभाषाएँ मिलती हैं : 

(१) जो तप मुख्य रूप से बाह्य शरीर का शोषण करते हुए कर्मक्षय करता है, वह 
बाह्य तप कहलाता है भर जो मुख्य रूप से अ्न्तरवृत्तियों को परिशद्ध करता हुआ 


फश ॥४४ १ कर 





₹--उत्त ० ३०.२८ : - 
एगंतमणावाए इत्थीपछ॒विवज्जिए, । 
सयणासणसेवणया विवित्तसयणासणं ॥ 

२--वही : ३०. ७-८, ३० : 

.. सो तबो दुविदो वुत्तो बाहिरब्भन्तरो तहा। 
बाहिरो छव्विद्ो दक्तो ऐशमब्भ्नन्तरो तवो ॥ 
अणसणमूणोयरिया भिक्खायरिया य रसपरिच्चाओ | 
कायकिलेसो संलीगया य बज्को तवो होह ॥ 
पायच्छित्त विणओ वेयावच्च तहेव सज्काओ | 
काणं च विश्ोसग्गो एसो अब्मिन्तरों तथो॥ 


नि्जेरा पदार्थ (हाल : २) $ टिप्पणी १० ६५४ 


कर्म ञ्यका हेतु होता है, वह आभ्यन्तर तप कहलाता है*।' 

(२) प्रायः बाह्य शरीर को तपानेवाला होने से जो लौकिक दृष्टि में भी तप रूप 
से माना जाय वह बाह्य तप और जो मुख्यतः झान्तर शरीर को तपानेवाला होने से 
दूसरों की दृष्टि में शीघ्र तप रूप प्रतिभाषित न हो, जिसे केवल सम्यक्‌ दृष्टि ही-तप रूप 
माने वह शत्राभ्यन्तर तप है? । 

(३) लोकप्रतीत्य होने से कुतीथिक भी जिसका शपने भ्रभिप्राय के अनुसार झासेवन 
करते हैं, वह बाह्य तप है और उससे भिन्न श्राभ्यन्तर तप है? । 

(४) जो बाह्य-द्रव्य के श्रालम्बन से होता है और दूसरों के देखने में आता है, उसे 
बाह्य तप कहते हैं तथा जो मन का नियमन करनेवाला हुंता है, वह आभ्यन्तर तप है*। 

(५) अनशन आदि बाह्य तप निम्न कारणों से बाह्य कहलाते हैं : 

(क) इनमें बाह्य-द्रव्य की अपेत्ता रहती है, इससे इन्हें बाह्य संज्ञा प्राप्त है। ये 
भ्रशनादि द्र॒व्यों की अपेक्षा से किए जाते हैं । 

(ख) ये तप दूसरों के. द्वारा प्रत्यक्ष ज्ञेय होते हैं श्रतः बाह्य हैं। 





१--समवायाड्रः सम० ६ की अभयदेव सूरिकृत टीका : 
बाह्मतपः बाद्मशरीरस्य परिशोषणेन कर्मक्षपणहेतुत्वादिति, आभ्यन्तरं--चित्तनिरोध- 
प्राधान्येन कर्मक्षपणद्वेतुत्वादिति | 

२--आपपातिक सूत्र ३० की अभयदेव सूरिकृत टीका : . 
अब्मिंतरए---अभ्यन्तरमू---आन्तरस्येव शरीरस्य तापनात्सम्यग्दष्टिभिरेव 
तपल्तया प्रतीयमानत्वाच्, “बाहीरए” त्ति बाहस्येव शरीरल्य तापनान्सिथ्यादुष्टि- 

: . . मिरपि तपस्तया प्रतीयमानत्वाच्चेति । 

हे _३--उत्त० ३०.७ की श्री नेमिचन्द्राचार्य कृत टीका : 

लोकप्रतीतत्वाव्‌ कुतीथिकेश्व स्वाभिप्रायेणा$सेव्यमानस्वाद्‌ बाह्य तद्तिर्चाउ- 

|... भ्यन्तरमक्तम्‌ । 

' ४--तत्त्वा० €.१६-२० सर्वार्थपिद्धि : 

द॑द्चिद्रव्यापेक्षत्वात्परप्रस्यक्षत्वाच् बाहनत्वम्‌ । कथमस्यास्यन्तरत्वम्‌ ? मनोनियम- 
- नार्थत्वाव्‌ । 


दे |, नब पदार्थ 


(ग) अनशन आ्रादि तय अन्यतीर्थी और गद्दस्थों द्वारा भी किए जाते हैं भ्रतः ये बाह्य 
है । । 
प्रायदिचितादि आम्यन्तर तप निम्न कारणों से आम्यन्तर कहलाते हैं : 
(१) ये अन्य तीथियों से भ्नम्यस्त झौर ग्रप्रा्तपार होते हैं प्रतः आाम्यन्तर हैं। 
(२) ये अन्त:करण के व्यापार से होते हैं. भ्रतः ग्राम्यन्तर हैं । 
(३) इन्हें बाह्म द्रव्यों की श्रपेज्षा नहीं होती श्रत: ये आ्ाभ्यन्तर हैं* । 
निश्चय से बाह्य और आमभ्यन्तर तप दोनों ग्रन्तरज्भ हैं क्योंकि जब दोनों ही वराग्य- 
वृत्ति और कर्मों को क्षय करने की दृष्टि से किये जाते -हैं तभी शुद्ध होते हूं । द 
११--प्रायश्चित (गा० २२) : 
जिससे पाप का छेंद हो भ्रथवा जो प्राय; चित्त की विज्ोधि करता हो, उसे प्रायरिचत 
कहते हैं। कहा है : 
पापं छिनति यस्मात्‌ प्रायश्चितमिति भगण्यते तस्मात्‌ | 
प्रायेण वापि चित्त विशोधयति तेन प्रायश्रितम्‌? ॥ 
दोष-शद्धि के लिए योग्य प्रायश्चित ग्रहण कर उसे सम्यक्‌ रूप से वहन करना _ 
प्रायश्चित तप कहलाता है। | 
आलोयणारिद्दाईयं पायच्छित्त त॒ दूसविहं । 
ज॑ं भिक्‍खू वहुइ सम्म॑ पायच्छित्तं तमाहिय॑? । 
प्रायश्चित तप दस प्रकार का कहा गया है--(१) प्रालोचनाई, (२) प्रतिक्रमणाह, 
(३) तद्भयाह, (४) विवेकाई, (५) व्युत्सर्गाह, (६) तपाई, (७) छेदाह, (८) मलाई, 
१--तत्त्वा० ६.१६ राजवातिक : 
बाह्यदव्यापेक्षत्वाद्‌ बाह्मत्वम्‌ । १७ । 
' परप्रत्यक्षत्वाव्‌ । १८॥ 
तीर्थ्यंगृहस्थकार्यत्वान्चय । १९ । अनशनादि हि तीथ्यगू हस्थेश्र क्रियते ततोथ्प्यस्य 
बाह्यत्वम्‌ । क्‍ 
(--वही ६.२० राजवातिक ; 
अन्यतीर्थ्यानभ्यस्तत्वादुत्तरत्वम्‌ । १ । 
अन्तःकरणव्यापारात्‌ । २ । 
बाह्यद्॒व्यानपेक्षत्वाच्च । ३े । 
३--दसवेंकालिक सूत्र १.१ की हारिभद्रीय टीका में उद्धृत 


३०“उत्त० ३० ३१ 


निर्जेरा पदार्थ (ढाढ ; २) : टिप्पणी १९ | ६४७ 


॥ 


(६) अनवस्थांप्याह और (१०) पारांचिकाई"* । प्रत्येक की व्याख्या नीचे दी जाती है : 

(१) आकोचनाई : आलोचना" करने से जिस दोष की शुद्धि होती हो, वह 
श्रालोचनाहँ दोष ३ कहलाता है। ऐसे दोष की श्रालोचना करना आलोचनाहं प्रायश्चित 
कहलाता है? । 

(३) प्रतिक्रमगाई : प्रतिक्रण" से जिस दोष की शुद्धि होती हो* उसके लिए 
प्रतिक्रमण करना प्रतिक्रमणाई प्रायश्चित है। 

(३२) तदुभयाह : आलोचना और प्रतिक्रमण दोनों से जिस दोष की शुद्धि होती 
हो” उसकी श्रालोचना और प्रतिक्रमण करना तदुभयाई प्रायश्चित कहलाता है । 

(४) विवेकाह : किसी वस्तु के विवेक--त्याग--परिष्ठापन से दोष की शुद्धि हो 
तो उसका विवेक-- त्याग करना--उसे परठना विवेकाह प्रायश्चित कहलाता है। 
१ -(क) औपपातिक सम० ३० 

(ख) आलोयणपडिक्कमणे मीसबिव्रेगे तहा विउस्सग्गे । 

तवल्लेअमूकअणवट्टया य पारंचिए खचेव ॥ 
(दशा ० १.१ की हारिभद्वीय टीका में उद्धत ) 
२--अपने दोष को गुरु के सम्मुख प्रकाशित करना--गुह से कहना आलोचना 
कहलाती है । 
३---मभिक्षाचर्या आदि में कोई अतिचार हो जाता है, वह आलोचनाई दोष है। कहा 
है--भिक्षाचर्या भादि में कोई दोष न होने पर भी आछोचना न करने पर 
अविनय होता है | दोष हो जाने पर तो आलोचना आवश्यक है ही । 
४--ठाणाड़ः १०.१,७३३ की टीका : 
आकोचता गुरुनिवेदनं तयव यत्‌ शुद्धयति अतिचारजातं तत्तदहंत्वादालोचनाहं तत्त 
 शु ड्यर्थ यत्पायश्रित्ं तदपि आलछोचनाह तत्‌ च- आलोचना एवं इत्येव सर्चन्र 
४-“मिथ्यादुष्कृत ग्रहण को प्रतिक्रण कहते हैं। “मेरा दुष्कृत सिथ्या हो'-. ऐसी 
भावना प्रतिक्रमण कहलादी है । 
६-..समिति या गप्ति की कमी से जो दोष हो जाता है, वह प्रतिक्रमणाई दोष 
कहुछाता है। 
७--मन से राग-हं ष का होना तदुभयाहई दोष है। उपयोगयुक्त साधु द्वारा एकेन्द्रियादि 
. जीवों को संवद्ट से जो परिताप आादिदो जाता हे, वह तदुभयाई दोष कहछाता है 
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है 


(४) व्यू सर्गा्ह : व्यूत्सग--कायोत्सर्ग--कायचेप्टा के निरोध करने से जिस दोष 
की शुद्धि हो? उसके लिए वसा करना व्युत्सर्गाई प्रायदिचत कहलाता है। 

(६) तपाई : ठप करने से जिस दोष की शुद्धि हो उसके लिए हप करना तपाई 
प्रायश्चित कहलाता है । 

(७) छेदाह : चारित्र पर्याय के छेद से जिस दोष की शद्धि होती हो, उसके लिए 
चारित्र पर्याय का छेद करना छेदाई प्रायशिचित कहलाता है । 

(८) मूछाई : जिस दोष की शुद्धि सर्व ब्रतपर्याय का छेद कर पुनः मूल--महाव्रतों 
के श्रारोपन से होती हो उसके लिए वसा करना मलाई प्रायश्चित कहलाता है। 

(६) अनवस्थाप्याई : जिस दोप* की शुद्धि अनावस्था से--अमुक विशिष्ट हप 
न करने तक महाव्रत और वेष में न रहने से द्वोती हो उसके लिए वंसा करना 
अनवस्थाप्याई प्रायश्चित कहलाता है । 

(१०) पारांचितकाई : जिस महादोप ? की दुद्धि पारांचितक--वेश और क्षेत्र त्याग 
कर महातप करने से होती हो उसके लिए वसा करना पारांचितकाई प्रायश्रित 
कहलाता है।* 

१--उदाहरणस्थरूप नाव से नदी पार करने पर यह प्रायश्वित किया जाता है| 
२--साधमिक की चोरी करना, परधर्मो की चोरी करना, किसी को हाथ से मारना--- 

ऐसे दोष हैं । । 

३--दृष्ट, प्रमत्त और अन्योन्य मैथुनसेदी पुसे दोष के भागी द्वोते हैं । 

४--छेदाई, मछाह, अनवस्थाप्याए और प.रा बच उकाई प्रायश्चितों में परस्पर निम्नक्िखित 

भेद है 

छेदाई में चारित्र-पर्याय---चारित्रिक आयु एक दृद तक घटा दी जाती है। दोषा- 

नसार पूर्व चारित्र-ययोय---व्रा रित्रिक आय को दिवस, पक्ष, मासया बष से छेद-- 

घटा कर साधु को छोटा कर देना छदाई प्रायश्चित है। मूलाई में सम्पूर्ण चारित्र- द 

पर्याय--चा रित्रिक आथु का छेद कर दिया जाता है और साधु-जीवन पुनः शुरू करना 

'पड़ता है। अनवस्थाप्याई में साथु अपक काल के लिए ब्रतों से अनवस्थापित कर 
दिया जाता--हृटा दिया जाता है आर फिर अमक तप कर चकने के बाद उसे 
. जुनः ब्नतों में स्थापित किया जाता है.। पारांचिक में विशेता यह है कि साथ को 
'. छड्ढ, क्षेत्र आदि से मी बढ्धभूत कर दिया जाता है (ठाणाड़ १०.१.७३ ३ की टीका)। 


निज्जरा पदाथ्थ (ढाढू : २) : टिप्पणी १२ 


१२--घिनय (गा० २३०३७) : 

विनय तप सात प्रकार का कहा है: १-ज्ञान विवय, २-इशेन विनय, -३-चारित्र 
विनय, ४-मन विनय, ५-वचन विनय, ६-काय विनय और ७-लोकोपचार विनय 9] 
इनमें प्रत्येक का स्वरूप संजेप में नीचे दिया जाता है: 

१--ज्ञान विनय पाँच प्रकार का कहा है--(१) भ्राभिनिबोधिक ज्ञानविनय, 
(२) श्रुतज्ञान विनय, (३) अवधिज्ञान विनय, (४) मनःपर्यवज्ञान विनय और 
(५) केवलज्ञान विनय* । क ४ 

२--दर्शन वितयर दो प्रकार का कहा गया है: (१) शुश्रूषराविनय और 
(२) प्रनाशावना विनय । ह है 

(१) शुश्रृषा विनय अनेक प्रकार का कहा गया है : श्रम्युत्यान--आसन से खड़ा 


१--(क) औपपातिक सम० ३० 
(ख) भगवती २५.७ 
(ग) णाणे दंसगचरणे मणवइकाओवयारिभो विणओ । 
णाणे पंचपगारों मदणाणाईण सहृहणं ॥ 
भत्ती तह बहुमाणो तहिट्वत्थाण सम्मभावणया । 
विद्विगहणब्भासोवि अ एसो विणओं जिणामिद्विओ ॥ 
(दश० १.१ की ह्ारिभ्द्वीय्र टीका में डछ्ुत) 
ज्ञान के प्रति श्रद्धा, भक्ति, बुुमान; दृष्टार्था की सम्यग्भावनता-विचारना; 
तथा विधिपूर्वक ज्ञान-प्रहण और डसके अभ्यास को ज्ञान विनय कह्दते हैं। ज्ञानी 
साधु के प्रति विनय को भी ज्ञान विनय कह्दते हें । 
२--पादटिप्पणी १ (ग) 
३--सम्यकत्व का विनय । दर्शन से दर्शनी अमिन्‍न होने से गुणाधिकर सकल चारित्री में 
श्रद्धा करना-- उसकी सेवा और अनाशातना को दर्शन विनय कहते हैं । 
४--मिलावें उत्तराध्ययन ३.३२ की निम्नलिखित गाथा : 
« अब्मुट्टाणं अंजलिकरणं तहेवासणदायणं 
गुरुभक्तिभावछल्सूसा विणओ एस वियाहिओ ॥ 
तथा निम्नलिखित गाथाएँ : 
छस्सूसगा अणासायणा य विणओ अ दसंणे दुविद्दो । 
दंसणगुणाहिएस कज्जद छस्सूसणाविणओं ॥ 
सक्कारब्भुट्राण सम्माणासण अभिग्गहों तह य | 
आसणअणप्पयार्ण किइकम्म॑ अंजलिगहो अ ॥ 
एंतस्सणगच्छणया ठिअस्स तह पज्जुवासणा भगिया । 
गच्छंताणव्वयण्ण एसो छउस्सूसणाविणओ ॥| 
हि (द्सवेकांलक १.१ की ह्वारिभद्वीय दीका में उद्धृत)" 
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होता, (२) ग्रासनाभिग्रह--जहाँ-जहाँ बठने की इच्छा करे वहाँ-वहाँ भ्रासन ले जाना, 
(३) झ्रासनप्रदान--प्रासत देवा*, (४) सतकरार-स्तवन वन्दनादि करता, (५) सम्मान 
करता, (६) कृतिकर्म---वंदता करना, (७) अ्रञजलिकरणग्रह--दोनों हाथ जोड़ना, 
(८) पअ्नुगच्छता--सम्मुख जाना, (६) पर्युयासता--बंडे हुए की सेवा करना और 
(१०) प्रतिसंसाधनता-- जाने पर पीछे जाना । 

अनाशातना विनय ३ ४५ प्रकार का कहा है : (१) अभरिहृंतों की प्रनाशातना, 
(२) श्ररिहत्र प्रकपित धर्म की अनाशातना, (३) प्राचार्यों की अनाह्मातता, (४) उपा- 
ध्यायों की श्रनाशातना, (५) स्थविरों५ की अनाशाठना, (६) कुल ९ की प्रनाशातना, 
(७)गण* की अ्नाशातना, (८) सघ< की अनाश्ातना, (६) क्रियावादियों' की अना- 
शातता, (१०) संभोगी (एक समाचारी वालों) की अनाशातना, (११) झ्ाभिनिवोधिक 


१--यह अर्थ अभयदेव (ओऔपपातिक टीका ) के अनुसार है| ठाणाजुः टीका में उन्होंने 
इसका अथ भिन्‍न ही किया है--“आसनाभिग्रहः पुनस्तिष्ट आदरेण आसनान- 
यनपूर्वकमुपविशतात्रेति भ्ं इसका अर्थ है--बैठने के बाद जादरपूर्टफ आसन 
लाकर “यहाँ बेठ” इस प्रकार निमंत्रित करना । 
२--ठाणाड़ः टीका में उद्धृत गाथा में 'आसणअनुप्रदान' नाम मिलता है--जिसका 
अर्थ. अभयदेव ने किया है---आसनस्य स्थानात्स्थानान्तरसम्चारण । यही अर्ध 
उन्होंने औपपातिक की टीका में 'आसनाभिग्रह' का किया है। 
३--पशुश्रूजा विगय और अनाशातना विनय में अन्तर यह है कि शुश्रुषा विनय उचित 
क्रिया-करण रूप है और अनाशातना विनय अनुचित क्रिया-निवृत्त रूप | 
४--मिलाव--- 
तित्थगर धम्म आयरिअ वायगे थर कुछंगणे संघे । 
संभोइय *किरियाए मद्दगाणाईण य तट्देव ॥ 
कायव्वा पुण भत्ती बहुमाणों तह यः बणणवाओं श्र । 
अरिहंतमाइयाणं केवरुणाणावसाणाणं ॥ 
(दश ० १.१ की हारिभंद्रीय टीका में उद्धुत) 
५--जो गच्छ की संस्थिति करे वह स्थबिर अथवा जो दीक्षावय या भ्रतपर्याय में बढ़ा. 
हि द्दो। द 
६--साथुओं के गच्छ--समुदाय को 'कुर' कहते हैं । 
७--साधुओं के कुछ समुदाय को 'गण' कहते हैं । 
८--गण के समुदाय को 'सथ' कहते हैं । 
६--जीव है, अजीब है आदि में श्रद्धा रखता है, उसे क्रियावादी कह्दते हैं । 
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ज्ञात की अवाशातता, (१२) श्रुततान की अनाशातना, (१३) श्रवधिज्ञान की अनाशातना, 
(१४) मनपर्यवज्ञान की अनाशातना, (१५) केवलज्ञान की श्रनाशातना, (१६-३०) 
श्ररिहूंत यावत्‌ केवलज्नान--इन पंद्रह की भक्ति और बहुमान, (३१-४५) भ्ररिहंतः यावत्‌ 
केवलज्ञान-- इन पंद्रह का गुणवर्णन कर की फैलाना । 

३--चारित्र विनय" पाँच प्रकार का कहा है: (१) सामायिक्र चारित्र विनय, 
(२) छेशेल्थावतीय चारित्र विनय, (३) परिहारविशुद्धि चारित्र विनय, (४) सृक्ष्म- 
संत्राय चारित्र विनय और (५) यथारूय/तचारित्र विनय। 

४--मन विनय दो प्रकार का कहा हैः (१) अप्रशस्त मतविनय और (२) प्रशस्त 

मनविनय । 

(१) प्रप्रशस्त मन विनय बारह प्रकार का कहा है : (१) सावद्य--मन का दिसा 
आदि पापों में प्रदत्त होना (२) सक्रिय--मन का का्यिक भादि क्रियाओं से युक्त होना 
(३) ककंश-- मत का ककंशभावोपेत होना (४) कटुक--मन का प्रनिष्ट होना 
(५) निष्ठर --मत्र का निष्ठुर->मादंत्र रहित द्वोना (६) कठोर---मन का कठोर-- 
स्तेहरहित होता (७) प्राश्नवकर -मन का अशुभ कर्मों का उब्राजन करनेवाला होना 
(८) छेशतका रो --मन का छेंदनकारी होना (६) भेदनकारी --मन का भेदनकारी होना 
(१०) परितापकारी--मन का परितापकारी होना (११) उपद्रवकारी--मन का 
मारणान्तिक वेदवा करतेत्राला होना और (१२) भतोपघातिक--मन का भतोपघातिक 
होना । इस प्रकार श्रप्रशस्त मन का प्रवर्तन नहीं करना चाहिए। 

(२) प्रदास्त मन विनय बारह प्रकार३ का कहा है: (१) अ्सावद्य--मनकी पाप 





१--चारित्र में श्रद्धा तथा काय- से चारित्र का संस्पर्श तथा भव्य सत्त्वों को उसकी 
प्रर्वणा करना चारित्र विनय कहलाता है । कहा है : 
सामाइयाइचरणस्स सद्दहाणं तदह्देव काएण॑ । 
संफ़ासणं परुवणमह पुरओ भव्वसत्ताणं ॥ 
(दश : १.१ की द्वारिभद्वीय टीका में उदुत) 
२--मन को असावद्य# अपापक आदि रखना मन विनय तप है । 
३--औपपातिक में अयशरूत मत के १२ भेद बताये हँ और उनसे विपरीत प्रशसूत 
मन के भेद जान लेने को कहा है । 
भगवती (२५.७) में प्रशत्त मन के सात ही भद्‌ बताये गए हैं जो इस प्रकार 
हैं -- (१) अपापक (२) असावद्य (३) अक्रियक (४) नि प5 लेशक (५) अनाभ्रवकर 
(६) अक्षयिकर (७) अभूतामिश्रून । अप्रैशस्त मन के सात भेद ठीक इनके 
विप्ररीत चताये हैं यथा पापक, सावद्य इत्यादि । । 
ठाणाड़ः (+.३.४८०५) में प्रशत्त और अप्रशस्त दोनों मन-विनय के सात-सात 
भेद्‌ उछिखित हैं जो भगवती के वर्णन से मिलत हूं । 


दर नव पदाथ 


व्यापार में अ्पवृत्ति (२) प्रक्रि---मत का कायिकादि क्रिया रहित होना (३) प्रकर्कश् ; 
“मन का कर्कश भावरिहत होना (४) प्रकटुक--मन का इष्ट होना (५) श्रनि प्र । 


ः 
| 


मन का मार्दव्रभावयुक्त होता (६) म्रफठोर--मन का कठोरता रहित होता (७) प्रनाश्रव- 


कर--मन का श्रश्युप कर्मों को उपार्जन करनेवाला न द्वोना (५) प्रछेंदनकारी--मन 
की वृत्ति का छेंद्तकारी न होता (६) प्रमेदकारी-- मन की बूत्ति का अभेदनकारी : 


होता (१०) प्रपरितांपकारी--मन से दूपरों को परिताप पहुँचानेवाला न होना .. 


(११) अनुपद्रवका री--मन से उपद्रव करनेवाला न होना और (१२) प्रभतोपधातिक-- | 


मन से प्राणियों की घात करनेवाला न होता ।* 


५--बचन विनय" दो प्रकार का कहा है--(१) प्रप्रशस्त वचन विनय और 
(२) प्रशस्त वचन विनय । श्रप्रशस्त वचन विनय और प्रशस्त वचन विनय का वर्णन 


क्रमशः अप्रदस्त मन विनय और प्रशस्त मन विनय की तरह ही करना चाहिए? । 


६--काम विनय दो प्रकार का कहा है (१) प्रश्चस्तताय विनय (२) अप्रशस्त 


काय विनम्र । 


(१) भ्रप्रशस्त काय विनय सात प्रकार का कहा गया है : (१) प्रतायक्त गमन--- 


बितां उपयोग (सावधानी) जाना (२) प्तायुक्त स्थिति--बिना उपयोग ठहखा.. 
(३) प्रतायुक्त निषरत--बिना उपयोग बेठना (४) अ्रनायुक्त शयन-- बिना उपयोग 
सोता (५) अवायु क उल्लंब्--बिता सावबानी कर्दम झादि के ऊरर से निकलना 


१--वचन को असावद्य आदि रखना--वचन-विनय तप है 


२--औपपातिक में १२-१२ भेदों का वर्णन है जब कि भगवती (२५, ५) और ठाणाज़ क्‍ 


(७.३.४८५) में ७-७ भेदों का ही वर्णन है। 


+ 


३-गमनादि क्रियाएँ करते समय काय (शरीर) को सावधान स्खना--काय, विनय तप ह 


है। मन, वचन और काय विनय की परिसाषा निम्न गाथा में मिलती है: 
मणवदकाइयविणओ आयरियाईण सब्वकाछूंपि । 
अकुसलछसणो निरोहो कुसछाण उदीरणं तहय ॥ 
(दश० १.१ की द्वारिभद्रीय टीका में उद्धृत) 
इसका अर्थ है--आचार्यादि के प्रति सदा अकुशल मनादि का निर्ोध और 


कुशल मनादि की उदीरणा | पर यह अर्थ मन-वचन-काय विनय के यहाँ वर्णित. 


भेदों को देखने से घटित नहीं होता । 


निर्जरा पदार्थ (हाल : २) : टिप्पणी १२ ,  इई६&३ 


(६) प्रनायुक्त प्रलंवा और (७) पतायुक्त सर्वेच्द्रियकाययोगयोजनता *--सर्व इन्द्रियों 
की बिना उपयोग योगप्रवृत्ति । 

(२) प्रशस्त काय विनय सात प्रकार का कहा गया है : (१) ग्रायक्त गमन--- 
उपयोगपूर्वक गमन (२) झ्रायुक्त स्थिति---उपयोगपूर्वक ठहरना (३) झ्रायक्त निषदन-- 
उपयोगपूर्वक बंठना (४) आ्रायुक्त शयन-- उपयोगपूर्वक लेटना (५) झरायक्त उल्लंघन--- 
उपयोगपूर्वक ऊपर से निकलना (६) आ्रायुक्त प्रलंघतन--उपयोगपुर्वक बार-बार उल्लंघन 
(७) प्रायुक्त सर्वेन्द्रिकाययोगयोजनता-- सर्व इन्द्रिय की उपयोगपूर्वक योगप्रश्ृत्ति । 

७--लोकोपचार विनय के सात प्रकार हैं: (१) ग्रभ्यासवृत्तिता--प्राचार्यादि. के 
समीप में रहना (२) पराभिप्रायानुवर्तन---उनके प्रभिप्राय का अनुसरण (३) कार्यहेतु* 
कार्य के लिए हेतु प्रदान--उदाहरणध्वप ज्ञानादि के लिए आ्राहार देना (४) कृतप्रति- 
कृतिता०-...प्रसन्‍न आधार अधिक ज्ञान देंगे, ऐसी बदले की भावना (५) श्रार्तगवेषणता -.... 
श्रार्त--रोगी भ्ादि साधु की सारसंभाल (६) देशकालज्ञता--अवसरोचित कार्य-सम्पादन 





१--टठाणाड़ (७.३.५८५) में इसका नाम सउन्द्रिययोगयोजनता मिलता है । 
२--छोकव्यवहारानुकूछ वर्सन। 
३--छोंकोपचार विनय को 'उपचार' विनय भी कहां गया है। उसके प्रकारों का 
वर्णन निम्न गाथा में मिक्षता है : द 
अब्मास5च्छगछ॑दाणवत्त्ण कयपडिक्किई तहय । 
कारियणिमित्तकरणं दुब्खत्तमवेसमा तहय ॥ 
तट्ट देसकाछ॒ज्माणण सब्वत्थेठ तहयणुमई भणिया । 
उवभारिओ उ विणओ एसो भणिथरों समासेणं ॥ 
( दृशवकालिक १.१ की हारिभद्रीय टीका में उद्धृत ) 
--टिप्पणी न० रे में उद्धत गाथा में “कायहेतु के स्थान में 'कारियनिमित्तकरणं' सेद 
बतलाया है। इसका अर्थ किया है--सम्यगथपदुम्‌ अध्यापितं अस्माक विनयेन 


विशेषेण वत्तितव्यं--हरिभद्ग । 


५--इसका अर्थ हरिभद्व ने ( दश० १.१ की टीका में ) इस प्रकार किया है: प्रसम्नां 


आचार्याः सूत्रमथ तदुभयं वा दास्यन्ति न नाम निर्जरेति आद्वारादिना यतितव्यं 


६६४ , नव पदाय 


और (७) सर्वार्थ में* झआप्रतिलोभता--प्रारःष्ययोग सर्व प्रयोजनों में प्रनुकलता । 
यह विनय तप है? । 
१३--वयावृत्त्य (गा० ३८) : 
प्राचार्याद की यथाशक्ति सेवा करना वंयादृत््य तपरे कहा गया है। यह दस 
प्रकार का है : 
' (१) ग्राचार्य का वयावृत्त्य । 
: (२) उपाध्याय का वंयादृत्त्य । 


/स0२/ | प्रभपन्‍्लकत तक 


१--स्वा्थ! का अर्थ माल्वणियाजी ने स्थानांग समत्रायांग (ए० १४६) में सर्वार्थ न 
कर--'सेवार्थ' किया है जो अशुद्ध माछम देता हैं । 
२--विनय तप के फछ के विषय में (इश० १.१ की द्वारिमद्रीय टीका में) निम्नकिखित 
गाथाएँ मिलती हैं : 
विनयफल शुश्रूषा गुरुणुश्रष फर्छ श्रवज्ञानम्‌ । 
ज्ञानस्य फछ॑ विरतिविरतिफक्क चाश्रवनिरोधः ॥ 
संवरफर्ल॑ तपोबरूमथ तपसो निजञरा फर्क रृष्टम्‌ । 
तस्मात्क्रियानिवृत्ति: क्रियानिवृत्तेरयो गित्वम्‌ ॥ 
यो गनिरो वा दवसस्ततिक्षयः सम्ततिक्षयान्मोक्ष: । 
तस्माक्रश्याणानां सवर्षा भाजनं विनय: ॥ 
३--वेयादृस्य शब्द की व्याख्या निम्न प्रकार है: 
(क) आद्वार आदि के द्वारा उपटम्भ--सेथा--करना वेयाबृक््य है। व्यावृतभाव 
तथा घर्मसाध्रन के निमित्त अज्नादि का आचार्यादे को विधि से देना वेयादृत्त्य 
कहकाता है : 
वेयावच्च॑ वावड़भावों तह धम्मसाहणनिमिर्त । 
अन्नाइयाण  विहिणा .संपायणमेस भावत्थों ॥ 
(उत्त० ३०.३३ की नेमिचन्द्राचार्य टीका में उद्धुत) 
(ख) व्यापत्तल्य शुभउ्यापाररतों भाव: कर्म्त वा वैयाटस्य---गुभ व्यापारवाले 
का साव अथवा कर्म वेयावृत््य कहलाता है| 
(ढाणाज़ ५.१.३६६ की टीका) 
“  (ग) व्यावृत्तल्‍्य भावः कर्म्म वा वेयायृत्यं सक्तादिसिहपष्टम्म:--विशेष रूप से 
. रहते का भाव अथवा कर्म--भोजन आदि के द्वारा उपच्टम्भ--मदद । द 
(ठाणाज़ः ३.३ १८८ की टीका). 
४-- उत्त० ३०.३२ : 
-.. आयरियमाइए वेयावश्चमि दसविहें । 
* ' “क्ासेवण्ण जह्ाथाम वेयावच्च ठमाहिय॑ ॥ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल ; २) : टिप्पणी १३ 


(३) दक्ष का वंयावृत्त्य । 

(४) ग्लान* का वयादृत्त्य । 

(५) तयस्वी साधु का वयावृत्त्य । 

(६) स्थविर३का वधादृ त््य । 

(७) साधमिक* का वंयादृ त््य । 

(5) कुल" का वंयादृत्त्य । 

(६) गण& का वैयावृत्त्य । 

(१०) संघ" का वैयावृत्त्य ८ । 

ठाणाजु में कहा है--आचार्यादि की श्रग्लान मन से--अखिल्न भाव से वयांदृत्त्य 
करनेवाला श्रमण निम्न॑य महा निर्जरा और महा पर्यवसान का करनेवाला होता है? । 





१--नव प्रत्नजित साधु 
२--रशेगी साधु 
२३--इ८ साधु 
४--साधु-साध्वी 
४--कुछ-साधुओं का गच्छ---समुदाय 
६--गण-कुछ समुदाय 
७-- संघ-गण समुदाय 
प+-जयाधत्त्य के ये दम भेद सेत्रा-पात्र की अपेक्षा से किये गये हैं । यहाँ जो क्रम बताया 
गया है वह औपपातिक सुत्र के अचुसार है। भगवती सूत्र ( २५,७) तथा ठाणाडुः 
(५.१.३६६-६७) में क्रम इससे भिन्‍तर है; यथा--१-(१), २-(२) £) 
४-(७), ४-(७), ६-(३), ५-७), ८-(३), €-(१०), १०-६७) । 
पुक और भी क्रम सिझता है जो निम्न गाथा में परिलक्षित है : 
आयरिय उबज्काए थेर तबस्सी गिराण सेहाणं ] 
साहम्मिय कुछ गण संघर्सेगय॑ तमिह कायब्बं॥ 
है (उत्त० ३०,श३ की नेमिचन्द्रीय टीका में डद्धृत), 
६-“ठाणाज्ञ ९.१.३२६६-२६७ हु द | 
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नव पदाथ 


१४-स्वाध्याय तप (गा० ३६) : 
स्वाध्याय* पाँच प्रकार का कहां गया है: (१) बाबता* (२) प्रच्छता 





१--उत्तम मर्यादापूर्वक अध्ययन--अ्रुत के विशेष अनुसरण को स्वाध्याय कहते हैं। 
नन्दि आदि सूत्र विषयक वाचना को स्वाध्याय कहते हैं । 
ठाणाज़ के अनुसार चार महा प्रतिज्ञु->भआपाद की पूर्णिमा के बाद की 
प्रतिपदा-इदंमह॒प्रतिपदा, कार्तिक की प्रतिपदा झौर चैन्न प्रतिपदा--में स्दाध्याय 
करना नहीं कछपता (9,२,२८४) | " 
इसी तरह ढाणाडुः में पहली संध्या, पश्चिमा संध्या, मध्याद और अर्द्धरात्रि में 
स्वाध्याय करना अकछ्पनीय बताया गया है तथा पूर्वाढ़, अपराह्,, प्रदोष और 
प्रत्युष में स्वाध्याय करना कल्पनीय बताया है । पहली संध्या--सर्योद्रय के पहले, : 
पश्चिमा-संध्या--सर्याल्त के समय, पर्वाइ--दिन का प्रथम प्रहर और अपराइ-- 
दिन का द्वितीय प्रहर । प्रदोष--रात्रि का प्रथम प्रहर और प्रत्युष--सात्रि 
का अल्तिम प्रहर (४.२.२८४५) । 
अकाल में स्वाध्याय करना असम्राधि के बीस स्थानों में एक स्थान कहा 
गया है (समवायाज़ः सम. २०) | 
अकाल स्वाध्याय के दोष इस प्रकार धताये गये हैं : 
छयणाणंमि अभत्ती छोगविरुद्ध पमत्तडछणा य | 
विज्ञासाहणवेगन्नघम्मया एवं मा कणस ॥ 
*२--वाचना, प्रच्छना, परिवर्तना, अनुप्रेज्ञा और घमकथा शब्दों का अर्थ ऋमशः इस 


प्रकार है--अव्ययन, पूछना, आवृत्ति, सन्र और भर्थ का बार-बार चितन-मनन 
तथा व्याख्यान । 


इन सबका परस्पर सम्बन्ध हस प्रकार है: पढ़ाने के लिए कहने पर शिष्य के 
प्रति गुरु का प्रयोजक भाव अथात्‌ पाठ धराना बाचता है। बाचना ग्रहण करने के 
बाद संशयादि उत्पन्न होने पर पुनः पूछना भर्थात्‌ पूर्व अधीत' सत्रादि में शरह्ढा होने 
पर प्रश्न करना प्रच्छना कहलाता है । प्रच्छना से विशोधित सत्र कहीं फिर न भछ् 
जाय, इस हेतु से सूत्रका बार-बार अस्यास---गणन करना परिवर्तना कहलाती है| 
सूत्र की तरह ही अर्थ के विषय में भी विल्मति का होना संभव होने से अर्थ का 
बार-बार अलुप्रेक्षण-“चिल्तन अनुप्रेक्षा कहछाता है। हरिभव्गसतरि के अनुसार 
सन से गुणन करने को अनुप्रेक्षा कहते हैं---वाचा से नहीं । इस प्रकार अभ्यास 
किये हुए श्रुत द्वारा धर्म-कथा कहना--अ्रतघर्म की व्याख्या करना धर्मकथा है 
(दाणाज़' २.१.६५ की टीका) । हरिभदसूरि के अनसार सर्दक्षप्रणीत अहिसादि 
लक्षणरूप धर्म का अनुयोग--कथन घर्मकथा है ( दश, १.१ की टीका ) । 
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( ३) परिवर्तता (४) अनुप्रेक्षा और (५) धर्मकथा* । 
स्वाध्याय के भेंदों का फल-वर्णन इस प्रकार मिलता है: 


(१) वाचना से जीव निर्जरा करता है। श्रत के अनुव॑र्तन से वह अ्नाशातना में 
वर्तता है। इससे तीर्थ--धर्म का भ्रवलम्बद करता है। जिससे कर्मों की महा निर्जरा 
भौर महा पर्यवसानवाला होता है। 


(२) प्रतिपुच्छा से जीव, सूत्र और भ्रर्थ दोनों की, विशुद्धि करता है तथा कांक्षा- 
मोहनीय कर्म को व्युच्छिन्न करता है। 

(३) परिवर्तना से जीव व्यंजनों को प्राप्त करता है तथा व्यंजन-लब्धि को उत्पादित 
करता है। 


(४) अनुप्रेज्षा से जीव श्राय छोड़ सात कम प्रकृतियों को, जो गाढ़े बंधन से बंधी 
हुई होती हैं, शिधिल बंधन से बंधी करता है, दीर्घकाल स्थितिवाली से हृस्वकाल 
स्थितिवाली करता है । बहुप्रदेशवाली को अल्प-प्रदेशवाली करता है। आयष्य 
कर्म को वह कदाचित्‌ बांधता है, कदाचित्‌ नहीं बांधता तथा श्रसातदेदनीय को बार- 
बार नहीं बांधता तथा अनादि, अनन्त, दीर्घ चारगति रूप संसार-कान्तार को शीघ्र ही 
व्यतिक्रम कर जाता है । द 

(५) धर्मकथा से निर्जरा करता है। धर्मकथा से प्रवचन की प्रभावना करता है 
और इससे जीव भविष्यकाल में केवल शुभ कर्मों का ही बंध करता है* । 

स्वाध्याय से जीव ज्ञानावरणीय कर्म का क्षय करता है* | कद्षा है : 

कम्ममसंखेज्जभवं खबेइ अणुसमयेव उबउत्तो। 
अन्नयर॒म्मि वि जोए सज्कायम्सि य विसेसेणं* ॥ 





१---उत्तराध्ययन (३०.३४) में इनकी संग्राहक गाथा इस प्रकार है : 
वायणा पुच्छणा चेच तहेण परियद्वणा । 
अणुप्पेहा धम्मकहा सज्काओ पंचहा भव ॥ 

२--उत्त० २६,१६०२३ 

३--डत्त० २६.१८ 

४--उत्त० २६,६१८ की नेमिचन्द्रीय,टीका में उद्धुत 
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१०-ध्यान तप (गा० ४०) : | 

ध्यान तप चार प्रकार का कहा गया हैं! (१) झाते ध्यान (+ रंद्ध ध्यान " 
(३) धर्म ध्यात श्रौर (४) शुक्र व्यान । 

१--प्रार्त ध्यात* बार प्रकार का होता है: (१) अमन ए-सम्मयोग से सम्प्रवक्त 
होने पर उसके विप्रयोग की स्मृति से समस्वागत होना? (7) गताजन्‍्यम्ययोग से 
सम्धयुक्त होते पर उसके अविध्रयोग की स्मृति से समस्वागत द्वोता 4 (३) आलंक-सम्प्रयोग प 
से सम्प्रयुक्त होने पर उसके विप्रयोग की स्मृति से समस्वागत होना (४) भाग में प्रीति- 
कारक कामभोगों के सम्प्रयोग से सम्प्रयय होते पर उनके अविप्रयोग की स्मृति से 
समन्वागत होना । 

ग्राते ध्यात के चार लक्षण/कहे गये हैं : (१) ऋदन, (३१) रान-7#-दीनता, 
(३) तेपनता--अ्रश्नु बहाना और (४) विलपतता 6 --बा र-बार वजेशयुकत बात कहना । 

२+रौद्र ध्यान * चार प्रकार का कहा गया है : (१) दिरारबं वी० (२) सपानबंधी 





१--स्थिर अध्यवसान को ध्यान कहते हैं। घित्त चल है, इसका किसी एक बाल में 
स्थिर हो जाना ध्यान है (जं॑ थिरमम्जवसाणं ते कारण ज॑ चर्क तयं चित्त) । 
एकाग्र चिन्तानिरोध ध्यान है (ठाणाज़ूः ५,.२.५१६ की टीका) | 
*--भोग-उपभागों में मोहवश अति इच्छा--अ भेछापा का होना आत ध्यान है । 
३--इसका अथ है अहुचिकर संयोग से संयुक्त होने पर उसका वियोग है जाय, इस 
कामना से निरन्तर ग्रस्त रहना । 
४--इसका अर्थ है रुचिकर संयोग से संयुक्त होने पर उसका विय्रोग न हो जाय, इस 
कामना से निरन्तर ग्रस्त रहना | 
५--भगवती सूत्र (२५.७) में 'विकवणया!'---विलूपनता (ओऔप० सम: २०) के स्थान 
'परिदेवणया'---परिकदेवना शब्द है। इसका अथ है बादु-ग्रार क्लेश उत्पन्न 
करनेवाली भाषा का बोलना। ठाणाड़ु' (४७.१.२४७) में भी "परिदेवणया' ही 
मिलता है । ' 
£--आत्मा का हिसा आदि रौद--भयानक भावों में परिणत होना रद ध्यान है । 
जिसका छेंदन-भदन-मारण आदि क्र भावों में राग होता है उसके रौद्ध ध्यान 
कहा जाता है । 
/-> दूसरों को मारने-पीटने, काटने-बाढ़ने की भावना करते रहते को हिसामुब्रंधी 
रोद ध्यान कहते हैं । 
-+-फूठ बोलने की भावना करते रहना झषपोडुबंबी रौद् ध्यान है । 
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# थी? 
# 
णिरे 


(३) स्तेयानुबंधी'! और (४) संरक्षणानुबंधी* । | ु 

रोद्र ध्यान के चार लक्षण कहे गये हैं: (१) आासत्न दोष? (२) बहुल दोष* 
(३) अज्ञान दोष७ और (४) आमरणान्त दोष * । 

३--धर्म ध्यान" चार प्रकार का कहा गया है: (१) अाज्ञाविचय< (२) अपाय 
विचय* (३) विपाक विचय*" और (४) संस्थान विचय१ १ । 

धर्म ध्यान के चार लक्षण कहे गये हैं : (१) आज्ञारुचि* * (२) निसर्ग रुचि! 
(३) उपदेश रुचि) ४ और (४) सूत्र रचि१५ । 

धर्म ध्यात के चार अवलंबन कहे गये हं--(१) वाचता (२) प्रतिपच्छा 





१-- परधन अपदृरण की भावना करते रहना स्तेयानुबंदी रौद ध्यान है | 
२--धन आदि वस्तुओं के संरक्षण के लिए क्रर भावों को पोषित करते रहना 
संरक्षणानुबंधी रद ध्यान है । 
३-- हिसा आदि पापों से बचने की चेष्टा का न होना । 
४---हिसा आदि पापों-में रात-दिन प्रवृत्ति करते रहना । 
५--हिसा आदि पापों को धर्म मानते रहना । 
६--मरने तक पाप का पश्चाताप न होना । 
७ --सर्वभूतों के प्रति दया की भावना, पांचों इन्द्रियों के विषयों से व्युपरम--- 
उपशान्त भाव, बन्ध और मोक्ष, गमन और आगमन के हेतुओं पर विचार, पंच 
महाव्रतादि ग्रहण की भावना--य्रे सब धर्म ध्यान हैं । - 
८-- प्रवचन की पर्यालोचना---जिर-आज्ञा के गुणों का चितन । 
&--रागद्द षादि जन्य दोषों की पर्याक्ोचना । 
१०--कर्मफल का चिन्तन । ॥॒ 
११--जीव,छोक आदि के संस्थान का विचार । 
१२---जिन-आज्ञा--जिन-प्रववन में रुचि का होना । 
१३---स्वाभा।वक तत्वहूचि । 
१४---साथ-सन्‍्तों के उपदेश में रुचि। औपपातिक (सम० ३०) में मूछ शब्द 'उवएसरुई” 
है। इसके स्थान में भगवती (२५,9) में 'ओगाढ्रुयि--अवगाढ़ रुचि हे और 
ठाणाड़' (४.१९.२४७) में 'ओगाढ्रुती! है। इस शब्द का. अर्थ हे आमम में 
विस्तृत अवगाहन की रुचि । 

१५--आगमों में रु का होना । 
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हू 


(३) परिवर्तना और (४) धर्मकथा* । 

धर्म ध्यान की चार अनुप्रेश्षाएँ कही गई हैं : (१) झ्रनित्य अनुप्रेक्षा* (२) अशरण 
अनुप्रेक्षा? (३) एकत्व अनुप्रेज्ञा८ और (४) संसार पअनुप्रेक्ष।+ । 
द ४--शुक्ठ॒ ध्यान * चार प्रकार का कहा गया है : (१) पुथकत्ववितर्क सविचारी ० | 
(२) एकत्ववितर्क अविचारी* (३) सृक्ष्मक्रिया शअनिश्ृत्ति'ः और (४) समुच्छिन्नक्रिया 
अ्प्रतिपाती१ ९ । 

शुक्र ध्यान के चार लज्ञण*? कहें गये हैं: (१) विवेक*३ (२) व्युत्वर्ग१ ३ 
(३) अ्व्यथा१ ४ और (४) असंमोह१ 5 । ह॒ 


६--ठाणाज्ञ सूत्र में 'धर्मकथा' के स्थान पर “अणुप्पेह्द! (अजुम्रेक्षा) शब्द हैँ । इसका 
अथ है गहरा चिन्तन । 

२---पंपत्ति आदि स्व वस्तुएं अनित्य हैं--ऐसी भ्गवना या चिन्तन । 

३--हुःख से मुक्त करने के लिए धर्म के सिवा कोई शरण नद्ीं---ऐसी भावना । 

४--में अकेला हूँ, मेरा कोई नहीं इत्यादि चिन्तन । 

५--संसार जरा-मरणादि स्वरूपवारा है आदि चिन्तन । 

६--जिसकी इन्द्रियाँ विषयों से सर्वथा पराज्रमुख होती हैं, संकल्प- विकल्प का दिकार 5 
जिसे नहीं सताता, जिसके तीनों योग वश में हो चके हों आर जो सम्पूर्ण रूप से. 
अन्दरात्मा होता है उसका सर्वात्तम स्वच्छ ध्यान शुक्ल ध्यान कहलाता है । 

७--_क द्रव्य के आश्रित नाना पर्यायों का श्रुत (शास्त्र) के अवलूम्तन से भिर- 
सभिन्‍न विचार करना । 

८--उत्पाद आदि पर्यायों में क्रिलो एक पर्याय को अभ्दरूप से छेकर श्रत के 
आलंबन से अर्थ और शब्द के विचार से रहित चिन्तन । 

६--उस वक्त का ध्यान जब सन-चरन्‍्योग रोका जा चक्रा हो, पर काययो -- 
उच्छवास आदि सूक्म क्रियाओं से निवृत्ति नहों पाई हो < यह चौदहमब्नें गुण्रू... । 
में योग-निरोध करते समय केवली के होता है । क्‍ 

१०--जिस समय समस्त क्रियाओं का उच्छेद हो जाता है उस समय का अलजुपरत _ 
स्वभाववाला ध्यान । द 

११--भगवती सूत्र (२५.७) में इन्हें शुरु ध्यानका अवलंबन कहा गया हैं । 

१२--गरीर से आत्मा की भिन्‍नता का वित्रेक । 

१३--निःसड्रता--देह और उपधि का निसंकोच त्याग । 

, १४--व्यथा या भय का अभात्र । 

१५--विषयों स॑ मूढ़ता--संमोहन का अभाव । 
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शक्कु ध्यान के चार ग्रवलम्बतन कहे गये हैं: (१) क्षान्ति" (२) मुक्ति) (३) झाजव * 
और (४) मादव४ 

शुक्कु ध्यान की चार अनुप्रेक्षाएँ कही गई हैं: (१) अपायातुप्रेक्षा० (२) भ्रशुभानु- 
_प्रेज्ञाई (३) अनन्तवृत्तितानुप्रेज्ञा * और (४) विपरिणामानुप्रेक्षा * । 

आ्रार्त और रौदर ध्यान को छोड़ कर सुसमाहित भाव से धर्म और शुक्ल ध्यान के 
ध्याने को ब॒द्धों ने ध्यान तप कहा है* । 
१६--व्यत्सग' तप (गा० ४१-७५) : 

व्यूत्सर्ग१ * तप दो प्रकार का कहा गया है: १-दरव्य व्युत्सग१ * और (२)-भाव व्युसर्ग* *। 

१--द्रव्य व्यूत्सग तप चार प्रकार का कहा है : (१) शरीर-व्युत्सर्ग) * (२) गण- 
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१-+- क्षमा 
२-निर्लोभता 
२३--आजुता-सरलता 
४--मद॒ता-निरभिमानता 
५->हिसा भआादि आश्रव जन्य अनर्थो' का चिन्तन । 
६-- यह संसार अशुभ है-ऐसा चिन्तन । 
७ --अनन्ततृत्तिता --संसार की जन्म-मरण की अनन्तता का चिन्तन । 
८--वस्तुओं में प्रति समय परिणाम--अवस्थान्तर होता है, उसका चिन्तन । 
६&--उ3क्त० ३०,२५४ 
अटुरुद्दणि वज्जिता भाएजा छसमाहिए । 
धम्मसकाईं भाणाईं काणं तं तु बुहावए ॥ 
१००नव्युत्सग अर्थात्‌ त्याग । 
११--शारीशिक हलन-चैलनादि क्रियाओं के त्याग, साधु-समुदाय केध्ेसहवास, वस्त्र, 
पात्रादि उपधि तथा आहार के त्याग को द्रव्य व्युत्सर्ग तप कहते हैं । 
२००करोधादि भाव तथा संसार और कर्म-उत्पत्ति के हेतुओं का त्याग--भाव व्युत्सग- 
तप कहलाता है । 
१३-- शरीर व्युत्सर्ग तप की परिभाषा निम्न प्रकार मिछती है (उत्तर ३०.३६) 
सयणासणठाण वा, जे ड भिक्ख न वाबरे। 
० कायस्स वरिडस्सगो, छट्टों सो परिकित्तिओ ॥ 
_.. शयन, आसन और स्थान में जो भिक्ष॒ चलनात्मक क्रिया नहीं करता--शरीर को 
हिलाता-इछात़ा नहीं, उसके काय-दव्युत्सर्ग नामक छठा आन्यन्तर तप क्ह्दाग़या है। 
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व्युत्सर्ग? (३) उपधि-व्युत्सग* और (४) आहार-व्यत्सर्ग ३ | 

२--भाव व्युत्सर्ग तप तीन प्रकार का कहा है-- (क) कपाय-व्युत्यर्ग ः (ख्र) संसार- 
व्युत्स्ग और (ग) कर्म-व्युत्सग | 

(क) कषाय-व्युत्सर्ग तप चार प्रकार का कहा है: (१) क्रोधकपषाय-व्युत्सगं, 
(२) मानकव्ाय-व्युत्र्ग (३) सायाकप्राय-च्युत्मर्ग श्लौर (४) लोभ फपाय-व्यूत्सर्ग 

(ख) संप्रार-व्युसर्ग तप३ चार प्रकार का कहा है: (१) नेरयिकसंसार-व्यत्सरी 
(२) वियंक्पंतार०-व्युत्म्ग (३) मनृष्यप्ंत्ार-आुत्मग और (४) देवसंसार-व्यत्स्ग । 

(ग) कर्म-व्यूत्सग तप< ब्राठ प्रकार का कहा है : (१) ज्ञानायरणीय ऐर्म-व्युत्सर्ग 
(२) दर्शशावरणीयकर्म-व्यूत्सग (३) वेदनीय कर्म-ब्युत्मग (४) मोदरीयकर्म व्यूत्सर्ग 
(५) आयुध्यकर्म-व्यूत्तम (६) नामकर्म-व्यत्मग. (७) गोत्रकर्म-व्यत्सण और 
(5) भन्तरायकर्म-व्यत्सर्ग । 





(७७७०.३४५५ कर»का»क७,॥ भय, नाक 


६--तपस्या या उत्कृष्ट साधना के छिय्रे साध-समुद्ाय का त्याग कर एकाकी रहना-- 
गण-व्युत्सग तप कहलाता है । 
*--वस्त्र, पात्र आदि उपधि का त्याग-- उपधि-ब्युत्सर्ग तप कहालाता है । 
रे-भक्त-पान आदि का त्याग--आहार-व्युत्सर्ग कहलाता है । 
४--अभनुच्छेद १, २ और ६ के ब्रिपय को संग्रह करनेवाली निम्नलिखित गाथाएँ 
, मिलती हें टू 
दव्वे भावे अ तहा दुह्म, विसग्गो चउठ्विहों दत्त । 
 गगरेहोवहिभते, भावे कोहादिचाओ त्ति॥ 
काले गणदेहागं, भतिरित्ताउद्धभनत्तपाणाणं । 
कोहाइयाण सययं, कायब्बो होई चाओ त्ति॥ 
(दश० १.१ की हारिभद्वीय टीका में उद्धृत) 
<-क्रोध, सान, साया और छोभ--ये चार कपाय हैं। इनमें से प्रत्येक का त्याग 
कषाय-व्युत्सर्ग तप कहलाता है । ँ “ 
६-णनरक, तिर्य॑ज््च, मनुष्य ओर देव--ग्रे चार गतियाँ ह। इन गतियों में जीव के 
भ्रमण को संसार कहते हैं। उन भावों---कत्यों का त्याग जिनसे जीव का नरकादि 
गतियों में श्रमण होता है--प्ंसार-व्युत्सर्ग तप कहलाता है । 
'“डेश्वरी, जछ, अग्नि, वायु और वनस्पति--इन एकेन्द्रिय से लेकर पशु, पक्षी आदि 
तियश्व पंचेन्द्रिय तक के जीवों की गति | 
“जिनसे जीव संसार सें बंधा हुआ है और भव-म्रमण करता हैं, उन्हें कर्म कहते 
. हैं। ग्रे ज्ञानावरणीय भेद से आठ प्रकार के हं । उन भावों---क्रार्यो का त्याग जो 
' इन आठ प्रकार के कर्मा की उत्पत्ति के हेतु हों--कर्म-व्युत्सर्ग तप कहलाता है । 
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१३-- तप, संवर, निजेरा (गा० ४६-७२) : 

इन गाथाओ्रों में स्वामीजी ने निम्न तथ्यों पर प्रकाश डाला है: 

१--आत्म-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक की हुई तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती 
है (गा० ४९) । 

२--आत्म-शुद्धि के लिए इच्छापूर्वक तप किसके हो सकता है (गा० ४७-५१)। 

३--संवर भौर निजरा का सम्बन्ध (गा० ४७-५५)। 

४--तपस्था की महिमा (५०-५२) । 

नीचे इन पर क्रमश: प्रकाश-डाला जा रहा है: 

१--आत्म-शुद्धि के छिए इच्छापूर्वक की हुईं तपस्या किस प्रकार कर्म-क्षय करती है: 

स्वामीजी ने सकांम तप की कार्य-प्रणाली को चुम्बक रूप में इस प्रकार बताया है : 
“ते करम उदीर उदे श्रांण खेरे--वह कर्मों को उदीर्ण कर, उदय में ला उन्हें बिखेर 
देता है। इस विषय का सामान्य स्पष्टीकरण पहले आ चुका है ।१* जिस तरह समय 
पाकर फल अपने झ्राप पक जाते हैँ उसी तरह नाना गति और जीव-जातियों में भ्रमण 
करते हुए प्राणी के शुभाशुभ कर्म क्रम से परिपाक-काल को प्राप्त हो अ्नुभवोदयावलि में 
प्रविष्ट हो फल देकर श्रपने श्राप झड़ जाते हैँ। यह विपाकजा निर्जरा है। सकाम तप 
इस स्वाभाविक क्रम से कार्य नहीं करता । वह अपने सामर्थ्य से जिन कर्मों का उदय- 
काल नहीं आया होता है, उन्हें भी बलात्‌ उदयावलि में लाकर झाड़ देता है। जिस 
तरह श्राम और पतस को झोपक्रमिक क्रिया श्रकाल में ही पका डालती है उसी तरह 
सकाम तप उदयावलि के बाहर स्थित कर्मों को खींचकर उदयावलि में ले श्राता है। इस 
तरह उन कर्मों का वेदन हो उनकी निर्जरा होती है। सकाम तप अश्रविपाकजा निर्जरा 


का हेतु होता है* । 





१--देखिए ४० ६१० (ऊ) 
२--तत्त्वा० ८५.२२ सर्वाथसिद्धि : 
तन्न चतुर्गतावनेकजातिविशेषावधूणिते संसारमहार्णवे चिरं परिभ्रमतः शुभाशुभस्य 
कर्मणः क्रमेण परिपाककालप्राप्तस्यानुभवोदयावलिस्रोतो3नुप्रविष्टस्यारब्धफलस्य 
या निवृत्तिः सा विपाकजा निर्जरा । यत्कर्माप्राप्तविपाककालमौपक्रमिकक्रिया- 
विशेषसामर्थ्यादनुदी्ण बलांदुदीयोद्यावि प्रवेश्य वेद्त आम्रपनसादिपाकवत सा 
अविपाकजा निजेरा। 
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कर्म-प्रायोग्य पुदूगल आ्रात्मा की सत्‌-प्रसत प्रवृत्ति द्वारा गहीत होकर कर्म बनते हैं 4 कर्म 
की पहली ग्रवस्था बंध है और अन्तिम भ्रवस्था है वेदना | कर्म के विसम्बन्ध की अवस्था 
निजेरा है। कर्म-फल का अनुभव वेदना है। वेदना के बाद भुक्तरस कर्म-पुदूगल आत्मा 
से दूर हो जाते हैं। यह निर्जरा है। बन्ध और वेदना या निर्जरा के बीच कर्म सत्तारूप 
में अवस्थित रहता है, किसी प्रकार का फल नहीं देता । अ्रवाघधा काल---पकने का 
काल पूरा नहीं होता, बब तक कर्म फल देने योग्य नहीं बतता । अबाधा काल पूर्ण होने 
के पश्चात्‌ फल देने योग्य निरषेक बनते हैं, और फिर विपाकप्रात कर्म वेदवा--फलानुभव 


के बाद झड़ जाते हैं। 
बच्चे हुए कर्म-पुदूगल विपाकप्राप्त हो फल देने में समर्थ हो जाते हैं, तब उनके 
निषेक प्रकट होने लगते हैँं--यह उदय है । 


अबाधा काल में कर्म का अवस्थान मात्र होता है, पर कर्म का कतृत्व प्रकट नहीं 
होता । उस समय कोरा अवस्थान होता है, अनुभव नहीं । अनुभव अबाधा काल पूरा 
होने के बाद होता है । 

काल मर्यादा पूर्ण होने पर कर्म का वेदत या भोग प्रारम्भ होता है । यह प्राप्त- 
काल उदय है। ऐसे स्वाभाविक प्राप्त-काल उदय के अतिरिक्त दूसरे प्रकार का उदय 
अर्थात्‌ श्रप्राप्त-काल उदय भी सम्भव है। 

भगवान महावीर ने गौतम से कहा था--“अनुदीर्ण, किन्तु उदीरणा-भव्य कर्म- 
पुद्गलों की उदीरणा सम्भव है? ।” 

कर्म के काल-प्राप्त (स्वाभाविक) उदय में नये पुरुषार्थ की आवश्यकता नहीं होती। 
बन्ध-स्थिति पूरी होती है, कर्म-पुदूगल अपने आप उदय में श्रा जाते हैं। उदीरणा द्वारा 
कर्मों को स्थिति-क्षय के पहले उदय में लाया जाता है। यह पुरुपार्थ-साध्य है । 

एक बार गौतम ने पूछा---“भगवन्‌ ! अनुदीर्ण, उदीरणा-भव्य (कर्म-पुद्गलों) की जो 
उ दीरणा होती है, वह उत्थान, कर्म, बल, वीर्य पुरुषकार श्रौर पराक्रम के द्वारा होती है 
अथवा अनुत्थान, भ्रकर्म, अबल, श्रवीर्य, अ्पुरुषकार और अपराक्रम के द्वारा?” 

भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम ! जीव उत्पवान श्रादि के द्वारा अनुदीर्ण, उदीरणा 





१--भगवती १.३ 


गोयमा ! नो उद्णिणं उदीरेइ, नो अगुदिणणं उदीरेइ, अणदिशणं उदीरणाभवियं ह 
कम्म॑ उदीरेइ, णो उदयाणं तरपच्छाकड्ं कम्म॑ उदीरेह । 
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भव्य (कर्म-पुदूगलों) की उदीरणा करता है, किस्तु अनुत्थान आ्रादि के द्वारा उदीरणा 
नहीं करता" ।?? 

उदीरक पुरुषा्थ के दो रूप हैंँ। कर्म की उदीरणा करण के द्वारा होती है। करण 
का श्रर्थ है--योग । योग तीन प्रकार के हैं--(१) काय व्यापार, (२) वचन व्यापार 
' और (३) मन व्यापर । उत्थान आ्रादि इन्हीं के प्रकार हैं। योग शुभ ओर अशुभ दोनों 
प्रकार का होता है। शुभ योग तपस्या है, सत्यवृत्ति है। वह उदीरणा का हेतु है । 
उदीरणा द्वारा लम्बे समय के बाद तीन भाव से उदय में झाने वाले कर्म तत्काल और 
मन्द भाव से उदय में आ जाते हैं। इससे आत्मा शीघ्र उज्वल बन जाती है । 

क्रोध, मान, माया और लोभ की प्रवृत्ति अशुभ योग है। उससे भी उदीरणा होती 
है, पर आत्म-शुद्धि नहीं होती; पाप कर्मों का बन्ध होता है? । ह 

उदीरणा उदयावलिका के वहिभूत कर्म पुदूगलों की ही होती है। उदयावलिका में 
प्रविष्ट कर्म पुदूगलों की उदीरणा नहीं होती । उदीरणा शनुदीर्ण कर्मों की ही होती है । 
श्रनुदित कर्मों की उदीरणा तप के द्वारा सम्भव है । 

यहाँ प्रशन उठता है क्या उदीरणा सभी कर्मों की सम्भव है ? कर्म दो प्रकार के 
होते है--एक निकाचित श्र दूसरे दलिक। निकाचित उन कर्मो को कहते हैं जिनका 
विपाक अन्यथा नहीं हो सकता । दलिक उन कर्मों को कहते हैं जिनका विपाक श्रन्‍्यथा 
भी हो सकता है। इसी आधार पर कर्म के अन्य दो भेद मिलते हैं--(१) सोपक्रम और 
(२) निरूपक्रम । जो कर्म उपचार-साध्य होता है वह सोपक्रम है। जिसका कोई प्रती- 
कार नहीं होता, जिसका उदय अन्यथा नहीं हो सकता वह निरूपक्रम है। 

ऊपर में एक जगह ऐसा वर्णन श्राया है कि तप निकाचित कर्मों का भी क्षय 
करता है।। यह एक मत है। दूसरा मत यह है कि निकाचित कर्मों की श्रपेक्षा जीव 


परवश है । 


१--वही क्‍ 
गोयमा [ त॑ उद्दाणेण वि, कम्मेण वि; बलेण वि, वीरियेण वि, पुरिसकारपरक्षमेण 
वि अणुदिणण उदीरणाभवि यंकम्मं॑ उदीरेइ ; णो त॑ अणुद्वाणेणं, अकम्मेणं 
अरबलेणं, अवीरिएणं, अपुरिसक्कारपरिक्रमेणं अणुद्णणं उदीरणाभवियं॑ कम्मं 
उदीरेह ।.... ४ 
२--देखिए ए० ६९३ 
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निकाचित कर्मोदय की श्रपेक्षा जीव कर्म के अधीन ही होता है। दलिक की भ्रपेक्षा 
दोनों बातें हैं। जड्हाँ जीव उन्हें श्रन्यथा करने के लिए कोई प्रयत्ञ नहीं करता वहाँ वह 
उस कर्म के अभ्रधीन होता है और जहाँ जीव तप की सहायता से सत्प्रयत्नशील होता है 
वहाँ वह कर्म उसके अधीन होता है। उदय काल से पूर्व कर्मों को उदय में ला तोड़ 
डालना, उनकी स्थिति और रस को मन्द कर देना--यह सब इसी स्थिति में हो सकता 
है । यही उदीरणा है* । 


२--आत्स-शुद्धि के लिए इच्छापूवंक तप किसके हो सकता है ? 

उमास्वाति लिखते हैं--“संश्वततपउपधानात्तु निर्जरा*”-..संवरयुक्त जीव का तप 
उपधान निर्जरा है। उन्होंने तत्त्वार्थमत्र में कहा है--“सम्यग्हप्टि, श्रावक, विरत, 
प्रतन्तानुबन्धिवियोजक, दर्शनमोहक्षपक, मोहोपशमक, उपज्ञांतमोह, मोहक्षपक, क्षीणमोह 
और जिन--इनके क्रमशः असंख्यातगुणी असंख्यातगुणी निर्जरा हुआ करती है? ।” 


साधु रत्सूरि लिखते हैं--../सकाम निजरा साधु के होती है । वह बारह प्रकार के 
तप से होनेवाली कर्मक्षयरूप निर्जरा हैंड ।” 


स्वामी कार्तिकेय लिखते हैं: “निदानरहित, अहंकार-शून्य ज्ञानी के बारह प्रकार 
के तप से तथा वराग्य भावना से निर्जरा होती है+ ।” 


'  वलललल- कट ससननननकलननननकनााथलनत_न_-ेसनी हक... हनललनशनमान»>क जननी." सं कककतनारन»मकक्‍»«+ ० कल. 


१--जन धर्म और दर्शन प्ृ० २६२-६६ ; ३०४-३०७ ; ३१०-११ 
२--नवतत्त्वसा हित्यसंग्रह : उमास्वातीय नवतत्त्वप्रकरण गा० ३३ 
३--तत्त्वा ० € .४७ धि 
४--नवतत्त्वसाहित्यर ग्रह : वृत्यादिसमेत नवतत्त्वप्रकरण गा० १६ | ४१ की साधु 
रतसूरिकृत अवचूर्णि : 
तत्र सकामा खाधूनां। '“'“'*'**“*“तन्न सकामा द्वादश प्रकारतपोबिहित- 
कर्मक्षयरूपा 
५--द्वादशानुप्रेक्षा : निजरा अनुम्रेक्षा गा० १०२ : 
वारसविहेण तवसा, णियाणरहियरूस णिज्नरा होदि । 
वेरग्गभावणादो णिरहंकारस्स णाणिल्स ॥ 


निर्जरा पदार्थ (ढाल : २) $ टिप्पणी १७ .. दे७७ 


उपर्युक्त श्रवतरणों से स्पष्ट है कि सकाम तप का पात्र कौन है, इस सम्बन्ध में भिन्न- 
भन्न मत हैं। कई विद्वानों ते साथु को ही इसका पात्र माना है और कइयों ने श्रावक 
प्रौर सम्यक्दष्टि को भी। पर मिथ्यात्वी का उल्लेख किसी ने भी नहीं किया । इससे 
प्ामान्य मत यह लगता है कि सकाम तप मिथ्यादृष्टि के नहीं होता । 
स्वामीजी ते साधु, श्रावक और सम्यक्ट्ृष्टि की तरह मिथ्यात्वी के भी सकाम तप 
माना है, इसका उल्लेख पहले किया जा चुका है। वे लिखते हैं : 
निरवद करणी करे समदिष्टी, तेहीज करणी करें मिथ्याती तांम । 
यां दोयां रा फल आ्राछा लागें, ते सूतर में जोबों ठांम ठाम) ॥ 
पेंहलें गुणठांणे करणी करें, तिणरे हुवें छे निरजरा धर्म । 
जो घणों घणों निरवद प्राकम करें, तो घणा घणा कटे छे कर्म । 
उपय्‌ क्त उद्‌गारों से स्पष्ट है कि स्वामीजी ने मिथ्यात्वी के लिए भी निरव करनी 
का फल वसा ही अ्रच्छा बतलाया है जंसा कि सम्यक्त्वी को होता है। मिथ्यात्वी गुण- 
स्थान में स्थित व्यक्ति के भी निरवच्य करनी से निर्जरा धर्म होता है। उसका निरवद्य 
पराक्रम जैसे-जैसे बढ़ता है वसे-बंसे उसे श्रधिक निर्जरा होती है। मिथ्यात्वी के भी शुभ 
योग होता है--““मिथ्यांती रे पिण सुभ जोग जाण हो ।” वह भी निरवद्य करनी से 
कर्मों को चकचूर करता है--“ते पिण कर्म करें चकचूर रे । 
श्रागम में शीलसम्पत्न, पर श्रुत श्र सम्यक्त्व रहित को भी मोक्ष-मार्ग का देश 
प्राराधक कहा है। स्वामीजी कहते है-मिथ्यात्वी को देश आराधक कंसे कहा १ उसके 
जरा भी विरति नहीं फिर भी उसे देश आराधक कहने का क्या कारण है! मिथ्यात्वी 
भी यदि ज्वीलसम्पन्न हेमा है तो उसके निर्जरा धर्म होता है इसी अपेक्षा से उसे देश 
ग्राराधक कहा है : 
सीलें श्राचार करें सहीत छें रे, पिण सूतर नें समकत तिणरें नांहि रे। 
तिणनें श्राराधक कह्मों देस थी रे, विचार कर जोवो हीया मांहि रे ॥ 





| १--मिक्षु-प्रन्थ रलाकर (ख० १) : मिथ्याती री करणी री चोपई ढा० १ गा० ३६ 
*--वही : ढा० ९ दो० ३ 
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देस थकी तो आराधक बह्यों रे, पहले गुणठांणे ते किण न्याय रे । 
विरत नहीं छे तिणरे सर्वथा रे, निरजरा लेखें कह्मों जिणराय रे" |॥ 
भगवती में अ्रसोच्चा केवली का उल्लेख है। बहु धर्म सुने बिना निरवद्य करनी द 
करते-करते केवली बन जाता है। यदि उसके मिध्यात्व दशा में निर्जरा नहीं होती तो 
वह केवली कसे बनता 2 स्वामीजी लिखते हैं : 
प्रसोचा केवली हुआ इण रीत सूं रे, मिथ्याती थर्का तिण करणी कीध रे। 
कर्म पतला पस्ना मिथ्याती थर्का रे, तिण सूं अ्रनुक्रमें सिवपुर लीध रे॥_ 
जो मिथ्यात्वी थकों तपसा करतों नहीं रे, मिथ्याती थ्रों नहीं लेतो आ्राताप रे, 
क्रोधादिक नहीं पाडतों पातला रे, तो किण विध कटता इणरा पाप रे ॥ 
जो लेस्या परिणाम भला हुंता नहीं रे, तो किण विध पॉमत विभंग श्रनांण रे । 
इत्यादिक कीयां सूं हुवों समकती रे, अनुक्रमें पोहतो छे निरवांण रे ॥ 
पहले गुणठांणे मिथ्याती थर्कां रे, निरवद करणी कीधीं छे तांम रे । 
तिण करणी थी वीव॑ लागी छे मुगत री रे, ते करणी चोखी ने सुर परिणाम रे? ॥ 
मिथ्यात्वी भी वरागी हो सकता है। उसकी निरवद्य करनी वराग्य भावनाओं से , 
उत्पन्न हो सकती है| स्वामीजी लिखते हैं : द 
“मिथ्यात्वी वराग्यपृवक शील का पालन कर सकता है, वराग्यपूर्वक तपस्या कर 
सकता है, वेराग्यपूर्वक वनस्पति का त्याग कर सकता है--इस तरह वह वराग्यपूर्वक 
अनेक निरवद्य कार्य कर सकता है ।” 
शील पालें मिथ्याती बेंराग सूं रे, तपसा करें वेंराग सूं ताय रे । 
हरियादिक त्यागें वेंराग सूंरे लाल, तिणरें कहें दुरगत रो उपाय रे॥ 
इत्यादिक निरवद करणी करें रे, वेंराग मन महिं ऑऔण रे।. « 3 
तिणरी करणी दुरगत रो कारण कट्टें रे लाल, ते जिण मारग रांग्रजांण रे? ॥ 
मिथ्यात्वी के जेसे वराग्य संभव है, वसे ही उसके लेश्या श्लौर परिणाम भी प्रशस्त 
हो सकते हैं भ्रत:ः सकाम निर्जरा भी संभव है। 








१--भिक्षु-ग्रन्थ रत्नाकर (ख० १): मिथ्याती री करणी री चौपई : ढा० २ गा०२४-२४ 
३--वही : ढा० २ गा० ४७-४० 
३--वही : ढा० ३२े गा० २६-३० 
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तामली तापस की तपस्या का वर्णन करते हुऐ स्वामीजीने लिखा है : 
तामलीतापस तप कीधों घणों रे, साठ सहंस वरसां लग जांण रे। 
बेले बेले निरंतर पारणों रे, वराग भावे सुमता आ्रांण रे॥ 
आहार वेंहरी नें ल्यायों तेहनें रे, पांणी सूं धोयो इकबीस वार रे। 
सार काढ़ेनें कूकस राखीयो रे, ऐहवो पारणे कीयों झ्राहार रे ॥ 
तिष संथारो कीयों भला परिणांम स्‌ं रे, जब देवदेवी श्राया तिण पास रे । 
त्यां नाटक पोड विवध परकारना रे, पछे हाथ जोडी करें ग्ररदास रे॥ 
म्हे चमरचंचा राजध्यांती तणा रे, देवदेवी हुआ म्हें सर्व श्रनाथ रे। 
इन्द्र हुंतों ते म्हारो चव गयो रे, थे नीहाणों कर हुवों म्हांरा नाथ रे ॥ 
इम कहे नें देवदेवी चलता रह्या रे, पिण तामली न कीयों नीहाणों ताय रे । 
तिण करम निरजरिया भिथ्याती थर्का रे, ते इसांण इन्द्र हुवों छे जाय रे ॥ 
ते देव चवी नें होसी मांनवी रे, महाविदेह खेतर मझार रे। 
ते साध थइ नें सिवपुर जावसी रे, संसार नी आवागमण निवार रे ॥ 
इण करणी कीधीं छे मिथ्याती थर्के रे, तिण करणी सं घटीयों छे संसार रे । 
: इन्द्र हुवों छे तिण करणी थकी रे, इण करणी सूं हुवों एका अवतार रे१ । 
मिथ्यात्वी के सकाम निजरा होती है या नहीं, इस विषय की चर्चा सेन प्रश्नोत्तर' में भी 
है। सार इस प्रकार है---“चरक, परित्राजक, तामल्‍्य आ्रादि मिथ्यात्वी तपश्चर्यादि भ्ज्ञान 
कष्ट करते हैं उनके सकाम निर्जरा होती है अथवा अ्रकाम १ कुछ लोगों का मत है कि 
उनके अ्रकाम निर्जरा ही होती है। इस प्रइन का उत्तर इस प्रकार है। मिध्यादृष्टि 
चरक, परिब्राजक आदि हमारा कर्मक्षय हो-- ऐसी बुद्धि से तपश्चरणादि अ्ज्ञान कष्ट करते 
हैं उनके सकाम निर्जरा सम्भव है। सकाम निर्जरा का हेतु द्विविध तप है। बाह्य तपों 
को, बाह्य द्रव्य की अपेक्षा होने से, पर-प्रत्यक्षत्व होने से तथा कुतीथिकों द्वारा स्वाभि- 
प्राय से आ्रासेव्यत्व प्राप्त होने से, बाह्यत्व माना गया है। इसके अनुसार षट्विध 
बाह्य तप कुती्थिकों द्वारा भी आसेव्य होता है और उनके भी सकाम निर्जरा होती है 
भले ही वह सम्यम्हष्टि की सकाम निर्जरा की अपेक्षा थोड़ी हो। भगवती (८.१०) 
में कहा है--बालतपस्वी--'देसाराउए--देशाराधक होता है। सम्य्बोध के न 


ब् 
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होने से भले ही उसे मोक्ष-प्राप्ति न होती हो पर क्रियापरक होने से स्वल्य कर्माश की 
निजरा उसके भी होती है । 

३--संवर और निर्जरा का सम्बन्ध: 

वाचक उमास्वातिने तत्त्वार्थमृत्र (६.२) में गुस्ति, समिति, धर्म, प्रनुपेज्षा, परीषहजय 
और चारित्र से संवर की सिद्धि बतलाई है--'स गुप्तिसमि्िधर्मानुपेक्षापरी पहजय 
चारित्रेट।” इसके बादे अन्य सूत्र दिया है--“तपसा निर्जर च (६.३)” इसका प्र्थ . 
उन्होंने स्वयं इस प्रकार किया है---“तप बारह प्रकार का है। उससे संवर होता है और... 
निर्जरा भी१ ।” के हब 

संवर के उपर्युक्त हेतुओं में उल्लिखित 'धर्म' के भेदों का वर्णन करते हुए तप को 
भी उसका एक-भेद माना है” । प्रश्न होता है कि धर्म में तप समाविष्ट है तब सूत्र- 
कार ने “तपसा निज्जरा च” यह सूत्र अलग रूप से क्‍यों दिया? इस प्रश्न का उत्तर 
देते हुए आ्राचाय पुज्यपाद लिखते हैं--“तप संवर और निर्जरा दोनों का कारण है और 
संवर का प्रमुख कारण है, यह बतलाने के लिये ग्रलग कथन किया है? ।” 

श्री अकलड्डुंदेव कहते हैं---/“तप का श्रलग कथन प्रनर्थक नहीं क्‍योंकि वह निजरा 


का कारण भी है४। तथा सब संवर-हेतुओं में तप प्रधान है । यह दिखाने के लिये भी 
तप का अ्रलग उल्लेख किया गया है" । 


१--तत्त्वा० €.,३ भाष्य : 

तपो द्वादशविधं वक्त्यते | तेन संवरो भवति निर्जरा च। 
२--तत्त्वा ० ६,६ 
३--तत्त्वा० €.३ सर्वाथसिद्धि : 


तपो धर्मेउल्तभूतमपि प्रथगुच्यते उभयसाधनत्वख्यापनाथ संवरं प्रति प्राधान्य- 
प्रतिपादनाथ च । 


४--तवरत्त्वा ० €,३ राजवार्तिक १: 


धरम अन्तर्भावात्‌ एथग्ग्हणमनर्थकमिति चेत; न; निर्जराकारणत्वख्यापनार्थत्वात 
५--तत्त्वा० ६.३ राजवातिक २ : 


: सववेष संवरहेतुषु प्रधान' तप इत्यस्य प्रतिपत्त्यथ च पृथर्ग्रहर क्रियते । 


ष्ञु ह० जी हर श्र 
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उपर्युक्त विवेचन से निम्न निष्कर्ष लिखते हैं : 

(१) संवर के कथित साधन--गृप्ति, समिति, धर्म अनुप्रेक्षा, परीषहजय, चारित्र 
और तप में केवल तप ही संवर भर निर्जरा दोनों का हेतु है, अन्य नहीं । 

(२) तप से निर्जरा भी होती है पर वह प्रधान हेतु संवर का ही है* । 

(३) संवर से गृप्ति, समिति झ्रादि कथित हेतुश्नों में तप सर्व प्रधान है । 

(४) समिति, भ्रनुप्रेक्षा और परिषहजय जो शुभ योग रूप हैं उतसे भी संवर होता है । 

(५) गुप्ति और चारित्र की तरह समिति, अनुप्रेक्षा आदि योग भी संवर के हेतु हैं। 

इन निष्कर्षों पर नीचे क्रमशः विचार किया जाता है : 

प्रथम निष्कर्ष : 

श्री उमास्वाति ने परीषहजय को भअ्रन्यत्र निर्जरा का हुतु माना है* । अतः अभ्रलग 
सत्र के औचित्य को सिद्ध करने के लिये टीकाकारों द्वारा जो प्रथम समाधान 
“उमयसाधनत्वस्यापनार्थभ्‌” दिया गया है, वह एकान्ततः ठीक प्रतीत नहीं होता । 
कारण संवर के श्रन्य कथित हेतुशों में भी निर्जरा सिद्ध होती है। 

द्वितीय निष्कर्ष : 

एक बार भगवान महावीर से पूछा गया--“भगंवन्‌ ! तपसे जीव क्‍या उत्पन्न 
' करता है ?” भगवान ने उत्तर दिया--“तप से जीव पूर्व के बंधे हुए कर्मो का क्षय करता 
है! ।7 * 

इसी तरह दूसरी बार प्रश्न किया गया--'भगवन्‌ ! तप का क्‍या फल है १” 
भगवान ने उत्तर दिया---/हे गौतम | तप का फल वोदाण--पुर्व-संचित कर्मों 


का क्षय है। ।” 


१--(क) तत्त्वा० ६.३ राजवातिक १ : 
तपो निजराकारणमपि भवतीति 
(ख) वही : राजवातिक २ : 
तपसा हि. अभिनवकर्मसंबन्धाभावः पूर्वापचितकर्मक्षयश्च, अविपाकनिजरा- 
*प्रतिज्ञानात्‌ ” 
२--(क) तत्त्वा० €,७ भाष्य € : 
निजरा. . .कुशलूमूलश्व “ “तप: परीषहजयक्रतः कुशलमूल : 
(ख) वही ६.८: 
मार्गाच्यवननिजराथ परिषोढव्याः परीषहाः । 
३--उत्त० २६.२७ : 
तवेणं भन्‍ते जीवे कि जणयह ॥ तवेण्ण वादाणं . जणयइ ॥ 
४--(क),भगवती २.५ : 
तवबे वोदाणफले 
(ख) ठाणाडु ३,३.१६० : 
तवे चेव वोदाणे 


दैं८२.. नव पदार्थ 


इन वार्त्तालापों से स्पष्ट है कि तप निर्जरा का हेतु है ; संवर का नहीं । संवर का 
हेतु संयम है* । “तवसा निज्नरिज्जइ --तप से निजरा होती है, ऐसा उल्लेख श्रनेक 
स्थलों पर प्राप्त है । 

आगम में कहा है--जसे शकुनिका पक्षिणी अपने शरीर में लगी हुई रज को पंख 
झाड़-झाड़ कर दूर कर देती है, उसी तरह से जितेन्द्रिय अहिसक तपस्वी अ्रनद्यन आदि तप 
द्वारा अपने आत्म-प्रदेशों से कर्मों को झाड़ देता है? ” 

इससे भी तप का लक्षण निर्जरा ही सिद्ध होता है, संवर नहीं । है 

ग्रन्यत्र आगम' में कहा है--तपहपी वाण कर्मझपी कवच को भेदल करनेवाला 
है ।”? 

“हप-समाधि में सदा लीन मनुष्य तप से पुराने कर्मो को धन डालता है” ।” 

इन सब से स्पष्ट है कि तप को संवर का हेतु मानना और प्रधान द्वेतु मानना 
आगमिक परम्परा नहीं है । ह 

“तप से संवर होता है और निजरा भी” स्वामीजी ने इस सुत्र के स्थान पर निम्न द 
विवेचन दिया है---“तप से निर्जरा होती है। तप करते समय साधु के जहाँ-जहाँ निरवदच्य क्‍ 
योग का निरोध होता है वहाँ संवर भी होता है | श्रावक तप करता है तब जहाँ सावद्य ' 
योग का निरोध होता है वहाँ विरति संवर होता है। तप निर्जरा का ही हेतु है। तप + 





१--भगवती २.४ : हे 
संजमे ण॑ भंते ! कि फले १ तबे ण॑ भंते | कि फछे ? संजमे णं॑ अज्ो ! अणगहय- 
फले तवे बोदाणफले । क्‍ 
२--उत्त० २०.६ 
३--छयडांग १,२.१.१५ : 
सउणी जह पंछगुगिडिया, विहुण्यि घंसयह सिय॑ रय॑ । 
एवं दविओोवहाणवं, कम्म॑ खबद तवस्सि माहणे ॥ 
ढे---उत्त० €,२२ : 
तवनारायजुत्तेण भित्तण कम्मकंच॒यं । 
मुणी विगयसंगामो भवाओ परिसुच्चए ॥ 
५--दश० ६.४: 
«  विविहगुणतवोरए निच्च भवह निरासए निज्जरद्िए । 
तवसा घुणइ घुराणपावगं, जुत्तो सया तबसमाहिए॥ ; 
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करते समय जहाँ-जहाँ शुभ-श्रशुभ योगों का निरोध होता है वहाँ तत्सम्बन्धित संवर की 
भी निष्पति होती है। संवर का हेतु योग-निरोध है और निर्जरा का हेतु तप ॥” 

स्वामीजी का यह कथन उमास्वाति के निम्न उद्गारों से महत्वपूर्ण अन्तर रखता 
है---“तप संवर का उत्पादक होने से नये कर्मों के उपचय का प्रतिषंधक है और निर्जरण 
का फलक होने से पूर्व कर्मों का निर्जरक हे" ।” वास्तव में तप संवर का हेतु नहीं योग- 
निरोध---संयम---संवर का हेतु है । 

भगवान महावीर से पूछा गया--“भगवन्‌ ! संयम से जीव क्‍या प्राप्त करता है ।” 
भंगवान ने उत्तर दिया--“संयम से जीव आख़व-निरोध करता है।” भगवान से फिर 
पूछा गया---“भगवन्‌ | धप से क्या होता है १” भगवान ने उत्तर दिया--“तप से पूर्व- 
बद्ध कर्मो का क्षय होता है? ” 

आ्रागम में संवर के जो पाँच हेतु बताये गये हैँ? उनमें भी तप का उल्लेख नहीं है । 
ऐसी हालत में तप संवर का प्रधान हेतु है, ऐसा प्रतिपादव फलित नही होता । 
तृतीय निष्कर्ष : 

तप जब संवर का हेतु नहीं तब कथित संवर-हेतुओं में वह सब से प्रधान है, 
इस कथन का आधार ही नहीं रहता । संवर के हेतु गुप्ति और चारित्र ही कहे जा सकते 
हैं, तप नहीं। कहा भी है-“चरित्तेण निगियहाइ तवेण परिछज्कई '---चारित्र से 
कर्माश्रव का निरोध---संवर होता है और तप से परिशुद्धि---कर्मों का परिशाटन । 

चौथा निष्कर्ष 

सम्यक रूप से श्राना-जाना, बोलना, उठाना-रखना आदि समिति है। दरीर 
आदि के स्वभाव का बार-बार चिन्तन करना श्रनुप्रेक्षा है। क्षुदादि वेदना के होने पर 
उसे सहना परिषह-जय है" । ये सब प्रत्यक्षतः योग रूप हैं। श्री उमास्वाति के अनुसार 





१-- तत््वा० €.४६ भाष्य 
तदाभ्यन्तरं तपः संवरत्वादृभिववकर्मापचयप्रतिषेघक॑निजरणफलत्वात्कर्मनिर्जरकम्‌ 
२--(क्) उत्त० २७२६-२७ : 
संजमएणं भंते जीवे कि जगयइ ॥ सं० अण्ण्यत्त जणयइ ॥ 
तवेणं भन्‍ते जीवे कि जणयइ ॥ तवेणं बोदाणं जणयइ ॥ 
(ख) ठाणाडुः ३२.२.१६० 
३--समवा/याड्रः सम ० ५ 
४--डत्त ० ९८. ३४५ 
५--तत्वा” ६.३ सर्वार्थसिद्धि : 
सम्यगयनं समिति : ; शरीरादीनां स्वभावानुचिन्तनमनुप्रेक्षा ; छ्लुदादिवेदनोत्पत्तौ 
कर्मनिर्जराथ सहन॑ परिषह: । परिषहस्य जयः परिषहजय: 


६८४8 नव पदाथ 


योग से भी संवर होता है। स्वामीजी कहते हैं शुभयोग से निर्गरा होती है और पृष्प का 
बंध होता है--“शुभ योगा थी निर्जरा घर्म पुण्य पिण थाय रे” पर संवर नहीं होता । 
शुभयोग संवर नहीं निर्गरा का जनक है । 

प्रागम में भी शभ योगों से निर्णरा ही बताई गयी है । 

पाँचवा निष्कर्ष : 


गुप्ति--निशृत्ति रूप है और चारित्र भी निवृत्ति रूप । ये दोनों योग नहीं। उधर 
समिति, अनुप्रेक्षा, परिपह-जय और तप योग हैं। निश्ृत्ति प्रौर प्रवृत्ति दोनों से ही निर्णरा 
सिद्ध नहीं हो सकती | संयम से संवर सिद्ध होता है और शुभ योगसे निर्गरा। 
संयम और शुभ योग दोनों निर्जरा के साधक नहीं हो सकते । 

स्वामीजी ने उपर्युक्त विषयों पर विशद प्रकाश डाला है। हम यहाँ उनके विवेचन 
को उद्धृत करते हैं : 


सुभ जोग संवर निद्चें नहीं, सुभ जोग निरवद व्यापार । 

ते करणी छें निरजरा तणी, तिण सूं करम न रूकें लिगार ॥ 

समुदघात करें जब केवली, कॉय जोग तणों व्यापार । 

तिण सूं करम तणी निरजरा हुवे, पुन पिण लागे तिण वार ॥ 

त्यारी निरजरा सूं पुदगल झर्बा, त्यां सूं सर्व लोक फरसाय । 

जोगां सूं निचे निरजरा हुवे, चोडे देखो सूतर रो न्याय? ॥ 

ग्रकुशल जोग रुंधता निरजरा हुवे, ते निरजरा रुधे त्यां लग जांणों रे । 
बले निरजरा हुवें कुसल जोग उदीर्या, ते प्रवरतें छे त्यां लग पिछांणो रे ॥ 
ओ्रों तो परिसलीणया तप कह्मों श्री जिणेसर, सृतर उवाई मांहयों रे । 
त्यां सुभ जोगां नें कोई संवर सरधें, ते तों चोडे भूला जायो रे ॥ 
प्रसस्त जोग पडवजीयों साधु, श्रणंतघाती करमां नें खपायो रे । 

ए उत्तराघेन गुणतीसमें अ्धेनें, सातमों बोल कह्मों जिणरायो रे॥ 
सामायक रो फल सावद्य जोग निवरतें, इणरो ए गुण नीपनों ताह्यों रे । 
ए पिण उत्तराधेन गुणतीस में घेनें, कह्यो आठमां बोल रे माँह्यो रे॥ 


(--मिक्षु-प्रग्य रलाकर (ख० १) : दीकम डोसी री चौपई ढा? हे दो? १-३ 
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पाँच परकार नीं साय कीयां सूं, निरजरा हुई कटीया करमों रे । 
सझाय करें ते निरवद जोगां सूं, जब नीपनों निरजरा धर्मो रे ॥ 
ए पिण उत्तराघेन गुणतीसमें धेनें, उगणीस सं तेबीस तांई रे ॥ 

त्यां सुभ जोगां ने संवर सरधें, ते भूल गया भर्म मांही रे । 

जोग तणां पचर्खांण कीयां सूं, अजोग संवर हुवो रे ॥ 

ते भ्रजोग संवर चारित नांहीं, अजोग संवर चारित सूं जूबो रे ॥ 

श्रजोग संवर सुभ जोग रूंध्यां तीपनों, जब छूटो निरवद व्यापारो रे। 

चारित नीपनीं सर्व इवरित त्याग्यां, बाकी इवरित न रही लिगारो रे ॥ 
श्रजोग संवर हुवें निरवद जोग त्याग्यां, तिणमें सावद्य रो नहीं परिहारो रे । 
चारित हुव॑ सर्व इविरत त्याग्यां, नव कोटि त्याग्यों सावद्य व्यापारो रे ॥ 
तीन करण जोगां सर्व सावद्य त्याग्यों, ते तों तीन गुपत संवर धर्मों रे । 

पाँच सुमति छे निरवद जोग व्यापार, त्यांस कटें छे आगला करमों रे ॥ 
गुपत संवर तो निरंतर साध रे, पांच सुमत निरंतर नांही रे । 

पांच सुमत तो निरंतर नहीं छे, ए तों प्रवरते छें जठा तांई रे ॥ 

या सुमत शो चाले जरठां ताइ, भाषा सुमत बोलें जठा वांइ रे । 

एसणा सुमत तों प्रवरतें छे त्यां लग, त्यांने संवर कहीज नाहीं रे ॥ 
प्रायाणभंडमतनिखेवणा सुमत, ते तो लेवें मंके तठा तांई रे । 

परठणा सुमति परेठं जठा तांडइ, त्यानें पिण संवर कहीजें नाहीं रे ॥ 

सुमति छें सुभ जोग निरजरा री करणी, सुभ जोग्गा ने संवर कहें कोयो रे । 
यानें एक कहें तिणरी उंधी सरधा, संवर ने सुभ जोग छे दोयो रे ॥ 

सुभ जोग रुंध्यां मिटें निरजरा री करणी, पुन ग्रहवारा दुवार रूंधांणा रे । 
जब अजोग संवर नीपनों तिण कालें, करण वीर्य जोग मिटांणो रे ॥ 

जीव तणा प्रदेश चलाबें, तेहीज जोग व्यापारो रे । 

ते प्रदेश थिर हुवां अ्रजोग संवर छे, सुभ जोग मिस्या तिणवारो रे ॥ 

पुभ जोग व्यापार सूं करम कटे छे, जब जीव रा प्रदेस चाले रे । 

जीव रा प्रदेस चालें तठा तांई, पुन रा प्रदेस झालें रे ॥ 

चारित ना परिणांम थिर प्रदेस, त्यांरो सीतलभूत सभावों रे । 

तिण सूं सुभ जोग नें चारित न्यारा न्यारा छें, भ्रोंतों देखों उघाडो न्यावो रे॥॥ 


६८६ नव पदार्थ 


वीयावच करण रो फल बतायो, बंध तीथकर नांम करमो रे । 

ते वीयावच करें सुभ जोगा सं, त्थांसूं हुवों निरजरा धर्मो रे॥ 

वंदणा करता नीच गोत खपाबें, वले आँबे उंच गोत करमों रे । 

वंदणा करें छे सुभ जोगां सं, तिण स॑ हुबों निरजरा धर्मो र ॥ 

निरजरा री करणी करता पुन हब छे, तिण करणी महे नहीं खामी रे । 

निरवद ज!गां सूं निरजरा ने पुन हुवे छे, ते पून तणा नहीं कॉमी रे ॥ 

सुभ जोगा सूं निरजरा हुवें छे, तिण में निरजरा री करणी में चाल्या रे । 

वले सुभ जोगां सूं पुन पिण लागें, तिण सूं आश्षव मंद्धि घाल्या २१ ॥ 
स्वामीजी ने इसी विपय पर दूसरी तरह इस प्रकार प्रकाश डाला है : 

चारित संवर न सुभ जोग सरधे, इण सरबा सं होसी घणा खराब । 

सुभ जोग नें संवर जिण कह्या न्‍्यारा, त्यांरों सुणजों विवरा सुध जाब । 

तेरमें गुणठांणे आतमा सात, तिहां कपाय आतभा टल गद ताय | 

चवदमें गुणठाणे छ आ्रातमा छे, तिहां जोंग झातमा गद छ विललाय ॥ 

जोग आतमा मिटी चब॒दमें गुणठांणे, चारित आतमा तो मिटी नहीं कोय । 

इण लेख चारित नें सुभ जोग, प्रतख ज॒म्ना जुझा छें दोय ॥ 

चारित ने जोग एक सरधे तो, आ्राठ श्रातमा री हुवे झातमा सात । 

सुभ जोग ने चारित एक सरधें तिण, चोडई पडवजीयों मिथ्यात ॥ 

बारेमें तेरमें चवदमें गुणठांणें, पायक चारित खछे जथास्यात । 

ते चारित निरंतर एक घारा छे, ते तो बंधे घटें नहीं छे तिलमात ॥ 

चारित मोहणी षय हुवें जब,पायक च रित नीपनें ताय । 

इण चारित संवर रो एक सभाव, सुभ जोग ते चारित कदेय न थाय ॥ 

चारित मोहणी उपसम हुवें जब, उपसम चारित नीपजें ताय | 

षयउपसम हुभ्नां पपउपसम चारित, खय हुम्मां पायके चारित थाय ॥ 

चारित मोहणी षय पयउपसम हुआ, तिण सूं तो सुभ जोग नीपजें नहीं । 

मोह घस्यां सुभ जोग नींपना सरधें, ते पड गया मोह मिथ्यात रे मांहीं ॥ 

अन्तराय करम षय षयउपसम हुआ, नीपजें पायक पयठपसम ताय । 

ते लबद वीर्य छे उजलों निरमल, तिण वीर्य सूं करम न लागें आय ॥ 

तिण लबंध वीर्य सूं करम न रुकें, वले वीर्य सूं करम कटें नहीं ताय । 

लबद वीय॑ छे पुदगल न संजोगे, तिण ने बीर्य अआतमा कही जिणराथ ॥ 


/(--मिक्ष-न्‍्थ र्ञाकर (ख० १) : टीकम डोसी री चौपईढा० ३ गा० १-३०, २६३४... 


निजंरा पदार्थ (ढाल : २) ; टिप्पणी १७ द८७ 


लबद वीर्य तणों जीव करें व्यापार, ते व्यापार छें करण वीर्य जोंग । 
तिण व्यापार नें भाव जोग कहीजें, त्यारों व्यापार छें पुदगल रे संजोग | 
सावद्य कांम करें ते सावद्य जोग, निरवद काम करें ते निरवद जोग । 
तेतो दरब जोग पुदगल नें संघातें, दरब नें भाव जोग रो भलों संजोग॥। 
सावद्य जोग्गा सूं पाप लागें छे, निरवद जोगां सूं निरजरा होय । 
वले निरवद जोगां सूं पुन पिण लागें, सुभ जोगां ने सबर सरधों मत कोय ।। 
सुभ जोग छे करणी करम काटण री, संवर स्‌ तो रुके छें करम । 
सुभ जोगां नें संवर सरवें छें भोला, तेतो करमां तणें वस भूला छे मर्म ॥ 
मन वचन जोग उतकष्टा रहें तों, श्रत्तर मोहरत तांइ जांण। 
चारित तो उतकष्टों रहें तों, देसउणों कोड पर्व परमांण ॥ 
सुभ मन वचन जोग चारित हुवें तों, चारित पिण भ्र'तर मोहरत तांइ । 
जो उ चारित री थित इधकी परूपें, तिणनें आपरा बोल्या री समझ न कांई । 
मन वचन रा दोय दोय तीन काया रा, ए सात जोग तेरमें गणठांणे । 
जोग नें संवर कहें तिण नें पछा कीजें, तूं किसा जोग नें संवर जांणें ॥ 
कदेयक तो सत मन जोग वरतें, कदेयक वरते जोग ववहार मन। 
एक एक समें दोनूं मन नहीं वरतें, इमहीज वरतें दोनं जोग वचन ॥ 
काया रा तीन जोग साथे नहीं बरतें, एक समय वरतें काया रो जोग एक | 
चारित संवर तो निरंतर एक, जोग तो जुजूवा बरतें अनेक ॥| 
जो उ सातोंइ जोगां नें संवर सरधें, ते सातोंइ जोग नहीं एक साथ । 
कदे कोई वरतें कदे कोई बरतें छें, संवर तो एकधारा रहें छें सास्यात* ॥ 
स्वामीजी ने अपने विचारों का उपसंहार इस प्रकार दिया है: 

: जोग तो व्यापार जीव तणों छे, जीव रा प्रदेश हालें त्यांही । 
थिर प्रदेस ने जोग सरधें छे', तिणरें मोटों मिथ्यात रह्यो घट मांहि ।। 
सुभ जोग नें संवर जूआ जुआ छे', त्यां दोयां रो जुओ जुओो छे' सभाव। 
त्या दोयां ने एक सरें अ्रग्यांनी, तिण निरचेंइ कीधों छे मोटो अन्याव।॥ 
सुभ जोगां सूं पुन करम लागें छे, अ्रसुभ जोगां सूं लागें पाप करम । 
सुभ असुभ करम संवर सूं रुके छें, वले सुभ जोग स्‌ हुवें निरजरा धर्म । 


हा 





२--भिक्षु-प्रन्थ रत्नाकर (ख० १) : टीकम डोसी री चौपइ ढारू २ गा० १ “८;१ १-२२ 


६८८ नव पदार्थ 


संवर सूं जीवा रा प्रदेस बंध हुवे छे' जोग सूं जीव रा प्रदेस री हुव॑ छे छूट। 
या दोयां नें एक सरघें छे पग्यांती, ते नि्र्चेइ नेमा छे' हीया फूट" ॥ 
४--तप की महिमा : 

“तपसा निर्जरा च” इस सृत्र की दीका में टीकाकारों ने एक महत्वपूर्ण शंका-समाधान 
किया है। प्रदव है--तप को भ्रम्युदय का कारण मानना इृष्ट है, क्योंकि वह देवेन्द्र 
आदि स्थान विशेष की आप्ति का हेतु स्वीकार किया गया है । वह निर्जरा का हेंतु कंसे 
हो सकता है? अ्राचार्य पुज्यपाद कहते हैं---“'जसे श्रम्नि एक है तो भी उसके विक्लेदन, 
भस्म और अ्रज्भार आदि अनेक कार्य उपलब्ध होते हैं, वंसे ही तप को अमभ्युदय और 
कर्म-क्षय दोनों का हेतु मानने में कोई विरोध नहीं है* ।” 

इस बात को श्री अकलड्डू देव ने बड़े ही सुन्दर ढंग से समझाया है । वे कहते हैं-- 
“जंसे किसान को खेती से अ्भीष्ट धान्‍्य के साथ-साथ पयाल भी मिलता है, उसी तरह 
तप-क्रिया का प्रयोजन कर्मक्षय ही है। श्रम्युदय की प्राप्ति तो पयाल की तरह प्रानु- 
षंगिक है? । 

स्वामीजी ने कहा है : 

“गोहूं नींपावे छे गोहां के कारणें, पिण खाखला री नहीं चावो रे। 
तो पिण साथ खाखलो नींपजे छे, बुधवंत समझों इण न्‍्यावों रे ॥ 
ज्यू करणी करें निरजरा रे काजें, पिण पुन तणी नहीं चावों रे । 
पिण पुन नीपजें छें निरज॒रा करता, खाखला ने गोहां रे न्यावो रें४ ॥”7 


१--मिक्षु-प्रन्थ रज्लाकर (० १) : टीकम डोसी री चौपई ढा० ५ गा० १४-१७ 

२--तत्त्वा० ६.३ सर्वाथसिद्धि : 
ननु च तपोथ्न्युदयाजभमिष्टं देवेन्द्रादिस्थानप्रापिद्देतुत्वाम्युपगमात्‌, तत्‌ कर्थ॑ 
निजराज़” स्यादिति ? नेष दोषः, एकस्यानेककार्यदर्शनादशिवत्‌ । यथाउप्मिरेक्रो5पि 
विक्लेदनभस्मांगरादिप्रयोजन उपलछस्यते तथा तपोडस्युदयकर्मक्षयहत्रित्यत्र 
को विरोधः । ह 

. ३--तंत््वा० ६.३ राजवातिक ५ ; 
गुणप्रधानफलोपपत्तेवाँ कृषीवछवत्‌ । अथवा, यथा क्ृषीवलछस्य कृषिक्रियायाः 
परालशष्यफलगुणप्रधानफलाभिसम्बन्ध: तथा मुनेरपि तपस्क्रियायां प्रानोपस- 
जनाभ्युद्यनि:श्रेयलफलामिसस्बन्धो5भिसन्धिवशा हू दितिव्य: । 

ई---भिक्षुन्प्रन्थ रल्ाकर (खण्ड १) : टीकम डोसी री चौपई ढा० रे गा० ३६-३७ 


नि्जरा पदार्थ (हाल :२) : टिप्पणी १७ ६८६ 


श्री अकलड्ुंदेव ने आगे जाकर लिखा है--“किसीको श्रभिसन्धि--विशेष इच्छा 
से तप के द्वारा प्रभ्युदय की भी सहज प्राप्ति होती हैं* ।” 

पंडित सुखलालजी तत्त्वार्थंयृत्र के उक्त सूत्र (६,३) की व्याख्या करते हुए लिखते 
हैं--“सामान्य तौर पर तप अभ्युदय श्रर्थात्‌ लौकिक सुख की प्राप्ति का साधन माना 
जाता है, ऐसा होने पर भी यह जानना चाहिए कि वह निःश्रेयस अर्थात्‌ श्राध्यात्मिक 
सुख का भी साधन बनता है; कारण कि तप एक होने पर भी उसके पीछे रही हुई 
भावना के भेद को लेकर वह सकाम और निष्काम दोनों प्रकार का होता है। सकाम 
तप अभ्युदय को साधता है, और निष्काम तप निःश्रेयस को साधता है? ।” 

श्रागमों में ऐसे स्थल मिलते हैं जहाँ देखा जाता है कि लौकिक कामना से तपस्था 
करनेवाले का लौकिक अभीष्ट पूरा हुआ है। उदाहरणस्वरूप गर्भवती रानी धारिणी को 
मन्द-मन्द वर्षा में भ्रमण करने का दोहद उत्पन्न हुआं। उस समय वर्षा-काल नहीं 
था। अभयकुमार ने झाभूषण, माला, विलेपन, शस्त्रादि उतार डाले और पौषध- 
शाला में जा ब्रह्मचर्यपूर्वक पौषध-ग्रहण कर दर्भसंस्तारक बिछा, उसपर स्थित हो तेला 
ठान दिया और देव को मन में स्मरण करने लगा । तेला सम्पूर्ण होने पर देव का आसन 
चला। वह अभयकुमार के पास झआया। वर्षा-काल न होने पर भी उसने वर्षो उत्पन्न 
की। इस तरह धारिणी का दोहद पूरा हुआ३ । ऐसी घटनाओं से तप लौकिक सुख 
की प्राप्ति का साधन है--ऐसी मान्यता चल पड़े तो भ्राशचर्य नहीं पर उससे सर्व व्यापक 
सिद्धान्त के रूप में ऐसा प्रतिपादन युक्तियुक्त नहीं कि “सकाम हप श्रम्युदय को साधता 
है, और निष्काम तप निःश्रेयस्‌ को साधता है ।” तथ्य यह है कि निष्काम तप (्रात्म- 
शुद्धि की कामना के अ्रतिरिक्त श्रन्य किसी कामना से नहीं किया हुआ तप) कर्मों का 
क्षय करता है अ्रत: वहन्नि:श्रेयस का कारण है। शुभ योग की प्रवृत्ति के कारण कर्म-क्षय 
के साथ-साथ पुण्य का भी बन्ध होता है जो सांसारिक श्रभ्युदय का हेतु होता है। जब 
तप के साथ ऐहिक कामना जोड़ दी जाती है तब वह तप सकाम होता है। तप के साथ 
जुड़ी हुई ऐहिक कामना कभी-कभी ऐहिक सुख की प्राप्ति द्वारा सफल होती देखी जाती 





१--देखिएु पा० टि० २ का अन्तिम अंश 
२---तत्त्वार्थसूत्र गुजराती (तृ० आ०) ए० ३४६ 
३--ज्ञाताधर्मकथाड़ः १.१६ 
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है पर वह सफल होती ही है ---रेसा नियम नहीं है | आत्मिक दृष्टि से तप के साथ जुड़ी 
हुई कामना पाप-बन्ध का ही कारण होती है। स्वामीजी ने कहा है : 
पुन तणी बंछा कीयां, लागे छे एकंत पाप हो लाल । 
तिण सुं दूःख पार्में संसार में, वतों जाये स्रोग संताप हो लाल ॥ 
पुन री वंछा सुं पुन न नींपजे, पुन तो सहज लागे छे श्राय हो लाल । 
ते तो लागे छे निरवद जोग सूं, निरजरा री करणी सूं ताय हो लाल ॥ 
भली लेश्या ने भला परिणांम थी, निरचेंद्र निरणजरा थाय हो लाल । 
जब पुन लागे छे जीव रे, सह सभावे ताय हो लाल 
जे करणी कर निरजरा तणी, पुन तणी मन में घार हो लाल । 
ते तो करणी खोए नें बापड़ा, गया जमारो हार हो लाल" ॥ 
गम में कहा है--धर्म-क्रिया केवल कर्म-तय के लिए करनी चाहिए अन्य किसी 
सांसारिक-द्ेतु ' के लिए नहीं ) इससे सम्बन्धित एक अन्य सिद्धान्त भी है। जेसे धर्म- 
क्रिया मोक्ष के लिए करना उचित है उसी तरह धर्म-क्रिया करने के बाद उसके बदले 
में सांसारिक फल की कामना करना भी उचित नहीं । जो घर्म-क्रिया कर बदले में 
निदान--सांसारिक फल की कामना करता है, उसकी धर्म-करती संसार-वृद्धि का 
कारण होती है । स्वामीजी लिखते हैं : 
जिन सासण मैं इम कह्मयों, करणी करनी छें मुगत रें काज | 
करणी करें नीहांणो नहीं करें, ते पामें मुगत रों राज ॥ 
करणी करें नीहाणों करें, ते गया जमारो हार । 
संभूत नीहांणों कर ब्रह्मदत्त हुवों, गयो सातमीं नरक मझार ॥ 
करणी करें नीहांणों नहीं करें, ते गया जमारो जीत । 
तामली तापस नीहांणों कीधो नहीं, तो इसाण इन्द्र हुवो वदीत ॥ 
जब देवताश्रों ने बाल तपस्वी तामली तापस को इन्द्र बनने के लिए निदान करने 
की प्रार्थना की तब उसके मन में जो विचार उडे उनको स्वामीजी ने उसके मंह से बडे 
. ही मामिक रूप से प्रकट करवाया है । तामली सोचता है 
मून साझ रह्ों पिण बोल्यों नहीं, नींहाणी पिण न कीयों कोय । 
बलें मन में विचार इसडो कीयों, करणी बेच्यां श्राछो नहीं होय ॥ 
१--पुण्य पदार्थ : ढाछ १ गा० ; पदाथ : ढाक १ गा? ५२, ५५-५७, 





निजरा पदार्थ (डाल : २) : टिप्पणी १८ दै६ ९ 


जो तपसा करणी म्हारे अल्प छे, घणो चितव्यों हुवे नहीं कोय ।' 
जो वपसा करणी म्हारे श्रति घणी, थोड़ो चिंत॑ब्यों ताव सं होय ॥- 
जेहवी करणी तेहवा फल लागसी,, पिण करणी तो बांझ ने कोय ।_ 
तो निहांणों करूं किण कारणे, आछों कियां निश्चें श्राद्धो होय ॥ 
स्वामीजी उपसंहार करते हुए कहते हैं 
जिन मत महि पिण इमर कह्ों, नीहाणों करे तप खोय । 
ते तो वरक हणों हुवे पावणों, वले चिहुं गति मांहे दुखियों होय ॥ 
तप की महिमा बताते हुए श्री हेमचद्धसुरि ने लिखा है--''जिस प्रकार सदोष स्वर्ण 
प्रदीक्त अमि द्वारा शुद्ध होता है, वसे ही झात्मा तपामि से विशद्ध होती है। वाह्य और 
आभ्यन्तर तपाग्मि के देदीप्यमान होने पर यमी दुर्गर कर्मों को तत्क्षण भस्म कर देता 
है* ।” उत्तराध्ययन में कहा है--“कोटि भवों के संचित कर्म तप द्वारा जीर्ण होकर 
झड़ जाते हैं? ।” उसी शझ्रागम में कहा : “तपछपी वाण से संयक्‍त हो, कर्मझूपी कवच 
का भेदन करनेवाला मति, संग्राम का अन्त ला, संसार से--जन्म-जन्मान्तर से मक्‍त हो 
जाता है? ।” स्वामीजी कहते हैं उत्कृष्ट भावना से तप करनेवाला तीथकर गोत्र तक 
का बंध करता है। श्रधिक क्या तप से अनन्त संसारी जीव क्षणभर में करोड़ो भवों के 
कर्मों को खपाकर सिद्ध हो जाता है । ह 
१८--निर्जरा और निर्जरा की करनी दोनों निरवद हैं (गा०५३-०६) : 
इन गाथाओओं में स्वामीजी ने निम्न बातों पर प्रकाश डाला है: 
१--निर्जरा और निर्जरा की करनी दोनों भिन्न-भिन्न हैं पर दोनों ही निरवद्य हैं । 
२--निज रा मोक्ष का अंश है 
३--नये कर्मों के बंध से निवत्त हुए बिना संसार-श्रमण नहीं मिट्ता 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : श्री हेमचन्द्रसूरिप्रणीत सघ्तत्त्वप्रकरण गा० १९६, १३९ : 
सदोषमपि दीप्तेन, छवर्ण वहिना यथा। 
तपो5प्निना तप्यमानस्तथा जीवो विशुध्यति ॥ 
दीप्यमाने तपोवहा, बाहये चाभ्यन्तरे४पि च। 
यमी जरति कर्माणि, दुर्जराण्यपि तत्क्षणात्‌ ॥ 
२ -.उत्त० ३०,६: 
भवकोौडीसंचियं कम्म॑ तवसा निज्जरिज्जइ " 
३--उत्त० ६. २२ (ए० पा० टि० में उद्धुत) 
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नीचे इन पर क्रमशः प्रकाश डाला जायगा। 

१-कर्मों के देश-क्षय से आत्मा का देशरूप उज्ज्वल होना निर्जरा है। जिससे ऐसा 
होता है, वह निर्जरा की करनी है । 

निरजरा आत्म-प्रदेशों की उज्ज्वलता है। इस प्रपेक्षा वहु निरवद्य है। निर्जरा की 
करनी शुभ योगरूप होने से निर्मल होती है । श्रत: वह निरवद्य है । 

२--निर्जरा मोक्ष का अंश किस प्रकार है, इस पर कुछ प्रकाश पूर्व में डाला जा 
चुका है। “धर्म इंतुक निजरा नव तत्वों में सातवां तत्त्व है। मोक्ष उसीका उत्कृष्ट 
रूप है। कर्म की पूर्ण निर्जरा (विलय) जो है, वही मोक्ष है । कर्म का भ्रपूर्ण विलय 
निर्जरा है। दोनों में मात्रा भेद है, स्वरूप भेद नहीं? । 

जैसे जल का एक वून्द समुद्र का ही अंश होता है, वंसे ही निर्जरा भी मोक्ष का भ्रश 
है। अन्तर एक देश झौर पूर्णता का है। अक्ृत्स्न कमं-क्षय निर्णरा है और झृत्स्त कर्म- 
क्षय मोज्न * । 

३--निर्जरा पुराने कर्मों को दूर करती है पर उससे कर्मों का पझ्रन्त तभी झा 
सकता है जब नये कर्मों का संचय न किया जाय । जब तक नये कर्मों का संचार 
होता रहता है पुराने कर्मों का क्षय होने पर भी कर्मों का अन्त नहीं भ्राता । जिस 
तरह कर्ज उतारने की विधि यह है कि नया कर्ज न किया जाय और पुराना चुकाया 
जाय । उसी प्रकार कर्म से निवत्त द्वोने की प्रक्रिया यह है कि नये कर्मों के श्रागमन को 
रोका जाय और पुराने कर्मों का क्षय किया जाय । इस विधि से ही जीव कर्मों से मुक्त 
हो सकता है। उत्तराध्ययन में इसी विधि का उल्लेख तालाब के उदाहरण द्वारा किया 
गया है। वहाँ कहा है--प्राणिवध, मृपावाद, चोरी, मंथुन और परिग्रह तथा रात्रि- 
भोजन से विरत जीव अनाखव--नये कर्म -प्रवेश से रहित हो जाता है। जो जीव पाँच 
समितियों से संवृत्त, तीन गुप्तियों से गुप्त, चार कपाय से रहित, जितेन्द्रिय तथा तीन प्रकार के 
गर्व और तीन प्रकार के शल्य से रहित होता है, वह अ्रनाखव---नये कर्म-संचय से रहित 
होता है। जिस तरह जल आने के मार्ग को रोक देने पर बड़ा तालाब पानी के 
उलीचे जाने और सूर्य के ताप से क्रमशः सूख जाता है, उसी तरह आाख़व---पाप-कर्म के 


प्रवेश-मार्गों को रोक देनेवाले संयमी पुरुष के करोड़ों भवों के संचित कर्म तप के द्वारा 
जीर्ण होकर झड़ जाते हैं? ।” 





१---जेन दर्शन के मोलिक तत्त्व पृ० १४७ 

२--तत्त्वा० १४ सर्वार्थसिद्धि 

. एकदेशकर्मसंक्षयलक्षणा निर्जरा, कृत्सनकर्मवियोगलक्षणो मोक्ष : 
३ब्०उत्त० ४१०.२०२, ४५-०६ 
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बंध पदाथ 


की पल हे 
बंध पदारथ 
दुहा 


-आठमों पदार्थ बंब छं, तिण जीव नें राख्यों छू बंध । 
जिण बंध पदार्थ नहीं ओलूख्यो, ते जीव छे मोह अंध॥ 


२--बंघ थकी जीव दबीयो रहें, काई न रहें उघाही कोर । 
तिण बंध तणा प्रबल थकी, कांई न चले जोर ॥ 


३--वलाव रूप तो जीव छें, तिण में पडीया पांणी ज्यूं बंध जांण । 
नीकलता पांणी रूप पुन पाप छें, बंध नें लीजो एम पिछांण ॥ 


४--एक जीव दरब छे तेहनें, असंख्यात  परदेस । 
सगला परदेसां आश्रव दुवार छें, सगछा परदेसां करम परवेस ॥ 


४- मिथ्यात इविरत नें परमाद छें, वले कपाय जोग विख्यात | 
यां पांचां तणा बीस भेद छे, पनेर आश्रव जोग में समात ॥ 


६>-वचाला रूप आश्रव नाला करम नां, ते रूंध्यां हुंवें संचर दुवार । 
करम रूप जल आवतो रहें, जब बंध न हुवें लिगार ॥ 


| 
बंध पदा्थ 


दोहा | 


१--आठवाँ पदार्थ बंध हे। इसने जीव को बाँध रखा है। 
जिसने बंध पदार्थ को नहीं पहचाना, वह मोहांध है" । 


२--बंध से जीव दबा रहता है (उसके सर्व प्रदेश कर्मा से 
आच्छादित रहते हैं)। उसका कोई भी अंश जरा भी खुला 
नहीं रहता । बंध की प्रबकछता के कारण जीव का जरा भी 
वश नहीं चछता*र |. 

३--जीव तालाबरूप है। ताछाब में पड़े हुए---स्थित जरूरूप 
बंध है। पुण्य-पाप को निकलते हुए जलछरूप समभना 
चाहिए । इस प्रकार बंध को पहचान लोग । 


४--प्रत्येक जीव द्रव्य के असंख्यात प्रदेश होते हैं। सर्व प्रदेश 
आश्रव-द्वार हैं--(कर्म-प्रहण करने के मार्ग हैं)। सर्व प्रदेशों 


से कर्मा का प्रवेश होता है” । 


५--मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय ओर थोग--ये पाँच 
प्रधान आश्रव हैं। इनमें योग आश्रव के पन्द्रह भेदों को 
जोड़ देने से कुछ बीस आखस्रव होते हैं" । 


६. जल के आने के नाले की तरह आश्रव कमा के आने के 
नाले हैं । इन ना्ों को रोक देने पर संवर होता है जिस 
से कर्मख्पी जल का आना रुक जाता है। और नया बंध 


नहीं होता । 


बंध पदार्थ और 
उसका स्वरूप 


(दो ०- १-२) 


कम -प्रवेश के मार्ग : 
जीव-प्रदेश 


बंध के हेतु 


बंध से मुक्त होने 
का उपक्रम 
(दो० ६-८) 


६६६ बंध पदार्थ 


3--तलाव नो पांगी घटे तिण त्रिध, जीव रे घंटे छे करम । 
जब कांयक जीव उजल हुवें, ते तो छें निरणजरा धर्म॥ 


८--कदे तलाव रीतो हुवें, स्व पांणी तणों हुवे. सोष । 
ज्यूं सर्वे करमां नों सोष॑त हुवें, रीता तलाव ज्यूं मोष ॥ 


६--बंध तो छें आठ करमां तणो, ते पुदगल नीं पर्याय । 
तिण बंच तणी ओल्खणा कह, ते सुणजों चित ल्याय ॥ 


ढाल : १ 
( अद २ कर्म विट “'"'! ) 
_१--बंध नीपजें छे आश्रव दुवार थी, तिण बंध ने कह्यों पुन पापो जो। 
ते पुन पाप तो दरब रूप छें, भावे बंध क्ह्मयों जिण आपो जी॥ 
बंध पदार्थ ओलखो* ॥ 


२--ज्यूः तीथंकर आय उपनां, ते तो दरब तीथंकर जांगों जी। 
भावे तीथंकर तो जिण समे, होसी तेरमें गुणंठांणों जी॥ 


३-ज््यू' पुन नें पाप लागो कट्मों, ते तो दरब छें पुन ने पापो जी । 
भावे पुन पाप तो उदे आयां हुपी, सुख दुःख सोग संतापो जी ॥ 


४-तिण बंब तणा दोय भेद छें, एक पुन तणो बंध जाणों जी । 
बीजो बंव छें पाप रो, दोन बंध री करजो पिछांणो जी॥ 


* यह आँकड़ी प्रत्येक गाथा के अन्त में इसी प्रकार सममें;। 


नव पदाथ 


७--जिस तरह (सूर्य की गर्मी या उत्सिंचन से) ताछाब का 
पानी घटता है, उसी प्रकार (तप आदि से) जीव के कर्म 
घटते हैं। कर्मा के घटने से जीव कुछ--एक देश उज्ज्वल-- 
निर्मल होता है, यही निर्जरा है । क्‍ 

८--जिस तरह (धीरे-धीरे) सर्व जल के सूख जाने से समय 
पाकर ताछाब रिक्त हो जाता है, ठीक उसी _तरद्द सर्व कमा 
के क्षय हो जाने पर जीव कमा से मुक्त हो जाता है । इस 
तरह मोक्ष रिक्त तालाब के समान है । 

६--बंध आठ कर्मा का होता है। बंध पुदूगल की पर्याय 
है। में इस बंध तत्त्व की पहचान कराता हुँ। ध्यानपूर्वक 
खनो* । 


ढाल : १ 


१--बंध आश्रव-द्वार से उत्पन्न होता है। बंध को पुण्य और 
पापात्मक दो प्रकार का कहा गया है। ये पुण्य-पाप तो 
द्ृव्य-बंधरूप हैं। भगवान ने भाव बंध भी कहा है। 


२-३--जिस तरह तीथकर उत्पन्न होने पर द्रव्य तीथकर होते 
हैं परन्तु भाव तीथकर उस समय होते हैं जब कि वे 
तेरहवें गुणस्थान को प्राप्त करते हैं । उसी तरह जो पुण्य- 
“पाप का बंध कहा गया है, वह द्रव्य पुणय-पाप का बंध 
है । भाव पुण्य-पाप बन्ध तब होता है जब कि कर्म उदय 
में आकर छख-दुःख, हर्ष-शोक उत्पन्न करते हैं । 


४--बंध दो प्रकार का होता है--एक पुण्य कर्मा का और 
दूसरा पाप कर्मा का। इन दोनों प्रकार के बंध को 
अच्छी तरह पहचानो । 


रन 
<६७ 


बंध श्राठ कर्मों 


का होता है 


द्रव्य बंध और 
भाव बंध 
(गा० १-३) 


पुण्य-बंध और 
पाप-बंध का फर 
(गा० ४-४) 


६8८ बंध पदार्थ 


५०पुत नों बंध उदे हुआं, जीव ने साता सुख हुवें सोयों जी । 
पाप नों बंब उदे हुआं, विविदध्र पणे दुःख होयो जी॥ 


६-जँध उदे नहीं ज्यां लग जीव नें, सुख दुःख मूल नहोय जी। 
बंध तो छता रूप लागो रहें, फोडा न पाडे कोय जी॥ 


७--तिण बंब तणा च्यार भेद छें, त्यानें रूडी रीत पिछांणों जी । 
प्रकत बंध नें थित बंतर दुमरो, अनुभाग नें परदेस बंध जाणों जी॥ 


८--प्रकत बंध छें करमां री जूजूड़, ते करमां रा सभाव रे न्यायो जी । 
बांघी छे तिण समें बंब छें, जेसी बांधी तेसी उदे आयो जी॥ 


६-तिण प्रकत नें मात्री छें काल सूं, इतरा काल तांइ रहसी तांपो जी । 
पछेंतो प्रकत्त विललावसी, थित सूं प्रकत बंध छें आंमो जी॥ 


१०--अनुभाग बंध रस विपाक छें, जेसों २ रस देसी ताह्यो जी । 
ते पिण प्रकत नों बंध रस कह्ों, बांध्या तेसां इज उदे आयो जी॥ 


कि 


. ११-परदेस बंध कह्मों प्रकत बंध तणो, प्रकत २ रा अनंत परदेसो जी । 
ते लोलीभूत जीव सं होय रह्या, प्रकत बंध ओलखाई वशेषों जी॥. 


१२--आठ करमां री प्रकत छें, जूनई एकीकी रा अनंत परदेसो -जी । 
ते एकीकी परदेस जीव रे, लोलीमूत हुवा छें वशेषो जी॥ 


नव पदार्थ 


४०-पुण्य-बंध के उदय से जीव कों सात-छख प्राप्त होते हैं 
और पाप-बंध के उदय होने से नाना प्रकार के दुःख होत 


हैं। 


4१--जब तक बंध उदय में नहीं आता तब तक जीव को जरा भी 
उख-दुःख नहीं होता। (उदय में आने तक) बंध सतारूप 
ही रहता है और थोड़ी भी तकछीफ नहीं देता:। 


४--बंध के चार भेद हैं : (१) प्रकृति बन्च, (२) स्थिति बन्ध, 
. (३) अलुभाग बन्ध और (४) प्रदेश बन्च । इनको अच्छी 
तरह से पहचानना चाहिए । 


८--पअ्रत्येक कर्म की प्रकृति भिन्‍न-भिन्‍न है । प्रकृति बन्ध कमों 
के स्वभाव की अपेक्षा से होता है। प्रकृति के बंधने पर 
प्रकृति बन्ध होता है। प्रकृति जैसी बांधी जाती है बेसी 
ह्वी उदय में आती है। 

& --प्रत्येक प्रकृति काल से मापी गयी है। प्रत्येक प्रकृति 
अमुक काछ तक रहती है, बाद में विलीन हो जाती है । 
इस प्रकार स्थिति बन्ध कर्म-प्रकति के काछमान की 

' अपेक्षा से होता है । 


(०--अजनुभाग बन्ध रस-विपाक--कर्म जिस-जिस तरह का रस 


देगा उसकी अपेक्षा से होता है। यह रस बन्ध भी 
प्रत्येक प्रकृति का ही होता है। जैसा रस जीव बांधता है 
, बसा ही उदय में आता है। क्‍ 
११-१२--प्रदेश बन्ध भी प्रकृति बन्ध का ही होता है। एक-एक 
प्रकृति के अनन्त-अनन्त प्रदेश होते हैं । वे जीव के प्रदेशों 
से लोलीभूत हो रहे हैं। प्रकृति बंधे की यहीं विशेष 
पहचान है। आठों कर्मो' की प्रकृति मिन्‍न-भिन्‍न है। 
एक-एक प्रकृति के अनन्त प्रदेश जीव के एक-एक प्रदेश के 
विशेषरुप से लोलीभूत हैं।।. 


कर्मों की सत्ता . 
और उदय 


बंध के चार भेद 


(गा० ७-१२) 


७८०० बंध पदाथ 
१३--गयांनावरणी दरसगावरणी बेदनी, वे आठमों करम अंतरायों जी । 
यांरी थित छें सगला री सारिपी, ते सुणनों चित्त ल्यायो जी ॥ 


१४--थित छें यां च्यारूं करमां तंणी, अंतरमुहरत परिमांणो जी। 
उतकष्टी थित यां च्यारूं करमां तणी, तीस कोडाकोद सागर जांणों जी ॥ 


१५--थित दरसण मोहणी करम नीं, जगन तो.अंतरमुहरत परमांणों जी । 
उतकष्टी थित छें एहनी, सितर कोडाकोड सागर जांणों जी॥ 


१६--जिगन थित चारित मोहणी करम नीं, अंतरमुहरत कही जगदीसो जी । 
उतकष्टी थित छें. एहनीं, सागर कोडाकोड चालीसो जी॥ 


१७--थित कही छें आउखा करम नीं, जिगन अंतरमुहरत होयो जी । 
उतकष्टी थित सागर दत्तीस नीं, आगे थित आउखा री न कोयो जी ॥ 


१८--थित नांम नें गोत्र करम तणी, जगन तो आठ मुहरत सोयो जी । 
उतकष्टी एक्रीका करम नीं, बीस कोडाकोड सागर होयो जी॥ 


१६--एक जीव रे आठ करमां तणा, पुदगल रा परद्रेस अनन्तो जी । 
ते अभवी जीवां थी मापीयां, अनंत गुणां कह्मा भगवंतो जी॥ 


२०--तै अवबस उदे आसी जीव रे, भोगवीयां विण नहीं छुटायो जी । 
उदे आयां विण सुख दुःख हुवें नहीं, उदे आया सुख दुःख थायो जी ॥ 


नव पदार्थ 


१३--ज्ञानावरणीय कर्म, दृर्शनावरणीय कर्म, वेदुनीय कर्म और 
आठवें अंतराय कर्म--इन सबकी स्थिति एक समान है। 
चित छगा कर झनो । 


१४--इन चारों कर्मा की जधन्य स्थति अंतर मुह॒त प्रमाण और 
उत्कृष्ट स्थिति तीस कोटाकोटि सागर जितनी है। 


१५--दर्शनमोहनीय कर्म की कम-से-कम स्थिति अंतर मुहूर्त प्रमाण 
और अधिक-से-अधिक स्थिति सत्तर कोटाकोटि सागर 
जितनी है । 


१६--भगवान ने चारिन्रमोहनीय कर्म की जधन्य स्थिति अंतर 
मुहत की बतलाई है। उत्कृष्ट स्थिति चालीस कोटाकोटि 
सागर की द्ोती है । | 


१७--आयुष्य कर्म की जधन्य स्थिति अंतर मुहूर्त और उत्कृष्ट 
स्थिति तेतीस सागरोपम की होती है । इसकी इससे अधिक 
स्थिति नहीं होती । 


१८--नाम और गौत्र--इनमें से प्रत्येक कर्म की जघन्य स्थिति 
आठ मुहत की है और उत्कृष्ट बीस कोटाकोटि सागर 
जितनी? * । 


१६--प्रत्येक जीव के आठ कर्मा के अनन्त पुदूगलू-प्रदेश लगे रहते 
हैं । अभव्य जीवों की संख्या के माप से भगवान ने इन 
: पुदूगछों की संख्या अनन्त गुणा बतलाई है । 


२०--ये कर्म जीव के अवश्य ही उदय में आदेंगे; भोगे बिना 
(बांघे हुए कर्मा से) छुटकारा नहीं हो सकता। कर्मों के 
उद्य़ में आने से ही छख-दुःख होता है। बिना उदय के 
खुख-दुःख नहीं होता । 


७०१ 


कर्मों की स्थिति 
(ग।० १३-१८) 


अनुभाग बंध 
(गा० १६-२१) 


७०२ बंध पदार्थ 
२१--सुभ परिणांमां करम बांघीया, ते सुभ पणे उदे आसी जी । 
असुभ परिणांमां करम बांघीया, तिण करमां थी दुःख थासी जी ॥ 


२२--पांच वरणा आठोंइ करम छें, दोय गंध नें रस पांचुई जी॥ 
चोफरसी आठंद करम छें, रूवी पुदगरछ करम आठोंइ जी ॥ 


२३--करम तो लूखा नें चोपड्या, वले ठंढा उंता होइ जी।.. 
करम हलका नहीं भारी नहीं, सुह्दालो ने खरा न कोइ जी॥ 


२४--कोई तलाव जरू सं पूर्ण भर्थो, खाली कोर न रही कायो जी ।.. ह 
ज्यं जीव भस्यों करमां थकी, आ तो उपमा देस थी ताहद्यो जीआ. 


२५-असंख्याता परदेस एक जीव रे, ते असंख्याता जेम तलाबो जी-। .. 
सारा परदेस भरीया करमां थकी, जांणें भरीया चोखूणी बावों जी॥ 


२६-एक २ परदेस छों जीव नों, तिहां अनंता करम नां परदेसों जी।:.. 
ते सारा परदेस भरीया छें बाव ज्यूं, करम पुदगल कीयों छें परवेसो जी॥ 


२७--तछाव खाली हुवे छें इण विधे, पेंहला तो नाला देवे रूंघायो शी । 
. पछें मोरीयादिक छोडे तलाव री, जब तलाब रीतो थायो जी॥ 


- *८-ज्यूं जीव रे आश्रव नालो रूंघ दे, तपसा करें हरष सहीतो जी। 
जब छेंहडो आयें सर्वे करम नों, तब जीव हुवें करम रहीतो जी॥ 


नव पदार्थ 


२१--जो कर्म शुभ परिणाम से बाँधे गये हैं, वे शुभ रूप से 
उदय में आयेंगे और जो कर्म अशुभ परिणामों से बाँधे गये 
हैं उनसे दुःख होगा* * । 


२२--आठों ही कर्म पाँच वर्ण, दो गंध और पाँच रसों से युक्त 
होते हैं। आठों ही कर्म चोस्पर्शी होते हैं। आठों ही कर्म 
पौद्गलिक और रूपी हैं । 


२३--कर्म रुक्ष ओर स्निग्ध तथा «ठगणडे और गर्म होते हैं। कर्म 
हल्के, भारी, सहावने या खरदरे नहीं होते। 


२४--जेसे कोई ताकाब जल से भरा हो, जरा भी खाली न हो 
उसी तरह जीव के प्रदेश कर्मो' से भरे रहते हैं । यह उपमा 
एक देश समभनी चाहिए । 


२४५--प्रत्येक जीव के असंख्यात प्रदेश असंख्यात तालाबों की 
तरह हैं। ये सब प्रदेश कर्मा से भरे रहते हैं मानो 
चतुष्कोण वापियाँ जल से भरी हों। 


..  २६--जहाँ जीव का एक प्रदेश है वहाँ कर्मों के अनन्त प्रदेश रहे 

क्‍ हुए हैं । इसी तरह असंख्यात प्रदेशी जीव के सर्व प्रदेश कर्मा 
से उसी प्रकार भरे रहते हैं जिस प्रकार वापियाँ जल से । 
आत्मा के एक-एक प्रदेश में कर्मा का प्रवेश है? * । 

२७-२८--जिस तरह जल आने के नाले को बन्ध कर जल 
निकलने के नालेको खोल दिया जाय तो भरा हुआ तालाब 
खाली हो जाता है, उसी प्रकार आस्नरवरूपी नाले को रोक 
कर हषित चित्त होकर तप करने से कर्मा' का अन्त 
आता_ है और जीव कर्मरहित हो जाता है । 


प्रदेश-बंध और 
तालाब का दृष्ठान्त 
(गा० २२-२६) 


मुक्ति की प्रक्रिया 
(गा० २७-२८) 


छ््छ नव पदाथे 


२६--करप रहीत हुवों जीव निरमछो, तिण जीव नें कहिजें मोज्ो जी। 
ते विघ हुवो छें सामतो, सर्व करम बंध कर दीयों मोषों जी॥ 


३०--जोड कीत्रीं छें बंध ओलखायवा, नावदुवारा सहर मझकारो जी। 
संवत अठारें ने वरस छापने, चेंत विद बारस सनीसर वारो जी॥ 


बंध पदार्थ 


२६ --कमम रहित जीव निर्मल होता है। ऐसे जीव को मुक्त 
कहा जाता है। वह जीव शाश्वत सिद्ध होता है। उसने 
कर्म-बन्ध का आत्यन्तिक क्षय कर दिया* १। 


३० -यह जोड़ बंध तत्त्व को समझाने के लिए श्रीजीद्वार में 


सं० १८५६ की चैत्र बदी १९ वार शनिवार को रची गई. 


मुक्त जीव 


रचना-सप्यल व 
काल द 


कत 


टिप्पणियाँ 


श्् 


१-बंध पदार्थ (दो? १) : 

स्वामीजी ने बंध को आ्राठवाँ पदार्थ कहा है और उसका विवेचन भी ठीक मोक्ष के 
पूर्व किया है। उसका आधार आझ्रागमिक कथन है' । दिगम्बर प्राचार्य भी उसका यह 
स्थान स्वीकार करते हैं। उत्तराध्ययत में नव पदार्थों के नाम निर्देश में उसका स्थान 
तृतीय है श्र्थात्‌ इसका उल्लेख जीव झ्ौर प्जीव पदार्थ के बाद ही झा जाता है*। ' 
सात वदार्थों का उल्लेख करते हुए वाचक उमास्वाति ने इसे चतुर्थ स्थान पर रखा है. 
अर्थात्‌ इसे श्रास्वव के बाद और संवर, निर्जंरा और मोक्ष के पहले रखा है*। हेमचन्द्रसूरि ने 
सात पदार्थों में इसे छुठा पदार्थ बलाता है" । 

श्रागमों में अन्य पदार्थों की तरह बंध को भी सद्भाव पदार्थ, तथ्यभाव श्रादि ; 
कहा गया है* । श्रद्धा के बोलों में कहा है--.“ऐसी संज्ञा मत करो कि बंध और मोक्ष 
नहीं हैं पर ऐसी संज्ञा करो कि बंध और मोक्ष हैं* |” द्विपदावतारों में बंध और मोक्ष 
को प्रतिद्वन्दी तत्त्वों में गिना गया है* । इस तरह यह स्पष्ट है कि बंध को जैन दर्शन में 
एक स्वतंत्र तत्त्व के रूप में प्रतिपादित किया गया है । है 

जीव श्रौर पुद्गल क्रमशः चेतन और जड़ होने से परस्पर विरोधी स्वभाववाले . 


पदार्थ हैं फिर भी दोनों परस्पर बद्ध हैं और इसी सम्बन्ध से यह संसार है। लोक के... 
सिर ए ओर 2007 4 की उप पक ह 


(डाणाडुः ६. ६६५ (प० २२ पा० टि० १ में उद्धततो 
२--पत्चास्तिकाय २.१०८ (प्ृ० १४० पा० टि० ५ (क) में उद्धत) 
३--छत्त० २८,१४ (प्ृ० २५ पर उद्धुत) ह 
४--तत्त्वा ० १.४ न्‍ 
५--देखिए १० १५१ पा० दि० ३ 
६-- (क) ठाणाड़ः €,६ ६५ 

(ख) उत्त० २८,१४ 
७--छुयगर्ड २.५१.१ ४: 

णत्थि बंधे व मोक्‍्खे वा, णेवं सन्‍न॑ निवेसए । 

अत्थि बन्धे व मोक्खे वा, एवं सन्‍न॑ निवेसए ॥ हे 
5--ठाणाड़ः २.५६ : हे 

जद॒त्थिणं छोगे तं॑ सब्वं दुपओओआर त॑ जहा... ..,बन्ने चेव मोक्खे चेव 
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एक भाग विशेष को--उसकी चोटी को--अलग रख दिया जाय तो ऐसा कोई भी स्थान न 
मिलेगा जहाँ कि स्वतन्त्र जीव---पुद्गल-मुक्त जीव प्रास हो सके । जीव श्रौर पुदूगल सत्‌ 
पदार्थ होने से--उनका पारस्परिक बन्ध भी सत्य है और वह सत्‌ पदार्थ है। जीव और 
कर्म का बंध काल्पनिक बात नहीं पर क्षण-क्षण होनेवाली घटना है। इसीलिए बंध को 
ग्राठवाँ सद्भाव पदार्थ माना गया है। 

जीव श्रौर कर्म के संश्लेष को बंध कहते हैं' । जीव अपसी वृत्तियों से कर्म-योग्य 
पुदुगलों को ग्रहण करता है। इन ग्रहण किये हुए कर्म-पुद्गल और जीव-प्रदेशों का 
बंधत--संयोग बंध हैं । हे 

श्री नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती लिखते हैं--'जिस चेतन्य परिणाम से कर्म बंधता 
है, वह भाव बंध है तथा कर्म और आत्मा के प्रदेशों का अन्योन्य प्रवेश--एक दूसरे में 
मिल जाना-- एक क्षेत्रावगाही हो जाना द्रव्य बंध है? । 

अ्भयदेवसूरि कहते हँ--“बेड़ी का बन्धन द्रव्य बन्ध है और कर्म का बन्धन भाव 

बन्धर |! 


जीव और कर्म के प्रदेश-बन्ध को समझाते हुए स्वामीजी ने तीन दृष्टान्त दिए 


१--जिस तरह तेल और तिल लोलीभूत--ग्रोतप्रोत होते हैं, उसी तरह बन्ध में जीव 
और कर्म लोलीभूत होते हैं । 

२--जिस तरह घृत और दूध लोलीभूत होते हैं, उसी तरह बन्ध में जीव और कर्म 
लोलीभूत होते हैं । 


१--उत्त० २८,१४ )---उत्त० २८, १४ नेमिचन्द्रीय टीका ८ 
बन्धश्च--जीवकर्म णोः संश्लेष : 
२--ठागाड़० १.४.६ की टीका : 
(क) बन्धनं बन्धः सकषायत्वात्‌ जीव: कर्मणों योग्यान्‌ पुदूगलान्‌ आदर्ते यत्‌ 
स बन्ध इति भाव : 
(ख) ननु बन्धो जीवकम्मंणो:ः संयोगो3भिग्रेतः 
३--द्रव्यसंग्रह २.२२ : | 
बज्कदि कम्मं॑ जेण दु चेदणभावेण भावबन्धों सो । 
कम्मादपदेसाणंअणणो एणपवेसणं इदरो ॥ 
४--ठाणाड़' १.४.€ टीका : 
द्रव्यतोी बन्धों निगडादि्भिर्भावतः कर्म्मणा 


७०८ नव पदाथ 


३--जिस तरह घातु और मिट्टी लोलीभूत होते हैं, उसी तरह बस में जीव भर 
कर्म लोलीभत होते हैं? । द 
जीव और कर्म का यह पारस्परिक बन्च प्रवाह की अवेक्षा प्रनादि है? । नजीव 
पहले उत्पन्न हुआ, न कर्म पहले उत्पन्न हुआ, न दोनों साथ उततन्न हुए, न दोनों प्रनादि 
काल से उत्पन्न हैं पर दोनों श्रादि रहित हैं भौर दोनों का सम्बन्ध प्रादि रहित है? । _ 
बन्ध पदार्थ बेड़ी की तरह है। इसने जीव को जकड़ रखा है। जो मनुष्य अपने । 
बन्धन को बन्धन नहीं समझता, वह मोहान्ध है। जो बन्धन को बस्धन नहीं समझता ३ 
वह बन्धन को तोड़ कर मक्त नहीं हो सकता । भगवान ने कहा है-..“बन्धन को जानो. 
प्रौर तोड़ो” ।” ५ 
२--बन्ध और जीव की परवशता (दौ० २) : क्‍ 
आचार्य पृज्यपाद ने बन्ध की परिभाषा देते हुए लिखा है -..."आत्मकर्मणोरन्यो5- 
न्यप्रदेशानुप्रवेशात्मसकोी बन्ध:७।? जीव श्रीर कर्म के इस श्ोन-प्रोत संइलेप को द्ध हि 
श्रौर जल के उदाहरण से अ्रच्छी तरह समझा जा सकता है। जिस तरह मिले हुए दूध 
श्रौर पानी में यह नहीं बतलाया जा सकता कि कहां पानी है और कहां दूध है--परन्तु 
सर्वत्र एक ही पदार्थ नजर शअ्राता है ठीक बंधे ही जीव और कमों के सम्बन्ध में भी 
यह नहीं बदलाया जा सक्रता कि किस प्रंश में जीव है और किस श्रंद में कर्म -पुद्गल । 
परन्तु सभी प्रदेशों में जीव श्लौर कर्म का श्रन्योन्य सम्बन्ध रहता है। जीव के सर्व प्रदेश 
कर्मो से प्रभावित रहते हैं। उसका थोड़ा भी श्रंश कर्मों से उम्मुक्त नहीं रहता । कर्म 
रहित जीव में--मुक्त जीव में अनेक स्वाभाविक शक्तियां हं।पी हैं। परन्तु संसारी जीव 
प्रनन्‍्त काल से कर्म संयुक्त होने से उन शक्तियों को प्रकट नहीं कर सकता । जीव के साथ 
कर्मों के बन्ध से उसके सब स्वाभाविक गुण दबे हुए रहते हैं। इससे वह परवश--.पराघधीन 
१--तंराद्वार : दृप्टान्तद्वार द 
२--ठाणाडूः १.४.६ टीका : 
आदि रहितो जीवकर्मयोग इति पक्षः 
३--ठाणाहु १.४.६ दीका 
४--छयगर्ड १,१.१.१ : 
बुज्भिज त्ति तिउट्टिजा बन्धनं परिज्ञाणिया। 
४५--तत्वा० १.४ सर्वार्थसिद्धि 
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हो जाता है। न वह पूरा देख सक्रता है श्नौर न पूरा जान सकता है। बह पूर्ण 
चारित्रवान भी नहीं हो सकता। उसे नाना प्रकार के सुख-दुख वेदन .करने पड़ते हैं। 
एक नियत प्रायु तक . शरीर विशेष॑ में रहना पड़ता है+ उसे झ्नेक रूप करने पड़ते 
हैँ--ताना गतियों में भटकना पड़ता है । नीच या उच्च गोत्र में जन्म लेना पड़ता है । 
वह अपनी श्रतन्त वीर्य वक्ति को स्फुरित नहीं कर सकता। इस तरह कर्म के बंधन 
से जकड़ा हुआ्ला जीव नाना प्रकार से पराधीन हो जाता है-+ वह अपनी शक्तियों को 
प्रकट करने का बल खो-सा चुका होता है। इस प्रकार कम की पराधीनता से जीव 
निःसत्त्त हो जाता है। उसका"-कोई वश नहीं चलता । 

श्री हेमचन्द्रसरि लिखते हैं--/जीव कषाय से कर्मयोग्य पुद्गलों को ग्रहण करता 
है, यह बस्ध है। वह जीव की अस्वतंत्रता का कारण-है* ।” 
३-बंध और तालाब का दृष्टान्त (दो० ३) : 

जिस तरह तालाब गद्दीत जल से परिपूर्ण रहता है, इसी तरह संसारी जीव के प्रात्म- 
प्रदेश-शहीत कर्मझूप परिणाम पाए हुए पुदुगल-स्कंधों से परिपूर्ण रहते हैं। जिस तरह 
संचित जल तालाब मैं स्थित रहता है, उसी प्रकार गीत कर्म आत्म-प्रदेशों में स्थित 
रहते हैं। यही बंध है। जिस तरह तालाब में स्थित जल निकलता रहता है, वंसे 
ही संचित कर्म भी सुख या दुःखहूप फल देकर प्रात्म-प्रदेशों से निकलते रहते हैं, इस 
तरह पुण्य-पाप निकलते हुए जल के तुल्य हैं और बन्ध तालाब में स्थित जल तुल्य । 
कर्मो का सत्तारूप अवस्थान बंध है और उनकी उदयरूप परिणति पुण्य-पाप | संचित 
कर्म फल नहीं देते केवल सत्तारूप में रहते हैं, यह बंध है। संचित कर्म उदय में भा सुख 
या दुःख देते हैं, तब वे पुण्य या पाप संज्ञा से प्रज्ञापित होते हैं । 
४--जीव-प्रदेश और कम-प्रदेश (दो: ४) ; 

इस विषय में पूर्व में विशेष प्रकाश डाला जा चुका है* । 

जीव श्रसंख्यात प्रैंदेशी द्रव्य है? । वह प्रत्येक प्रदेश से कर्म-स्कंच्र ग्रहण करता है। 
कर्म-ग्रहण आत्मा के खास प्रदेशों द्वारा ही नहीं होता परन्तु ऊपर, नीची, विरछी 
सब दिशाओं के आत्म-प्रदेशों द्वारा होता है । 





१--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : सप्ततत्त्वप्रकरण गा० १३३४: 

सकषायतया जीवः कमयोग्याँस्तु पुदूगछान । 

यदादते स बन्ध: स्याज्जीवास्वातन्ध्यकारणम्‌ ॥ 
२--देखिए पृ० २८५ अनुच्छेद ५ तथ्ना पृ० ४१७ ॥॒ 
३--देखिए प्रु० २८ अनुच्छेदु ४; घूृ० २६ टि० ७ का अन्तिम अनुच्छेदुऔर प० ४१-४२ 
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५-बंध-हेतु दो० ७): | 

आगमों में बन्ध-हेतु दो कहे गए हैं---(१) राग और (२) देप' । -रामोथ 
दोसो थि य कम्मबीयं* राग और द्वंप कर्म के बीज हैं। जो मी पाप कर्म 
हैँ, वे राग और द्वंप से ग्रजित होते हैं... जहा उ पात्रगंं कम्मं, रागदयोस समजियं।” 
इन झ्रागम वाक्यों में भी दो ही बन्ब-देतुओं का उल्लेख है । बा 

टीकाकार ने रागनसे माया और लोभ---इन दो को ग्रहण किया है और द्वेष : 
से क्रोव और मान को४। आगम में प्रस्यत्र कहा है कि जीव चार स्थानों से झाठों कर्म- 
प्रकृतियों का चयन करता हैँ। भूत में किया है और भविष्यत में करंगा। ये भार स्थान 
क्रोध, मान माया भ्ौर लोभ हैं" । 

एफ बार गौतम ते पुद्ा--/ भवन । जीव कर्म-प्रकृतियों का बंध कंसे करते 
हैं !” भगवान ने उत्तर दिया--..“गौतम ! जीव दो स्थानों से कर्मो का बंध करते हैं- 
एक राग और दूसरे द्वंष से । राग दो प्रकार का है-- माया और लोभ | द्वंप भी दो 
प्रकार का है--क्रोधव और मान ६ |” 

क्रोध, मान, माया और लोभ का संग्राहुक शब्द कपाय है। इस तरह उपर्युक्त 
विवेचन से एक कषाय ही बन्ध-हेतु होता है | 








१--(क) ठाणाड़ः २.४.६६ 
(व) समवायाजुर सम० २ 
३--उत्त० ३२.७ 
३--उत्त>० ३०.१ 
४--ठागाड़ः २.४ ६६ की टीका : े 
रागो मायालोभक्रपायलक्षगः द्व पस्तु क्रोषमानकपायछक्ष ग: यदाह--..- 
सायाछोभकषायस्वेत्येतद्‌ रागसंज्षि ' इनन्दरम । 
क्रोधो मानश्र पुनद्ेप इति समासनिर्दिष्टः॥ 
५--ठाणाड़ २५० : 
जीवा णं चर्डाह ठाणेहि अट्ट कम्मपगडीओ चिणिछ्ठ, तं० कोहेणं माणेणं मायाएं 
लोगेणं 
६--प्रज्ञापना २३.१.३ 
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दूसरा कथन है---“योग प्रकृतिबंध और प्रदेशबन्ध का हेतु है और कषाय स्थिति 
बंध और अनुभागवन्ध का हेतु ।” इससे योग श्रौर कषाय--ये दो बन्ध-हेतु ठहरते हैं। 

तीसरा कथन है--/“मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय और योग--ये बन्ध-हेतु हैं? .।” 
“इन चार बन्ध-हेतुओं के ५७ भेद होते हैं? ।” 

उपर्युक्त बन्ध-हेतुओं में प्रमाद का उल्लेख नहीं है। श्रागम में उसे भी बंध-हेतु 
कहा है (भग० १.२)। श्री उमास्वाति ने प्रमाद को भी बन्ध-हेपु माना है -- 

“मिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्घहेतवः*।” 

इस तरह बन्ध-हेतुशों की संख्या के सम्बन्ध में मतभेद है। कोई एक ही बन्ध-हेतु 
मानते हैं, कोई दो, कोई चार और कोई पाँच । 

जहाँ एक कंषाय को ही बन्धहेतु कहा है, वहाँ उस कथन को बन्ध-हेतुओं में कषाय 
की प्रधानता का सुचक समझना चाहिए। श्रथवा बन्ध-हेतुओं का एकदेश कथनमात्र 
समझता चाहिए | 

इन भिन्न-भिन्न परम्पराशोों का समन्वय इस प्रकार किया गया है --“प्रमाद एक 
प्रकार का असंयम ही है भौर इसलिए यह भ्रविरति या कषाय में आ जाता है ; इसी 
दृष्टि से कर्मग्रकृति' श्रादि ग्रन्थों में केवल चार बन्धहेतु ही बताए गए हैं। बारीकी से 
देखने से मिथ्यात्व और श्रसंयम--ये दोनों कषाय के स्वरूप से भिन्न नहीं पड़ते; इसलिए 
कषाय और योग--ये दो ही बन्ध-हेतु गिने गए हैं५ ।”” 

मिथ्यात्वादि पाँच हेतुओं का परस्पर पार्थक्य पहले बताया जा चुका है। ऐसी 

हालत में यह समन्वय बहुत दूर तक नहीं जाता । 


१-टठाणाड़ः २.४.६६ टीका : 

जगा पयडिपदेखं ठितिअशुभागं कषायओ कुणइ 
*--ठाणाड़् २.४.६६ टीका : 

मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगा बन्धहेतवः 
३--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवगुप्तसांरप्रणीत. नवतत्त्वप्रकररण गा? १९ का भाष्य 

गा० १००: 

मिच्छत्तमविरई॑ तह, कषायजोगा य बंधहेउत्ति । 
० एवं चउरो मूले, भेएण उ सत्तवणणत्ति ॥ 

४--तत्त्वा० ५.१ 
५--तत्त्वाथंसूत्र (युजराती तृ० आ०) ए० र३३२०३२३ 
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जे 


स्वामीजी ने प्रस्तुत ढाल में बन्ब-हेतु श्रववा उनकी संख्या का स्पष्ट रूप से उल्लेख 
नहीं फिया है। उन्होंने कहा है- -“बंच की उत्तति प्रासवों से है। झाखयों के निरोध से 
संवर होता है। फिर कर्मों का बच्च नहीं होता । दंग सरह स्वामीजी ने प्रकारान्तर 
से बीस आख्रवों को ही बन्च हेतु माना है । 
पाँच प्रधान आखब श्र योगाख्व के १४५ भेदों का विवेचन पहले किया जा चुका 
है । 
भिन्न-भिन्न कर्मो के बन्प-्वेतुओं का उल्नेख भी प्रसंग वश पहले भिन्न-भिन्न स्थत्नों 
पर भ्रा चुफ़ा है। इन सब का समावेद्व पांच बच्ब-्देतुओं में हो जाता है । 
नीचे भगवती सूत्र (७.१० तथा ८.६) पर श्राधारित भिन्न-भिन्न कर्मों के बन्ध- 
हेतुओं की एकत्रित संजिप्त तालिका उपस्थित की जाती है : 
कर्म बंघ-टेतु 
१-गानावरणीय-- (१) ज्ञानप्रत्यनीकता (२) ज्ञान-निन्लुव(३) ज्ञानान्तराय(४) ज्ञान- 
प्रदंध (५) ज्ञानाशातना (६) ज्ञानविसंवादन-योग 
२--दर्शनावरणीय--(१) दर्शनप्रत्यवीकता (२) दर्शगनिक्नवः (३) दर्शनान्तराय 
(४) दर्शनप्रद्दप (५) दर्शनाशातना (६) दर्शनविसंवादन-योग 
३--वेदती य--. 
सातवेदनीय-- (१) श्रदु:ख (२) अशोक (३) पश्नरण (४) ब्रटिपण (५) भ्रपिष्ण 
(६) अपरितापन 
असातवेदनीय--( १) पर दुःख (२) पर श्लोक (३) पर झरण (४) पर टिपण 
(५) पर पिट्टूण (६) पर परितापन 
४--मोहनीय---_ (१) तीब्र क्रोध (२) तीत्र मान (३) तीज माया (४) तीन लोभ 
(५) तीव्र दर्शन मोहनीय (६) तीत्न चारित्र मोहनीय 
५--श्रायुष्य 
 नारकीय-- (१) महा झ्रारम्भ (२) महा परिग्रह (३) मांसाहार (४) पंचेन्दियवेध 
तियंश्व--. (१) माया (२) वश्चना (३) असत्य वचन (४) कूट तौल, कट माप 
मनुष्य-- (१) प्रकृतिमद्रता (२) प्रकृतिविनीतता (३) रुटनुक्रोशता 
(४) भ्रमत्सरता द 
१--देखिए पृ० ३७३ और जागें.. 
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६--नाम--- 
शुभ (१) काय-ऋजुता (२) भाव-ऋजुता (३) भाषा-ऋजुता (४) अवि- 
संवादनयोग ही 
श्रशुभ--- (१) काय-प्रक्रजुता (२) भाव-अऋजुता (३) भाषा-अजुऋता 
(४) विसंवादनयोग 
9--गोत्र-.. 
उच्च-- (१) जाति-अभ्रमद (२) कुल-प्रमद (३) बल-अमद ४) रूप-अ्रमद 
(५) तप-अ्मद (६) श्रुत-अमद (७) लाभ-भ्रमद (८) ऐश्वर्य-प्रमद 
तीच--- (१) जाति-मद (२) कुल-मद (३) बल मद (४) रूप-मद(५) तप-मद 
(६) श्रुत-मद (७) लाभ-मद (८) ऐश्वर्य-मद 
८--प्रन्तराय-- (१) ज्ञानात्तराय (२) लाभान्तराय (३) भोगान्तराय (४) उप- 
भोगान्तराय (५) वीर्यान्तराय 
मिथ्यादशनादि जो पाँच बन्ध-हेतु हैं उनमें से पूर्व हेतु विद्यमान होने पर उत्तर 
हेतु विद्यमान रहता है ; किन्तु उत्तर हेतु हो तो पूर्व हेतु हो भी सकता है और नहीं 
भी हो सकता है--इसकी भजना समझनी चाहिए" । प्रत्येक गुणस्थान में पाँचों बन्ध_ 
हेतु नहीं होते । केवल प्रथम गृुणस्थान में ही पाँचों समुदायरूप से रहते हैं । दूसरे, 
तीसरे और चौथे गुणस्थान में अविरति, प्रमाद, कषाय और योग होते हैं। पाँचवें में 
देश अ्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग होते हैं। छठे गुणस्थान में प्रमाद, कषाय और 
योग--ये ठीन होते हैं। सातवें, श्राठवें, नवें, दसव और ग्यारहवें गुणस्थान में कषाय 
प्रूर योग--ये दो ही होते हैं। ग्यारहवं में सत्तारूप से कषाय है पर उदय में नहीं है 
अर्थात्‌ वहाँ पर भी कृषाय प्रत्ययिक बन्ध नहीं है। बारहवें श्नौर तेरहवें गुणस्थान में 
क्रैवल योग होता है। चौदहवें गुणस्थान में एक भी बन्ध-हेतु नहीं होता । यह श्रपु- 
नर्व॑न्धक होता है* । ह 
... इन सम्बन्ध में श्री जयाचार्य के विचार प्रसंग-वश पहले बताये जा चुके हैं (पु० 
३८० ; पु०५२७-५३१) । पाठक उन स्थलों को अवश्य देख लें। 





२ --आहतदुर्शन दीपिका--चतुर्थ उल्लास, बन्ध अधिकार पए्ृ० ६७४ 
२--वही : ए० ६७६ 
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६--आस्रव, संबर, बंध, निजेरा और मोक्ष (दो० ६-८) : 

इन दोहों में स्वामीजी ने संक्षेप में, पर बड़े ही सुन्दर ढंग से आखव, संबर आदि का 
स्वहप और परस्पर सम्बन्ध बतला दिया है । क्‍ 

बन्ध का स्वरूप समझाने के लिए स्वामीजी ने जो तालाब का दृष्टान्त दिया था 
(दो० ३), उसी को विस्तारित करते हुए वे कहते हैं : 

जिस तरह तालाब में नालों द्वारा जल का संचार होता है, उसी तरह जीव के प्रदेशों 

में आज्व द्वारा कर्मों का प्रवेश होता है। आखव, जीव रूपी तालाब में कर्म रूपी जल 
श्राते के नाले हैं । नालों को रोक देने से जिस तरह तालाब में नाए जल का संचार होना 
हक जाता है, उसी तरह मिश्यातादि आाख्रवों के निरोध से संवर होता है. अश्र्थात्‌ नए 
कर्मों का आगमन रुक जाता है | जिस तरह नए जल के स्राव को रोक देने से तालाब 
ऊपर नहीं उठता, उसी प्रकार आत्मप्रदेशों में नए कर्मों के प्रवेश को रोक देने से फिर 
' बंध नहीं होता । 

जल के नए संचार के अभाव में जिस तरह पूर्व एकत्रित हुआ जल सूरज की गर्मी तथा 
व्यवहार श्रादि से क्रमशः घटता जाता है और नोचे तालाब का वेंदा दिखलाई देने 
लगता है, ठीक उसी तरह संवरयुक्त आत्मा के प्रदेशों में से कर्म कुछ तो फल दे दे कर 
और कुछ तपस्या आ्रादि क्रियाओं से क्षय को प्राप्त होते हैं। इस तरह कर्मों के कमी पड़े 
जाने से श्रात्मा में निर्मलता श्रा जाती है। आ्ात्मा के प्रदेशों का दस प्रकार अंदरूप 
उज्ज्वल होना निर्जरा है। 

जिस तरह कम होते-होते तालाब का जल सम्पूर्ण सूख जाता है और नीचे से सूखी 
जमीन निकल श्राती है, उसी तरह तपस्यादि से जीव के प्रदेशों से कर्मों का प्ररिशाटत 
होते-होते अन्त में आ्रात्यन्तिक क्षय हो जाता है और प्रात्मा अपने सम्पूण बभव के साभ 
अकट हो जाता है। आत्मा का सम्पूर्ण निर्मल हो जाना--.उसके प्रदेशों में कर्म र््पी 
पुद्ठलों का लेश भी न रहना, यही जीव का मोक्ष है । इस तरह मक्त आत्मा रिक्त तालाब 
के तुल्य होती है । 

आज़व से कर्म आत्म-प्रदेशों में अ्रवेश पाते हैं।। बंध से कर्म आात्म-प्रदेशों के साथ हर 
संदिलष्ट होते हैं । संवर से नवीन कर्मों का प्रवेश रुकता है प्रतः नया बंध नहीं हो पाता। 


अ्रात्मा और कर्मपुदलों का पुनः वियोग होंता है। जो आशिक वियोग है, वह निर्जरा'है ह क्‍ ह 
और सम्पूर्ण वियोग है, वह मोक्ष । 
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: बस्ध झ्राख़व और निरजरा के बीच की: स्थिति है।- भ्राखव के द्वारा पौद्लिक कर्म 
आंत्म-प्रदेशों में आते हैं। निर्जरा के द्वारा वे आत्म-प्रदेशों से बाहर निकलते हैं । कर्म- 
परमाणुओरों के भ्रात्म-अ्देशों में भ्राने और फिर से चले जाने के बीच की दक्षाको संक्षेप 
में बंध कहा जाता है *। -:- ४ 
३--बंध पुद्ल की पयाय है (दो० ६): 

जड़ द्रव्य पुद्ल की -वर्गणाएँ भ्रनेक होती-हैं उनमें से एक बर्गणा ऐसी है जो कर्मरूप 
प्रिणमित हो उकती है । जीव अपने आस-पास के क्षेत्र में से इस कर्मयोग्य पुद्लल वर्गणा 
के स्कंघों को ग्रहण करता है औई: उन्हें काषाग्रिक विकार से कमरूप में परिणमन करता 
है। कर्म-भाव से परिणाम पाए हुए पुद्लों का जो आात्म-प्रदेशों के साथ सम्बन्ध है, 
उसी का नाम बंध है। इस तरह यह साफ प्रकट है कि बंध पुदूल की पर्याय है । 


आत्मा के साथ जिन कर्मों का बंध होता है; वे अ्रनन्त प्रदेशी होते हैँ । उनमें चतु: 


स्पशित्व होता है । वे आत्मा की सत्‌-भ्रसत्‌ प्रवृत्ति द्वारा गहीत होते हैँ । 
बन्ध की श्रपेक्षा जीव और पुल फूल और गन्ध, तिल और तेल की तरह प्रभिन्न हैं- 

एकमेक हैं । लक्षण की अपेक्षा भिन्न है---कोई अपने स्वभाव को नहीं छोड़ता । जीव चेतन 
है भर पुद्वल अचेतन, जीव अमूर्त्त है और पुद्ल मूत्त । मूर्त्त कर्म का आत्मा में अव- 
स्थान बंध है। कर्म-पुद्ठलों की आत्मप्रदेशों में श्रवस्थान रूप परिणति ही बन्ध है श्रतः 
बन्ध पुद्ुल-पर्याय है । 
८-्धव्य-बंध भाव-बंध (गा० १-६) : 

पहले कर्म-वर्गणा के पुद्गलों का आत्म-प्रदेशों में आगमन होता है और फिर बंध । 
कर्म-पुदुगलों का श्रागमन श्राखव बिना नहों होता भ्रतः बंध पदाथ की उत्पत्ति का 


मलाधार आखव पदार्थ है। मिथ्यात्वादि हेतुओं के अभाव में कर्म पुदुगलों का प्रवेश नहीं. 


होता और उनके अभाव मे बंध नहीं हो सकता। इसलिए मिथ्यात्व श्रादि हेतु या 
प्राख़व ही बंधोत्यत्ति के कारण हैं। हे 
कर्म आत्म-प्रदेशों के साथ सम्बन्धित होकर उसी समय फल दें, ऐसा कोई नियम 


नहीं है। बँवने के समय से फल देने की अ्रवस्था में आ्राने तक कर्म सत्तारूप में ग्रवस्थित- 


रहते हैं। यह अबाधा काल है। इस ग्रवस्था में बंध द्रव्य-बंध कहलाता है। अबाधा- 
काल के बाद फल देने की अवस्था में आकर कर्म सुख-दुख-या हर्ष-शोक ,उत्पन्त करते 
७. | ७4७खउ8३ृक्‍इ ऑ+ि।डड बज ल लन+++++“++ + की 
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हैं। कर्मों का फल देने के लिए उदय में आना भाव-बंध है। उदाहरणस्वरूप जन्म-ग्रहण 
करनें पर भावी तीर्थंकर द्वव्य-तीर्थंकर होता है। बाद में जब वह तेरहवें गुण-स्थान को 
प्रासत कर वास्तव में तीथंकर होता है, तभी वह भाव-तीर्थंकर कहलाता हैं। उसी तरह 
से बंधे हुए कर्मों का सत्तारूप में रहना द्रव्य-बंध है और उन्हीं कर्मों का उदय में आकर 
फल देने की शक्ति का प्रदर्शन करना भाव-बंध है। 

कर्म दो प्रकार के होते हैं--शुभ या झशुभ । शुभ कर्म पुण्य कहलाते हैं और ग्रशुभ 
कर्म पाप । जीघ के प्रदेशों के साथ शुम या प्रशुभ कर्मों के संश्लेपष की अपेक्षा से बंध 
भी शुभ और अशुभ दो तरह का होता है। शुभ बंध को पुण्य-बंध और अशुभ बंध को 
पाप-बंध कहते हैं । 

बंधे हुए प्रत्येक कर्म में फन्र देने की शक्ति होती है परन्तु जिस तरह आम में रस 
देने की शक्ति होने तथा बीज में सत्तारूप से वृक्ष रहने पर भी विना पके हुए झाम से रस 
नहीं निकलता तथा अवसर आए विना वृक्ष प्रगट नहीं होता, ठीक उसी प्रकार कर्मों में 
फल देने की शक्ति रहने पर भी वे विपाक श्रवस्था में श्राए विना फल नहीं दे पाते । 
सत्तारूप पुण्य-बंध जब विपाक-काल को प्राप्त हो उदयावस्था में आता है तब णीव को 
नाना भाँति के सुखों की प्रासि होती है और इसी तरह जब सत्तारूप पाण-बंध का उदय 
होता है तो अनेक प्रकार के दुखों की प्राप्ति होती है । 
६--बंध के चार भेद (गा० ७-१२) : 

जीव आश्रवों द्वारा कर्म-प्रायोग्य पुद्लों को ग्रहण कर उन्हें कर्मरूप परिणमन 
करता हैं। कर्म आठ हँ--(१) ज्ञानावरणीय, (३) दरशनावरणीय, (३) वेदनीय, 
(४) मोहतीय, (५) आयु, (६)नाम, (७) गोत्र और (८) अन्तराय। जो 
ज्ञान कोन होने दे, उसे ज्ञानावरणीय कर्म कहते हैं। जिस तरह श्राँखों पर पट्टी 
बांध लेने से वस्तुएँ दिखाई नहीं देती, उसी प्रकार ज्ञानावरणीय कर्म तत्वज्ञान नहीं 
होने देता। जो दर्शन को रोकता है, उसे दर्शनावरणीय कर्म कहते हैं। जिस 
तरह द्वारपाल राजा का दर्शन नहीं होने देता, उसी तरह यह कर्म सामान्य 
' बोध नहीं होने देता। मोहनीय का स्वभाव मदिरा के समान है। जिस तरह 
मदिरा जीव कोबेभान कर देती है, उसी तरह उससे श्रात्मा-मोह-विह्नल हो जाती है, वह 
मोहनीय कर्म है। जिससे सुख-दु:ख का अनुभव _ हो, वह वेदनीय कर्म है। वेदनीय कर्म 
का स्वभाव शहद लपेटी हुई तीक्ष्ण छुरी के समान है ॥ जसे ऐसी छुरी चाटने से मीठी . 
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लगठी है, परन्तु जीम का छेदन करती है, उसी प्रकार वेदनीय कर्म सुख-दुख झनुभव 
कराता है। जिससे भवधारण हो, उसे आायुकर्म कहते हैं। झ्रायु का स्वभाव खोडे (बेड़ी) 
के समान है। जिस तरह खोड़ें में रहते हुए प्राणी का उसमें से निकलना संभव नहीं, 
उसी तरह श्रायु कर्म की समाप्ति के बिना जीवन का अन्त नहीं आता । जिससे विशिष्ट 
गति, जाति, आदि प्रात होते हैं, उसे नाम कर्म कहते हैं । इसका स्वभाव चित्रकार के 
समान है। चित्रकार नाता आक।र बनाता है, उसी प्रकार यह कर्म नाना मनुष्य तिये- 
चादि के आकार बनाता है। जिससे उच्चता या नीचता प्राप्त होती है उसे गोत्र कर्म 
कहते हैं। गोत्र कर्म का स्वभाव कुमकार के समान हैं। जिस प्रकार कुंभकार छोटे-बड़ 
नाना प्रकार के बर्तन बनाता हैं, उसी प्रकार यह कम उच्च-नीच गोत्र प्राप्त कराता है। 
जो दान, लाभ आदि में अन्तराय डालता है, उसे अन्तराय कर्म कहते हैं । उसका स्वभाव 
राजभण्डारी के समान है । जिस तरह राजा की इच्छा होने पर भी राजभण्डारी दान 
नहीं देने देता, उसी तरह अन्तराय कम दानादि नहीं देने देता! । 


इस प्रकार कर्मों के स्वभाव भिन्न-भिन्न हैं। कर्मों का अपने-अपने स्वभाव सहित 
जीव से सम्बन्धितहोना प्रकृति बंध है। 
प्रत्येक प्रकृति का कर्म श्रमुक समय तक आत्म-प्रदेशों के साथ लगा रहता है। 
काल-मर्यादा को स्थिति-बंध कहते हैँ। आत्मा के द्वारा ग्रहण की हुई उपयुक्त 
कमयुद्लों की राशि कितने काल तक आत्म-प्रदेशों में रहेगी, उसकी मर्यादा स्थिति बंध 
है। 
जीव के व्यापार द्वारा ग्रहण की हुई शुभाशुभ कर्मों की प्रकृतियों का तीत्र मंद 
इत्यादि प्रकार का अनुभव अनुभाग बच कहलाता है । कम के शुभाशुभ फल की तीकब्ता 
यां मंदहा को रस कहते हैं । उदय में श्राने पर कर्म का अनभव तीव़ या मंद कसा होगा 
यह प्रकृति श्रादि की तरह ह्वी कम -बन्ध के समय ही नियत हो जाता है। इसी का नाम 
अनुभाग बन्ध है । 
8 5 3. यम मिले पे 
१--नवतस्त्वसहहिंत्यसंग्रह : अव० वृत्त्यादिसमेत नवतत्त्वप्रकरणम्‌ ७४ : 
पड़पडिहारासि मजहडचित्तकुलाल भंडमारिणं । 
जद एएसि भावा कम्माणि'वि हाण तह भाव ४ 
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आत्मा के असंख्य प्रदेश होते हैं। इन असंख्य प्रदेशों में से एक-एक प्रदेश पर अवसन्ता- 
नन्‍त कर्म-वर्गणाओं का संग्रह होना प्रदेश-बंध कहलाता है । जीव के प्रदेश और पुद्टल के 
प्रदेशों का एक क्षेत्रावगाही होकर स्थित होना प्रदेश बंध है । 


प्रकति: समुदाय: स्यात्‌, स्थिति: काझछावधारणम्‌ । 
अनुभागो रसो ज्षयः प्रदेशों दलसंचयः ॥ 


बंध के स्वरूप को सम्यक रूप से समझाने के लिए मोदक का दृष्टान्त दिया जाता है 

(१) द्रव्य विशेष से बना हुआ मोदक कोर्ड कफ को दूर करता है, कोई वाय को 
और कोई पित्त को | इस तरह मोदकों की भिन्न-भिन्न प्रकृति होती है । इसी प्रकार किसी 
कर्म का स्वभाव ज्ञान रोकने का, किसी कर्म का स्वभाव दर्शन रोकने का, किसी का 
चारित्र रोकने का होता है| इस तरह कर्म के स्वभाव की अपेक्षा से प्रकृति बंद होता है। 

(२) कोई मोदक एकर पक्ष तक, कोई एक महीने तक्र, कोई दो, कोई तीन, कोई 
चार महीने तक एक रूप में रहता है। उसके बाद वह नष्ट हो जाता है। इस तरह- 

पेक मोदक की एक रूप में रहने की अपनी-ग्रपनी काल-मर्यादा --स्थिति होती है । इसी 
तरह कोई कर्म उत्कृष्ट रूप से बीस कोटाकोटि सागर प्रमाण स्थितिवाला होता है, कोई 
तीस कोटाकोटि सागर प्रमाण स्थितिवाला और कोई सत्तर कोटाकोटि सागर प्रमाण 
स्थितिवाला । बंधे हुम्रे कर्म जितने काल तक स्थित रहते हैं, उसे स्थिति बंध कहते हैं। 

(३) कोई मोदक मधुर होता है, कोई कटुक और कोई तीत्र होता है । इसी तरह कोई 
एक अणु, कोई दो अ्रणु, कोई तीन भ्रणु, कोई चार श्रण मधुर श्रादि होता है। मोदक 
के रस भिन्न-भिन्न होते हैं । इसी तरह कर्मों में किसी का मधुर रस, किसीका कंटुक र॑स, 
किसी का तीब्र रस भर किसी का मंद रस होता है । इसको रसबंध रस कहते हैं । 

(४) कोई मोदक अल्दल---परिमाण निष्पन्न, कोई बहुदल निष्पन्न, कोई बहुतर दल 
निष्पन्न होता है। मोदकों की रचना---पुद्ल .परिमाण भिन्न-भिन्न होते हैं। इसी तरह 
बन्धे हुए कर्मों का जो पुद्ठल-परिमाण होता है, उसको प्रदेशबंध कहते हैं" । 

इस सम्बन्ध में पं सुखलालजी ने तत्त्वाथ सूत्र के रजरालती विवेचन में बड़ा ही सुन्दर 

विवेचन किया है। उसका अनुवाद यहाँ दिया जाता है---. क्‍ 
ह “पुदुल की. वर्गणाएं--प्रकार भ्रनेक हैं । उनमें से जो वर्गणा कर्म रूए परिणाम पाने 
की योग्यता रखती है, उसी को जीव ग्रहण कर श्रपने प्रदेशों के साथ विशिष्ट प्रकार से 





हे कु 
(--नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : अव० बृत्यादिसमेत॑ नवतत्त्वप्रकरण गा० ७१ की वृत्ति' 
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जोड़े देता है। ***जिस तरह दीपक वाट द्वारा तेल को ग्रहण कर अपनी उष्णंता से उसे 
ज्वाला रूपसे परिणामता है, उसी प्रकार जीव काषायिक विकार से योग्य पुदलों को ग्रहण 
कर उसे कर्मभावरूप से परिणामता है। कर्मपुद्ल जीव'द्वारा गृहीत होकर कर्मरूप 
परिणाम पाते हैं, इसका ग्रर्थ यह है कि उसी समय उसमें चार अ्रशों का निर्माण होता 
: है; थे ही अ्रंश बंध के प्रकार हैं। जिस तरह बकरी, गाय, भेंस श्रादि द्वारा खाये ग्रया 
घास भादि दूध रूप में परिणमित होता है, उस समय उसमें मधुश्ता का स्वभाव बंधता 
है: उस स्वभाव के अमुक वक्त तक डसी रूप में टिके रहने की काल-मर्यादा निर्मित होती 
है; इस मधुरता में तीत्रता, मंदता आदि विशेषताएँ आती हैं; और इस दूध का पौद्गलिक 
परिणाम भी साथ ही में निर्मित होता है। उसी तरह जीव द्वारा गहीत होने पर उसके 
प्रदेशों में संबलेष पाए हुए कर्म पुदलों में भी चार अंशों का निर्माण होता है : प्रकृति, 
स्थिति, अनभाव और प्रदेश-। * - 
-कर्म पुढूलों में जो ज्ञान को आध्त करने का, दर्शन को भ्रटकाने का, सुख-दु:ख 

प्रनुभव कराने वरगरह का जो भाव बंधता है, वह स्वभाव-निर्माण ही प्रकृतिबंध है। 

२-स्वभाव बंधने के साथ ही उस स्वभाव से . प्रमुक वक्त तक च्यूत न होने की 
मर्यादा पुदुलों में निर्मित होती है, इस 'काल-मर्यादा का निर्माण ही स्थितिबंध है। 

३-स्वभाव के निर्माण होने के साथ ही उम्ममें तीत्रता, मंदता आ्रादि रूप फलानभव 
करानेवाली विदेषताएँ बंधती हैं। ऐसी विशेषताएं ही अनुभावबंध है। 

४-गहीत होकर भिन्‍न-भिन्‍न स्वभाव में परिणाम पाती हुई पुठुल-राशि स्वभाव 
के भ्रनुसार अमुक-अमुक परिणाम में बंठ जातीं है, यह परिमाण-विभाग ही प्रदेशबंध 
ह्‌। ल्‍ न्‍ 
१०--कर्मों की प्रकृत्ियाँ और उनकी स्थिति (गा० १२-१८) 

कर्म की प्रकृतियों का वर्णन स्वामीजी पुण्य (ढा० १) शौर पाप की ढाल में कर 
चुके हैं अत: उत्तका पुनः विवेचन यहाँ नहीं किया है। .... 
-',- पाठकों की.सुविधा के लिए हम कर्मों की मूल-प्रकृतियों श्र उनकी उत्तर-प्रकृतियों 


की एकत्र तालिका नीचे दे रहे हैँ .:.. 

जज---+_#_-+हपघभ।/पख/ 

'१--तत्त्वाधँसूत्र (गुज” तृ० आ०१ ५० ३१६-र२ _ 

२---उत्त० ३३ ; प्रज्ञापना पद ; भगवती,/८.१० ;'ठाणाड़्' १०५, ४६४, ४८८, ५६६६ 
६ ६८: समवायाज्र समर ०.४९ 


२० द 


मूल कर्म -प्रकृतियाँ 


१--ज्ञानावरणीय 


२---दर्शनावरणीय 


३--वेदनीय 
४---मोहनीय 
५१--आयुष्य 
६--गति 


नव पदार्थ 


उत्तर प्रकृतियाँ 


(१) आभिनिवोधिकज्ञानावरणीय,. (२) श्रुतज्ञानावरणीय, 
(३) प्रवधिज्ञानावरणीय, (४) मन: पर्यायज्ञानावरणीय, 
(५) केवल ज्ञानावरणीय । | 
(१) चल्षुदर्शनावरणीय, (२) अचल्षुदर्शनावरणीय, (३) 
ग्रवधिदर्शनावरणीय, (४) केवलदर्शनावरणीय, (५) निद्रा, 
(६) निद्रानिद्रा, (७) प्रचला, (४५) प्रचलाप्रचला, 
(६) स्त्थानधि । 

(१) सातावेदनीय, (२) अ्रसातावेदनीय । 

(१) दर्शन मोहनीय, (२) चारित्र मोहनीय । 

(१) नरकायु, (२) तिर्यड्चायु, (३) मनुष्यायु, (४) देवायु । 
(१) गति नाम, (२) जाति नाम, (३) शरीर नाम, 
(४) शरीर-श्रद्धोपाजुनाम, (५) शरीर-बंधन नाम, 
(६) शरीर-संघात नाम, (७)संहनन नाम, (८) संस्थान नाम, 
(९) वर्ण नाम, (१०) गन्ध नाम, (११) रस नाम, (१२) स्पर्श 
नाम, (१३) अगुरुलधु नाम, (१४) उपधात नाम, 
(१५) पराघात नाम, (१६) धानुपूर्वी नाम, (१७) उच्छवास 
नाम, (१८) झ्रातप नाम, (१६) उद्योत नाम, (२०) विहायो 
गति नाम, (२१) त्रस नाम, (२२) स्थावर नाम, (२३) सूक््म . 
नाम, (२४) बादर नाम, (२५) पर्याप्त नाम, (२६) श्रपर्यात 
नाम, (२७) साधारण-शरीर नाम, (२८) प्रत्येक-शरीर 
नाम, (२६) स्थिर नाम, (३०) अस्थिर नाम, (३१) शुभ. 
नाम, (३२) अभशुभ नाम, (३३) सुभग नाम, (३४) दुर्भग 
नाम, (३५) सुस्वर नाम, (३६) दुःस्वर नाम, (३७) भा- 
देय नाम, (३८) भ्नादेय नाम, (३६) यश्षकीत्ति नाम, 
(४०) भ्यशकीति नाम, (४१) निर्माण नाम, (४२) तीर्षकर 
नाम । गा 

(१) उच्चगोत्र, (२) नीच गोत्र । 
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८--अन्तराय (१) दान-अन्तराय, (२) लाभ-अन्तराय, (३) भोग-श्रन्वराय, 
(४) उपभोग-अन्तराय, (५) वीर्ये-अन्तराय* । 


स्वामीजी ने भिन्न-भिन्न कर्मों की स्थितियाँ इस प्रकार बतलायी हैं 


कर्म जघन्य स्थिति उत्कृष्ट स्थिति 
१--जञानावरणीय अन्तर मुहूर्त ३० कोटठाकोटि सागर 
२--दर्शनावरणीय द् हु 
३--वेदनीय ५ के 
४--मोहनीय & क्‍ शा 
दर्शन मोहनीय चर द ७० 
 चारित्र ,, हे ४०. 
५--आयुष्य पक ३३ 
£६-नाम ८ मुहूर्त २०. 
७--गोत्र का रह ० 
प--भ्रन्तराय अन्तर “ बढ... 7 | 


इस स्थिति-वर्णन का झ्राधार उत्तराध्ययन सूत्र: है* । प्रज्ञापना सूत्र में झ्राठ कर्म 
हीं नहीं उनकी उत्तर प्रकृत्तियों का भी स्थिति-वर्णन मिलता है? । 


स्वामीजी ने वेदनीय कर्म की जघन्य स्थिति अन्तर्मुहु्त की बतल।ई है। यह प्रज्ञापना 
और उत्तराध्ययन सूत्र के श्राधार पर है। भगवती में इस कर्म की स्थिति दो समय 


हे 





१--मूल प्रकृतियाँ, उत्तर प्रकृतियाँ और उनके उपभेदों की व्याख्या अर्थ के लिए देखिए 
पृ० ३०३-४४ ; (५४५५-५६ ; १५६-६८ | 

२---उत्त ० ३३.१ ६-२३ ह ही 

३-..-प्रज्ञापन्त ई३.९ २१-२६ । कोष्ठक -रूप में इसका संकलन “जन धर्म और दर्शन 
नामक पुस्तक में प्राप्त है। देखिए प्रु० *८२-५८७ । 


के 


उस नव पदार्थ 


की कही गई है* । कई ग्रन्थों में इस कर्म की जघन्य स्थिति बारह अन्तर्मुहर्ते की कही 
गई है । 

भगवती सूत्र में झ्ायुष्य कर्म की उत्कृष्ट स्थिति पूर्वक्रोटि त्रिभाग उपरान्त ३३ 
सागरोपम वर्ष की कही गयी है? । हे 

बन्ध-काल से लेकर फल देकर दूर हो जाने तक के समय को कर्मो की स्थिति कहते 
हैं। कम-से-कम स्थिटि जघन्य और अधिक-से-अधिक श्थिति उत्कृष्ट कहलाती है। 
बन्धने के बाद कर्म का विपाक होता है और फिर वहू उदय में ग्राकर फल देता है। 
विपाककाल में कर्म फल नहीं देता केवल सत्तारूप में श्रात्म-प्रदेशों में पड़ा रहता है। 
उस काल के बाद कर्म उदय में आता है और फलानुभव कराने लगता है । फलानुभव 
के काल को कर्म-निषक काल कहते हैं। यहाँ कर्मों की जो स्थितियाँ बतलायी गई हैं 
वह दोनों काल को मिला कर कही गई है। अबाघाकाल को जानने का तरीका यह 
है कि जिस कर्म की स्थिति जितने सागरोपम की होती है, उतने सो वर्ष भबाधाकाल 
होता है । उदाहरणस्वरूप ज्ञानावरणीय कर्म की स्थिति ३० कोटाकोटि सागरोपम है। 
उसका अबाधाकाल ३००० वर्ष का कहा है। इतने वर्षों तक वह सत्तारूप में रहता 
है, फल नहीं देता । यह विपाककाल है । भगवती सूत्र में भ्रवाधा और निषेक काल 
का वर्णन इस प्रकार मिलता है; 





कर्म गबाधा काल निर्षक काल 
१--ज्ञानावरणीय ३००० वर्ष ३० कीटाकोटि सागर कम ३००० वर्ष 
२--दर्शनावरणीय १? १ 
३--वेदनीय हु का 
१--भगवती ६.३ :. गा 


वेदणिज्ज॑ जह० दो समया 
२--(क) तत्त्वा" ८.१६ : 
अपरा द्वादशमुहूर्ता वेदुनीयस्थ--वेदुनीयप्रकृतेरपरा द्वादशमुहूर्ता स्थितिरिति 
(साष्य) 
(ख) नवतत्त्वसाहिट्यसंग्रह ; देवानन्द्सूरिकृत सप्ततत्त्वप्रकरण : 
जहन्ना ठिद वेअणीअस्स बारस मुदुत्ता 
३--भगवती ६.३ : 
* आउंगं''*''' उक्को० तेत्तीसं सागरोवर्माण पुव्वकोडितिभागर 
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कम अबाधा काल निषेक काल 
४--मोहनीय . ७००० वर्ष ७० कोटाकोटि सागर कम ७००० वर्ण 
४--आयुष्य पूर्वकोटि त्रिभाग पूर्वकोटि त्रिभाग उपरान्त तेतीस 
” सांगरोपम कम पूर्व कोटि त्रिभाग 
६--नाम २००० वर्ष २० सागरोपम कम २००० वर्ष 
७--गोत्र ;; न 
८--अ्रँवराय ३००० वर्ष ३० कोटाकोटि सागर कम, ३००० वर्ष 


आाठों कर्मों की उत्तर प्रकृत्तियों के भबाधा और निषेक काल का वर्णन प्रज्ञापना 
सृत्र में उलछ्लखित है" । 
११--अनुभाव बंध और कमे-फल (गाथा १६-२१) : 

उपर्युक्त गाथा्रों में ग्रनुभाग-बन्ध और कर्म-फल पर विशेष प्रकाश डाला गया है। 
जीव के साथ कर्मों का तादात्म्यसम्बन्ध ही बन्च है। मिथ्यात्व आ्रादि हेतुशों से कर्म- 
योग्य पुदूगल-वर्गणाओं के साथ आत्मा का--दूध और जल की तरह अथवा लोहपिण्ड 
और अमि की तरह --अन्योत्यानुगमछूप अभेदात्मक सम्बन्ध होता है, वही बन्ध है* 

झाठ कर्मों के पुद्गल-प्रदेश अ्रनन्त होते हैं। इन प्रदेशों की संख्या संसार के अभव्य 
जीवों से भ्रतन्‍्त गणी और ग्रनन्त सिद्धों के अनन्तवं भाग जितनी होती है3 । 

ध के समय अध्यवसाय की तीक्ता या मंदता के अनुसार कर्मों में तीव्र या मंद फल 

देने की शक्ति उत्तन्न होती है । विविध प्रकार की फल देने की शक्ति का नाम अनुभाव है। 

ये बाँध हुए कर्म अवश्य उदय में श्राते हैं। वे उदय में श्राए बिना नहीं रह सकते 
ग्और न फल भीगे बिना उनसे छुटकारा हो सकता है। उदय में आकर फल दे चुकने 
पर कर्म अकर्म हो अपने आप आत्म-प्रदेशों से दूर हो जाते हैं। जब तक फल देने का 
काल नहीं आता है तब तक बंधे हुए कर्मों से सुख-दु:ख कुछ भी अनुभव नहीं होता । 


१--- प्रज्ञापना २३.२.२१-२ ६ 
२-- नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : ब्ृत्यादिसमेत नवतत्त्वप्रकरणम्‌ : गाथा ४६१ की प्राकृत 
अवचूणि : 
प्रिथ्वीत्वादिमिहेंतामः कर्मयोग्यवर्गणापुद्गलेरात्मनः क्षीरनीरबद्वन्हयूपिण्ड- 
वद्वान्योन्यानुगमाभेदात्मकः सम्बन्धो बन्धः। 
३-- उत्त० ३३.१७ (पृ० १५७ टि० ४ में उद्धृत) 


उस नव पदार्थ 


कर्मों के उदय में आने पर ही सुख-दुःख होता है। बांधे हुए कम शुभ होते हैं तो उन 
कर्मों का विपाक--फल शुभ--सुखमय होता है । बाघे हुए कर्म अशुभ होते हैं तो उदय 
काल में उन कर्मों का विपाक ग्रभुभ--दुःखरूप होता है। * 


हे | 


कर्म तीत्र भाव से बंधे हुए होने हैं तो उनका फल तीत्र होता है प्रौर मनन्‍्द भाव से 
बांघे हुए होते हैँ तो फल मन्द होता है । का 

उदय में आने १र कर्म अपनी मूल प्रकृति के अभ्रनुसार फल देता है। जशानावरणीग्र 
कर्म अपने अनुभाव--फल्न देने की शक्ति के अनुसार ज्ञान का आच्छादन करता है भौर 
दर्शनावरणीय दर्शन का । इस तरह दूसरे कर्म भी श्रपनी-प्रपनी मूल प्रवृत्ति के अनुसार 
ही तीत्र या मन्द फल देते हैँ । कहने का ताला यह है कि आनावरणीय कर्म के उदय से 
दर्शन का आच्छादन नहीं ही सक्रता और न दर्शनावरणीय कर्म से ज्ञान का। इसी 
तरह अन्य कर्मों के वियय में समझता चाहिए । यह नियम मूल प्रकृतियों में ही परस्पर 
लागू होता है। मूल प्रकृतियाँ फलानुभव में परस्पर अपरिवर्तनशील हैँ । पर कुछ ग्रपवादों 
को छोड़ कर उत्तर प्रकृतियों में यह नियम लागू नहीं पड़ता । एक कर्म की उत्तर प्रकृति 
उसी कर्म की अन्य उत्तर प्रकृतिछप परिणति कर सकती है। उदाहरणस्वछ्प मतिज्ना- 
नावरणीय कर्म, श्रुतज्ञानाव्रणीय कर्म में बदल सकता है। और ऐसा होने पर उसका 
फल भी श्रुतज्ञानावरणीय रूप ही होता है । 

उत्तर प्रकृतियों में दर्शनमोहनीय भ्रौर चारित्रमोहनीय का संक्रम नहीं होता । इसी 
प्रकार सम्यक वेदनीय श्र भिथ्यात्व वेदनीय उत्तर प्रकृतियों का भी संक्रम नहीं होता । 
झ्रायुष्य की उत्तरप्रकृतियों का भी परस्पर संक्रम नहीं होता । उदाहरणस्वरूप तारक 
श्रायुष्य, तिर्यअच आ्रायुष्य रूप में संक्रम नहीं करता । इसी तरह अन्य श्रायुष्य भी परस्पर 
असंक्रमशील हैं" । 

१---(क) ठत्त्वा० ८.२९ भाष्य : 
उत्तरप्रकृतिष सर्वाछ मूलप्रकृत्यभिन्नाउ्ठ न तु मुलप्रकृतिषु संक्रमो विद्यते,'' *'* 
उत्तरप्रकृतिष च दुर्शनचारित्रमोहनीययो: सम्यग्मिध्यात्ववेदनीयस्यायुप्कस्य च"* । 
(ख) तत्त्वा० ८:२२ सर्वाथसिद्धि : 

अनुभवो द्िधा प्रवर्तते स्वमुखेन परमुखेन च॒ । सर्वासां मूलप्रकृतीनां स्वमुखे- 
- मैवालुभवः । ,उत्तरप्रकृतीनां तुल्यज्ञातीयानां परमुखेनापि भवति ओशदुर्दर्शनचारित्र 
मोहवर्जानाम्‌। न हि नरकायुमुखेन तिर्यगायुर्मुष्यायुर्वा विपच्यते | नाप 

” दर्शनमोहस्चारित्रमोहमुखनन, चारित्रमोहों वा दुर्शनमोहमुखन 





भ और 
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प्रकृति-संक्रम की तरह बन्धकालीन रस में भी बाद में श्रव्तर हो सकता है। तीक्र 
रस मन्द और मन्द रस तीव्र हो सकता है। 
५, एक बार गौतम ने पूछा ---“भगवन्‌ ! किए हुए पाप कर्मों का फल भोगे बिना 
उनसे मुक्ति।नहीं होती, क्या यह सच है?” भगवान ने उत्तर दिया--“गौतम | यह सच 
है । नेरथिक, तिर्यक्च, मनुष्य और द्वेव--सर्व जीव किए हुए पाप कर्मों का फल भोगे 
बिना उनसे मक्त नहीं होते । गौतम ! मैंने दो प्रकार के कर्म बतलाये हँ---प्रदेश-क्म * 
और प्रनुभाग-कर्म 2 । जो प्रदेश-कर्म हैं, वे नियमतः भोगे जाते हैं । जो अन्भाग-कस हैं, 
वे कुछ भोगे जाते हैं, कुछ नहीं भोगे जाते ।* 
: एक बार गौतम ने पूछा---/भगवन्‌ ! अन्ययूथिक कहते हैं---सब जीव एवं भूत-वेदना 
(जैसा कर्म बांधा है बसे ही) भोगते हैं, यह कंसे है /” भगवान बोले---“गौतम ! अन्य- 
यथिक जो ऐसा कहते हैं, वह मिथ्या कहते हैं। मैं तो ऐसा कहता हूँ--कई जीव एवं - 
भूत वेदना भोगते हैं और कई झन्‌ एवंभूत वेदना भी भोगते हैं। जो जीव किए हुए 
कर्मों के अनुसार ही वेदना भोगते हैं, वे एवंभूत वेदना भोगते हैं और जो जीव किए 
हुए कर्मों से अन्यथा भी वेदना भोगते हैं, वेः अनु-एवं भूत वेदना भोगते हैं* ।” 
. , आगम में कहा है---एक कर्म शुभ होता है और उसका विपाक भी शुभ होता 
है। एक कर्म शुभ होता है और उसका विपाक अशुभ होता है। एक कर्म भ्रशुभ होता 
है और, उसका विपाक शुभ होता है। एक कर्म अशुभ होता है और उसका विपाक भी 
अशुभ होता है ।' 


१--भगवती १.४ 
हंता गोयमा ! नेरेहयसर्स वा तिरिक्खमणुदेवसस्स वा जे कड पावे कम्मे 
नत्थि तस्स अवेइज्ञा मोक्‍्खो''*'*' एवं खलु समए गोयमा ! दुविहे कम्मे पन्‍नत्ते 
त॑ जहा--पएसकम्मे य अणभागकम्मेय य। तत्थ णं॑ जं त॑ पएसकम्मं त॑ नियमा 
वेएडइ, तत्थ ण॑ ज॑ त॑ अणुभागकम्मं तं अत्थगइयं वेएड्ट अत्थेगइयं णो चेएइ 
२--भगवती १.४ बृत्ति 
प्रदेशा: कर्मपुदूगला जीवप्रदेशेष्बोतप्रोताः तद्ूपं कर्म प्रदेशकर्म । 
३-भगवती १.४ बृत्ति 
अनुभाम तेषामव कर्मप्रदेशार्ना संवेद्यमानताबिषयों रसः तद्र पं कमोडनुभाग-कम 
_ ४--भगवती ५.४ 
५--ठाणाडु ४.४ ३२१२९ 


७२६ नव पदार्थ 


प्रशन हो सकता है इन सबका कारण क्‍या है १ 
आ्रागम के अनुसार बंधे हुए कर्मो में निम्न स्थितियाँ घट सकती हैं: (१) भ्रपवर्तना 
(२) उद्वर्तना, (३) उदीरणा शोर (४) संक्रमण । इनका भ्र्थ संक्षेप में इस प्रकार 


है: 


(१) अपवर्तना : स्थिति-चात और रस-घात | कर्म-स्थिति का घटना और रस का * 


मन्द होना । + 

(२) उल्वर्तना : स्थिति-वृद्धि और रस-तृद्धि | कर्म की स्थिति का दीर्घ होना और 
रस का तीव़ होना । 

(३) उदीरणा : लम्बे समय के बाद तीत्र भाव से उदय में झानेवाले कर्मों का तत्काल 
और मन्द भाव से उदय में आना । | 

(४) संक्रमण : कर्मो की उत्तर प्रकृतियों का परस्पर मंक्रमण। “जिस अध्यवसाय से 
जीव कर्म-प्रकृति का बन्ध करता है, उसकी तीबन्रता के कारण वह पूर्व बद्ध सजातीय 
प्रकृति के दलिकों को बध्यमान प्रकृति के दलिकों के साथ संक्रान्त कर देता है, परिणत 
या परिवर्तित कर देता है--यह संक्रमण है। संक्रमण के चार प्रकार हैं--(१) प्रकृति 
संक्रम, (२) स्थिति-संक्रम, (३) अनुभाव-संक्रम और (४) प्रदेश-संक्रम (ठाणाजू ४.२. 
२१६)। प्रकृति-संक्रम से पहले बन्धी हुई प्रकृति वर्तमान में बंधनेवाली प्रकृति के रूप मैं 
बदल जाती है। इसी प्रकार स्थिति, अनुभाव और प्रदेश का परिवर्तन होता है 

कर्मों की उद्वर्तना आदि स्थितियाँ उत्थान, कर्म, बल, वीर्य तथा पुरुषकार भौर 
पराक्रम से होती हैं । 
१२--प्रदेशबध (गा० २३-२६) ६: हैं 

लोक में अनन्त पुद्ल वर्गणाएँ हैं। उनमें श्रौदारिक, वेक्रिय, श्राह्मरक, तेजस, 
भाषा, श्वासोच्छुवास, मन और कामर्ण ये झाठववर्गणाएं मुख्य हैं। इनमें से जीव कार्मण 
वर्गणा में से श्रनन्तानन्त प्रदेशों के बने हुए कर्मदलों को ग्रहण करता है। ये कर्मंदल 
बहुत ही सूक्ष्म होते हैं। स्थल-बादर नहीं होते । इनमें स्निग्घ, रूक्ष, शीत, झौर गर्म ये. 
चार स्पश होते हैं। लघु, गुरु, मदू, और कर्कश--ये स्पर्श नहीं होते । इस तरह कमंदल , 
चतुःस्पर्शी होता है। तथा उसमें पाँच वर्ण, दो गंध झौर पाँच रस रहे । इस तरह 
प्रत्येक कर्म स्कंध में १६ गुण रहते हैं । 
१--जैनधर्म और दर्शन प्‌० ३०७ 
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जैसे कोई तालाब पानी से भरा हो, उसी तरह जीव के प्रदेश कर्म स्कधों से व्यास--- 
परिषृर्ण रहते हैं ॥ जीव के असंख्यात प्रदेशों में से प्रत्येक प्रदेश इसी तरह कर्म-दलों से 
भरा रहता है। जीव अपने प्रत्येक प्रदेश द्वारा कर्म स्कंघों को ग्रहण करता है। जीव के 
प्रत्येक प्रदेश द्वारा अनन्तानन्त कर्म स्कंघों का 'प्रहण होता है। आगम में कहा है : 

“हें भगवन्‌ १ क्या जीव और पुद्दल अन्योन्य--एक दूसरे में बद्ध, एक दूसर में स्पुष्ठ, 
एक दूसरे में अवगाढ़, एक दूसरे में स्नेह-प्रतिबद्ध हैं और एक दूसरे में घट-समुदाय होकर 
रहते हैं | 

“हाँ, हे गौतम !*' 

“हे भगवन्‌ ! एसा किस हेतु से कहते हैं १” 

“हे गोतम ! जैसे एक हृद हो जल से पूर्ण, जल से किनारे तक भरा हुआ, जल 
से छाया हुआ, जल से ऊपर.उठा हुआ औौर भरे हुए घड़े की तरह स्थित । भ्ब यदि 
कोई पुरुष उस कूद में एक महा सौ प्रास्रव-द्वार वाली, सौ छिद्रवाली नाव छोड़े तो हे 
गौतम ! वह नाव उन आखव-द्वारों--छिद्रों से भराती-भराती जल से पूर्ण, किनारे तक 
भरी हुई, बढते हुए जल से ढकी हुई होकर भरे हुए घड़े की तरह होगी या नहीं १” 

“होगी हे भगवन [” 

“उसी हेतु से गौतम ! मैं कहता हूँ कि जीव और पुद्गल परस्पर बढद्ध, स्पुष्ट, 
अवगाढ श्रीर स्नेह-प्रतिबद्ध हैं और परस्पर घट-समुदाय होकर रहते हैं? ।” 

श्रात्म-प्रदेश और कर्म -पुदूगलों का यह सम्बन्ध ही प्रदेश बंध है । 

प्रदेश बंध के सम्बन्ध में श्री देवानन्द सूरि ने निम्न प्रकाश डाला है। “प्रदेश 
बंध को कर्म-वर्गगा के दल-संचय रूप समझना चाहिए। इस संसार-पारावार में 
भ्रमण करता हुम्नमा जीव अपने असंख्यात प्रदेशों द्वारा, अभव्यों से अनन्तगुण प्रदेश- 
दल से बने और सर्व जीवों से अ्नन्तगुण रसच्छेद कर युक्त, स्व प्रदेश में ही रहे हुए, 


. अ्रभव्यों से अनन्त गुण परन्तु सिद्धों की संख्या के अनन्तर्वें भाग जितने, कर्म-वर्गणा के 


स्कृंधों को प्रतिसमय ग्रहण करता है। ग्रहण कर उनमें से थोड़े दलिक आ्रायु कर्म में, 
उससे विशेषाधिक और परस्पर तुल्य दलिक नाम और गोत्र कर्म में, उससे विशेषा- 
घिक भर पुग्रमर' तुल्य दलिक ज्ञानावरण, दर्शनावरण श्र अन्तराय कर्म में, उससे 
विशेषाधिक मोहनीय कर्म में और उससे विशेषाधिक वेदनीय कर्म में बांट कर क्षीर 
१--भयवती १.६ 


उ्स८ . बंध पदार्थ 


नीर की तरह अथवा लोह अग्नि की तरह उन करमें-वर्गणा के स्कंधों के साथ मिल 
जाता है। कर्म दलिकों की इन झ्राठ भागों की कल्पना अष्टविध कर्मबंधक की अ्रपेक्षां 
समझनी चाहिए। छह श्रौर एकविघ बंधक के विषय में उतने-उतने ही भाग की कल्पना 
कर लेनी चाहिए" ।” यहाँ यह ध्यान में रखने की बात है कि प्रत्येक कर्म के दलिकों का क्‍ 
विभाग उसकी स्थिति-मर्यादा के अ्रनपात से होता है अर्थात भ्र्रिक स्थिति वाले कर्म का दल 
अधिक और कम स्थिति वाले का दल कम होता है। परन्तु वेदनीय कर्म के सम्बन्ध में 
ऐसा नहीं है। उसकी स्थिति कम होने पर उसके हिस्सेका भाग सबसे श्रधिक होता हैं। क्‍ 
इसका कारण इस प्रकार बतलाया गया है---“यदि वेदनीय के हिस्से में कम भाग आआायें 
तो लोक में सुख-दु:ःख का पता ही न चले । लोक में सुख-दुःख प्रगट मालम पढ़ते हैं. 
इसलिए वेदनीय के हिस्से में कर्मदल सबसे अधिक आता है १”? 

उतराध्ययन में कहा है--- | 

(१) प्राठों कर्मों के अनन्त पुद्ुल हैं। वे सब मिलकर संसार के भ्रभव्य जीवों से 
प्रनन्त गण होते हैं और अनन्त सिद्धों से भ्रनन्त्वें भाग जितने होते हैं । । 

(२) सब जीवों के कर्म सम्पूर्ण लोक की श्रपेक्षा से छम्मों दिशाओं में सब आत्म 
प्रदेशों से सब प्रकार से बंधते रहते हैं । 

आचाराज़ः में कहा है :-- 

“ऊष्ब स्रोत हैं, अधः स्रोत है, विर्यक दिशा में भी स्लोत है। देख ! पाप-द्वारों को 
ही स्रोत कहा गया है जिससे आत्मा के कर्मों का सम्बन्ध होता है? ।” 

.. उपर में जो अवतरण दिए गये हैं उनसे प्रदेशबंध के सम्बन्ध में निम्न लिखित 

प्रकाश पडता है 





१-(क) नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : देवानन्दसूरिक्रत सप्ततत्त्वप्रकरण अ० ४ 
(ख) वही : अवब० वृत्त्यादिसमेतं॑ नवतत्त्वप्रकरणम्‌ गा? €०-€३ : 
२---देखो नवतत्त्वसाहित्यसंग्रह : अवब० वृत्यादिसमेतं नवतत्वप्रकरणम्‌ गा? ६२ तथा 
उसकी अवचूरी : 
विग्घावरणे मोहे, सब्बोपरि वेअणीइ जेणप्पे । 
तस्स फुडत्त न हचइ, ठिश्विसेसेण सेसाणं ॥ 
३--भाचाराँग श्र० १,५,६ 
” डड्ड सोया अट्टे सोया तिरियं सोया वियाहिया। ए ए सोया विभक्खाया जि 
संगंति पासहा । 


बंध पदार्थ : ; टिप्पणी १३ . ७६ 


(१) आत्मा के साथ बंधे हुए कर्मदल --स्कंधों का अलग-अलग प्रकृतियों में बँटवारा 
होता है। यह भाग-बंटवारा कर्मों की स्थिति-मर्यादा के श्रनुपात से होता है । केवल 
वेदनीय के सम्बन्ध में यह नियम लाग नहीं है । 

(२) जीव सर्व आत्म-प्रदेशों से कर्म ग्रहण करता है। छग्रों दिशाओं के झात्म- 
प्रदेशों द्वारा कर्म ग्रहण होते हैं । 

(३) जीव द्वारा ग्रहण किए हुए कर्मंदल बहुत सूक्ष्म होते है--स्थल नहीं होते । 
प्रौदारिक, वक्रिय आदि कर्मंणाप्रों में से सुक्ष्म परिणति प्राप्त आ्राठवीं का्मण वर्गणा ही 
बंध योग्य है । 5 

(४) जिस क्षेत्र में झ्रात्म-प्रदेश रहते हैं उसी प्रदेश में रहें हुए कर्मदल का बंध होता 
है। उस क्षेत्र से बाहर के कर्म-स्कंधों का बंध नहीं होता । यही एक क्षेत्रावगाढ़ता है 

, (५) प्रत्येक कर्म के अनन्त स्कंध सभी आत्मप्रदेशों के बंधते हैं श्र्थात्‌ एक-एक 
कर्म के अ्रनन्त स्कंध झ्रात्मा के एक-एक प्रदेश से बंधते हैं। झ्रात्म के एक-एक प्रदेश पर 
सभी कर्मों के अनन्त-अ्रनन्त स्कंध रहते हैं । 

(६) एक-एक कर्म-स्कंध अनन्तानन्त परमाणओ्रों का बना होता है। कोई संख्यात, 
ग्रसंस्यात या अनन्त परमाणुओं का बना नहीं होता । प्रत्येक स्कृध अभव्यों से अनन्तगुण 
प्रदेशों के दल से बने होते हैं । 
१३--बंधन-मुक्ति (गा० २७-२६) : 

उपर्युक्त गाथाओ्रों में बंधे हुए कर्मों से छुटकारा पाने का रास्ता बतलाया गया 
है। इस संसार में जीव अपने से विभिन्न जातीय पदार्थ से सदा संयोजित रहता है 
परन्तु जिस तरह एकाकार हुए दूध शौर जल को भ्रप्मि श्रादि प्रयोगों द्वारा पुथक किया 
जा सकता है, उसी तरह चेतन और जड़ के संयोग का भी आत्यन्तिक--सदा सव्वंदा के 
लिए पैथक्रण--वियौग किया जा सकता है। जीव और कर्म का सम्बन्ध ऐसा नहीं 
है कि उसका अन्त ही न हो सके, कारण आत्मा और जड़ पदार्थ पुदुगल दोनों भ्रनादि 
काल से दूध-पानी की तरह एक क्षेत्रावगाही--ओत-प्रोत होने पर भी अपने-अपने स्वभाव 
को लिए हुए हैं, उसे छोड़ा नहीं है। केवल जड़ के प्रभाव से चेतन अ्रपने सहज ज्ञान, 
दर्शन, सुख और-<वीर्य के गुणों को प्रकट करने में श्रसमर्थ है। जिस तरह जल के मिले 
रहने पर दूध के मिठास में फर्क पड़ जाता है, उसी प्रकार पुदुगल के प्रभाव से आ्रात्म- 
गुणों में अन्तर--फीकास श्रा जाता है १ परन्तु इस जड़ पुदूगल को चेतन प्रात्मा से हुर 
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करने का उपाय है । इस तथ्य को यहाँ तालाब के उदाहरण द्वारा समझाया गया है। 

जिस तरह जल से भरे हुए तालाब को रिक्त करने के लिए दो बातों की प्रावश्यकता 
होती है--एक नए श्राते हुए जल के प्रवेश को रोकना और दूसरे तालाब में रहे हुए 
जल को बाहर निकालना। ठीक उसी तरह आत्मा के प्रदेशों को भोतिक सुख-दुःख के 
कारण कर्मों से मुक्त--शून्य करने के लिए भी दो उपाय हैं---एक तो कर्मों के प्रवेश 
(आखव) को रोकना, दूसरे प्रविष्ट कर्मों का नाश करना । पहला कार्य संवर--संयम 
से सिद्ध होता है। संवरयुक्त ग्रात्मा के तप करने से दूसरा कार्य सिद्ध होता है। संवर 
के साधन से आत्म-प्रदेशों में शीतलता ग्राकर उनकी चंचलता, कंपनशीलता मिट जाती 
है जिससे नए कर्मों का ग्रहण नहीं होता । ठप द्वारा आत्म-प्रदेश रूक्ष होने से लगे हुए 
कर्म झड़ पड़ते हैं। सर्व कर्मों के आत्यन्तिक क्षय से आत्मा अपने सहज निर्मेल स्वभाव 
में प्रकट होता है। जन्म-मरण और व्याधि के चक्र से उसका छुटकारा हो जाता है 
श्र वह शाइत्रत पद को प्राप्त करता है। उसके ज्ञान, दर्शन, सुख और वीर्य के स्वाभा- 
विक गुण सम्पूर्ण तेज के साथ प्रकट हो जाते हैं। इस स्वरूप का प्रकट होना ही परमात्म 
दशा है, यही मोक्ष है । 


:६४. 
मोक्ष पदाथ 


*६& ५ 
मोख पदारथ 
ठ्हा 


(-मोख "पदार्थ नवमों क्यों, ते सगला मांहें श्रीकार । 
सब गुणां करी सहीत छें, त्यांरा सुखां रो छेह न पार॥ 


र-करभां सूं मूकाणा ते मोख छें, त्यांरा छें नांम विशेष । 
परमपद निरवांण ते मोख छों, ध्िद्ध सिव आदि छे नांम अनेक | 


रै-परमपद उत्कष्टो पद पार्मयों, तिण सूं परमपद त्यांरों नांम। 
करम दावानल मिट सीतल थया, तिण सूं निरवांण नांम छें तांम ॥ 


४--ार्व कार्य सिधा छें तेहनां, तिण सूं सिध क्ट्मां छें तांम। 
उपृद्रव करें ने रहीत हुआ, तिण से सिव कहिजें त्यांरों नांम॥ 


४-जग अनुवारे जांणनो, मोल्च रा गुण परमांणे नांम। 
हिंवें मोल तणा सुख वरणवं, ते सुणजो राखे चित्त ठांम॥ 
ढाल 
( पाखंड वधसी आरे पांच में ) 
(--मोख पदार्थ नां सुख सासता रे, तिण सुखां रो कदेय न आबें अंत 
ते सुख अमोलक निज गुण जीव रा रे, अनंत सुख भाष्या छें भगदूंत रे ॥ 
_मोख पदार्थ छें सारां सिरे रे* ॥ 


कृलभककतकलनभऊभ»नक 


*यह आँकड़ी प्रत्येक गाथा के अन्त में समभनी चाहिए। 





6६४ 
मोक्ष पदाथ 
दोहा 


१---मोक्ष नवाँ पदार्थ कहा गया है । यह पदाथ में सर्वात्तम है! । 
' इसमें सब गुणों का वास है। मोक्ष के छखों का कोई 
छोर या पार नहीं है । 


२---जीव का कमा से मुक्त होना ही उसका मोक्ष है। मुक्त 
जीवों के अनेक नाम हैं जिनमें 'परमपद्‌”, “निर्वाण', 'सिद्ध” 
और 'शिव' भ्ाादि प्रमुख हैं । 


३-४--स्वोत्क्ृष्ट पद्‌ प्राप्त कर चुकने से जीव “परमपद' 
प्राप्त, कमरूपी दावानल को शान्त कर शीतल हो चुकने 
से “निर्वाण प्राप्त, सर्व कार्य-सिद्ध्‌ कर चुकने से “सिद्ध” 
और सर्व---जन्म-जरा-व्याधि रूप उपद्रवों से रहित हो 
चुकने से 'शिव' कहलाता है। 


५--ये मोज्ञ के गुणानुसार नाम हैं? । आगे मोक्ष के छसों 
का वर्णन करता हूँ स्थिर चित हो कर छनो। 


ढाल 


१--मोक्ष के छख शाश्वत हैं। इन छखों का कभी अन्त नहीं 
आता ],वीर" भगवान ने इन अमूल्य अनन्त छुखों को जीव 
का स्वाभाविक गुण बतलाया है । 


नवाँ बदाथ ; 
मोक्ष 


मृक्त जीव के कुछ 
अ्रभिवचन 
(दो० २-५) 


मोक्ष-सुख 
(गा० १-१५) 


२--तीन काल रा सुख देवां तगा रे, ते सुख इधका घण्णा अयाग रे। 
ते सगलाइ सुख एक्रण सिध नें रे, तुले नावें अनंतमें भाग रे॥ 


३--संसार नां सुख तो छे पुदगल तणा रे, ते तो सुख निश्चें रोगीला जांण रे। 
ते करमां वस गमता लागें जीव नें रे, त्यां सुखां री वुधिवंत करो पिछांण रे॥ 
४-पांव ,रोगीलो हवें छे तेहनें रे, अतंत मीठी छागें छे॑ खाज रे। 
एहवा सुख रोगीला छें पुन तणा रे, तिण सूं कदेय न सीमे आतम काज रे ॥ 
५--एहवा सुखां सूं जीव राजी हुवें रे, तिणरे लागें छें पाप करम रा पूर रे | 
पर्छे दुःख भोगवे छें नरक निगोद में रे, मुगति सुखखां सं पडीयो दूर रे ॥. 


६--छूटा जनम मरण दावानल तेह थी रे, ते तो छें मोष सिघ भगवंत रे । 
त्यां आठोंइ करमां ने अलगा कीयां रे, जब आठोंइ गुण नीपनां अनंत रे॥ 


७--ते मोख सिध भगवंत तो इहां हिज हुआं रे, पछेएक समा में उंचा गया छें थेट रे। 
सिध रहिवा नो खेतर छें तिहां जाए रह्या रे, अलोक सूं जाए अड्या नेट रे ॥ 


८द--अनंतो ग्यांन नें दरसण तेहनों रे, वले आतमीक सुख अनंतो जांण रे। 
घषायक समकत छें सिध वीतराग तेहनें रे, वले अवगाहणा अटल छे निरवांण रे ॥ 


६--अमूरतीपणों त्यांरो परगट हवो रे, हलको भेरी न लागें मूल लिगार रे। 
तिण सूं अगुरुलघु नें अमूरती कह्मां रे, ए पिण गुण त्यांमें श्रीकार रे ॥ 


१०--अंतराय करम सूं तो रहीत छें रे, त्यारे पुदगूल सुख. चाहीजे नाय रे । 
« ते निंज गुण सुखां मांहें भिले रद्यां रे, कांद उणारत रहीन दीसें कांय रे ॥ 


मोक्ष पदाथ 


' *--देवों के छुख अति अधिक और अपरिमित होतें हैं । परन्तु 
'._- तीनों काछ के देव-छुख एक सिद्ध भगवान के छुख के 
अननन्‍्तव भाग की भी बराबरी नहीं कर सकते । 


“४--ये सांसारिक छठ पौद्गलिक और निश्चय ही रोगीछे 
हैं। जिस तरह पांव-रोगी को खाज' अत्यन्त मीठी छगती 
है, उसी प्रकार पुण्य से प्राप्त थे सांसारिक खुख कमा से 
लिप्त जीव को अच्छे छगते हैं। ऐसे रोगीछे छखों से कभी 

. आत्मा का काय सिद्ध नहीं होता । 


; *“जो जीव ऐसे छखों, से प्रसन्न होता है उसके अतीव पाप. 


कर्मा का संचय होता है। ऐसा प्राणी मोक्ष के छखों से 
बहुत दूर हो जाता है और बाद में नरक और निगोद के 
दुखों का भागी द्वोता है.। 

,, ई++जिन का , कर्मा से मोक्ष हो जाता है--वे. सिद्ध भगवान 
जन्म-मरणरूपी दावानल से मुक्त हो जाते हैं । वे आों 
ही कर्मा को दूर कर देते हैं जिससे उनके अनन्त आठ 

गुणों की प्राप्ति होती है । 


' ७--जीव का मोक्ष तो इस छोक में ही हो . जाता है.। वह यहाँ - 


सिद्ध भगवान बन जाता है। फिर एक ही समय में जीव 
सीधा सिद्धों के बास-स्थान-- छोक के अन्त को पहंच--- 
आलोक को स्पश करता हुआ. स्थिर होता है। ' ' 


आफ ब 


१०--वीतराग सिद्ध भगवान के (१) अनन्त ज्ञान, (२)अनन्त ' 


दर्शन और (३) अनन्त आत्मिक रुख होता है। भगवान 
के (४) क्षायिक सम्यक्त्व और (५) अदरक अवगाहना होती 
हैं। उनमें (६) अमूर्तित्व और (७) अगुरुलूघ॒त्व ये श्रेष्ठ 
गुण भी होते हैं । उनके अमूर्तिभाव प्रगट हो जाता है और 
हल्का या भारीपन साछूम नहीं देता, इसलिए थे अमूर्त और 
अगुरुलघु कहलाते हैं । वे अंतराय कर्म से रहित होते हैं 
इसलिए उनके (८) अनन्त वीर्य होता है । उनको पौद्ग- 
छिक छुखों की कामना नहीं होती, वे तो अपने स्वाभाविक 
गुण--सहज आनन्द में रमते रहते हैं । उनके कोई कमी 
नहीं दीखती ? । 


आठ गुणों..की 


प्राप्ति 


'जीव सिद्ध कहां 


होता है ? 


सिद्धों के आठ गुण 
(गा० ८-२ ०) 


११--छट्टा कलकलीभूत संसार थी रे, आठोंइ करमां तणो कर सोष रे। 
ते अनंता सुख पांम्यां सिव-रमणी तणा रे, त्यांनें कहिजें अविचल मो रे॥ 


१२-त्यांरा सुल्यां नें नहीं कांई ओपमा रे, तीनूंइ छोक संसार मझार रे। 
एक धारा त्यांरा सुख सासता रे, ओछा इघका सुख कदेय न हवें लिगार रे॥ 


१३--तीरथ सिधा ते तीरथ मां सूं सिघ हुआं रे, अतीरथ सिघा ते विण तीरथ सिघ थाय रे॥ - 
तीथंकर सिधा ते तीरथ थापने रे, अतीयंकर सिधा ते विनां तीथंकर ताय रे॥. 


१४-सयंबुधी सिधा ते पोतें सममकें रे, प्रतेक बधी सिधा ते कांयक कस्तू देख रे।. 
बुधबोही सिधा ते समझे ओरां कनें रे, उपदेस सुणे नें ग्यांन विशेष रे॥ - 


१५-स्वलिंगी सिघा साथां रा मेष में रे, अनलिंगी सिघा ते अनलिगी मांयरे। | 
टेलिगी सिघा ग्रहस्थरा लिंग थकां रे, अस्त्रीलिंग सिधा अस्त्रीलिग में ताय रे॥ 


१६--पुरषलिंग सिवा ते पुरष ना लिंग छा रे, निपुंसक सिधा ते निपुंसक लिग में सोय रे। « 
एक सिधा ते एक समें एक होज सिघ हआंरे, अनेक सिधा ते एक समें अनेक सिध होय रे॥ । 


मोक्ष पदाथ 


११--जो आठदों ही कर्मा का अन्त कर इस कलछकलीभूत--- मोक्ष के अनन्त सुख 
जन्म-मरण व्याधिपूर्ण संसार से मुक्त हो गये हैं तथा (गा० १९-१२) 
जिन्होंने मुक्तिरपी रमणी के अनन्त खख प्राप्त किए हैं 
उन्हीं जीवों को अविचल मोक्ष प्राप्त हुआ कहा जाता है । 
१२---तीनों छोक में उनके छखों की कोई उपमसा नहीं मिलती । 
उनके खुख शाश्वत और एकधघार रहते हैं । उनमें कभी 
कम-बेश नहीं होती” । 

१३-१६--(१) “तीर्थ सिद्धा--अर्थात्‌ जैन साधु-साध्वी-क्रावक- सिद्धों के पत्रह भेद 
श्राविकाओं में से सिद्ध हुए, (२) “अतीर्थ सिद्ध-जेव (गा० १३-१६) 
तीर्थ के अतिरिक्त और किसी तीर्थ में से सिद्ध हुए, 

(३) 'तीर्थकर सिदझु--तीर्थ की स्थापना कर सिद्ध हुए, 
(४) 'अतीर्थद्वर सिद्ध/---विना तीर्थ की स्थापना किए सिद्ध 
हुए, (५) 'स्वयंबुद्ध सिछू--स्वयं समझ कर सिद्ध हुए, 
£) प्रत्येकब्ुद्ध सिद्ध/--किसी वस्तु को देखकर सिद्ध हुए, 
(७) 'बुदबो धित सिद्ध/--दूसरों से समक कर, उपदेश खन 
कर सिद्ध हुए, (८) 'स्वलिगी सिद्ध/--जैन साध के वेष में 
सिद्ध हुए, (६) “अन्यलिज्र सिद्ध-अन्य साधु के वेष में 
सिद्ध हुए, (१०) 'गृहलिड़' सिद्धँौ/--गृहस्थ के वेष में सिद्ध 
हुए, (११) 'स्त्रीलिज्रा सिद्ध/--स्त्री छिज्न में सिद्ध हुए, 
(१२) 'पुरुषलिड्रा सिद्ध/--पुरुष लिड्रः में सिद्ध हुए, 
(१३) 'नपुंसकलिज्ञः सिद्ध/--नपुंसक के लिड्डः में सिद्ध 
हुए, (१४) “एक सिदछ/--एक समय में ही सिद्ध हुए. 
(१५) अनेक सिद्धझ--एक समय में अनेक सिद्ध हुए--ये 
सिद्धों के पंद्रह भेद हैं" । 


७३८. नव पदाथ 
१७-->यांन दरसण नें चारित तप थकी रे, सारा हुआं छे सिघ निरवांण रे। 
यां च्यारां विनां कोई सिघ हुओ नहीं रे, ए च्यारूँई मोष रा मारग जांणरे॥ 


१८--ग्यांन थी जांणें लेवें स्व॑ भाव नें रे, दरसण सूं सरध लेवे सयमेव रे। 
चारित सूं करम रोके छें. आवता रे, तपसा सूं करमां नें दीया खेव रे ॥ 


१६-.ए पनरेंइ मेंदें सिर हुआं तके रे, सगला री करणी जांणों एकरे। 
वले मोष में सुख सगला रा सारिषा रे, ते सिघ छें अनंत भेदें अनेक रे ॥ 


२०--मोष पदार्थ नें ओल्खायवा रे, जोड कीधी छेंमाथदुवारा मममार रे। 
समत अठारें नें वरस छपनें रे, चेत सुद चोथ ने सनीसर वार रे॥ 


मोक्ष पदाथ 


१७--ये सब ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप से सिद्ध होते और सब सिद्धों की 
निर्वाण प्राप्त करते हैं । इन चारों के बिना कोई सिद्ध नहीं. करनी और सुख 
हुआ मोक्ष प्राप्ति के ये चार ही मार्ग हैं। समान हैं 


१८--ज्ञान से जीव सर्व भावों को जानता हे । दुर्शन से उनकी (गा० १७-१६) 
यथार्थ प्रतीति करता है। चारित्र से कर्मों का आना 
रुकता है और तप से जीव कर्मो' को बिखेर देता है । 


१६--इन पन्द्रह भेदां से जो भी सिद्ध हुए हैं उन सब की करनी 
एक सरीखी समभो । तथा मोक्ष में उन सब का खुख भी 
समान ही है। इन पन्द्रह भेदों से अनन्त सिद्ध हुए हैं* । 


२०--मोक्ष पदार्थ को समभाने के लिए यह ढाल श्रीजीद्वार 
में सं० १८५६ की चेन्र शुक्ना ४ वार शनिवार को 
की है। 


टिप्पणियाँ 


(-मोक्ष नर्बाँ पदार्थ है (दो १) : हा 

पदार्थों की संख्या नौ मानी हो भ्रथवा सात, सब ने मोक्ष पदार्थ को भ्रन्त में 
रखा है। इस तरह मोक्ष पदार्थ नवाँ प्रधवा सातवाँ पदार्थ ठहरता है। “ऐसी संज्ञा 
मत करो कि मोश्न नहीं है. पर ऐसी संज्ञा करो कि मोक्ष है* ।”....यह उपदेश मोक्ष के 
स्वतंत्र अस्तित्व को घोषित करता है। द्विपदावतारों में? तथा प्रन्यत्र अनेक स्थलों पर मोश्ष 
को बंध का प्रतिपक्षी तत्त्व कहा गया है। जैसे कारावास शब्द स्वयं ही स्वतंत्रता के 
प्रस्तित्व का सूचक होता है बसे ही जब बन्च सदुभाव पदार्थ है तो उसका प्रतिपक्षी 
पदार्थ मोक्ष भी सद्भाव पदार्थ है, यह स्वयं सिद्ध है। बन्ध कर्म-संश्लेश है भीर मोक्ष कर्म 
गा इत्स्व-क्षय । मोन्न की परिभाषा देते हुए आचार्य पृ ज्यपाद लिखते हैं-....“कृत्स्नकर्म- 
वियोगलक्षणो मोक्ष: ३ ”... मोक्ष का लक्षण संपूर्ण कर्म-वियोग है । 

स्वामीजी लिखते हैं : 

सर्व कर्मों से मुक्ति मोक्ष है। उसे पहचानने के लिए तीन दृष्टान्त हैं: 

(-“धानी आदि के उपाय से तेल खलरहित होता है, बसे ही तप-संयम के द्वारा 
जीव का कमं-रहित होना मोक्ष है । 

२--मथनी आदि के उपाय से घ्रत छाछ रहित होता है, बसे ही तप-संयम के द्वारा 
जीव का कर्म-रहित होना मोक्ष है । 

३--अ्रभि श्रादि के उपाय से वातु और मिट्टी प्रलग होते हैं, बेसे दी तप-संयम के द्वारा 
जीव का कमं-रहित होना मोक्ष हैः । 

कर्मों के सम्पूर्ण क्षय का क्रम झ्ागम में इस अकार मिलता है-.- 

“प्रेम, ढेप और मिथ्यादर्शन के विजय से जीव ज्ञान, दर्शन श्र चारित्र की भ्रारा- 
धना में तत्पर होता है। फिर आठ प्रकार के कर्मों का ग्रन्थि-भेद आरंभ होता है | उसमें 
(--सुयगढ्ड २,५,१४ 
२---ठाणाड़' २.५७ 
३--9च्वा० १.४ सर्वार्थसिद्धि 
४--तेराद्वार : दृष्टोन्त द्वार 


: मीक्ष पदार्थ टिप्पणी २ .. ७४१ 


* पहले मोहनीयकर्म की अ्रठाइस प्रकृतियों का क्षय होता है, फिर पाँच प्रकार के ज्ञाना- 
. वरणीय, नौ प्रकार के दर्शनावरणीय और पाँच प्रकार के श्रन्तराय कर्म--इन तीनों का 
. एक साथ क्षय होता है। उसके बाद प्रधान, अनन्त, सम्पूर्ण, परियूर्ण, आवरण-रहित, 
प्रशानतिमिर-रहित, विशुद्ध और लोकालोक प्रकाशक प्रधान केवलज्ञान और कैवलदर्शन 
उत्पन्न होते हैं । | 
द “केवलज्ञगनः और केवलदर्शन प्राप्त होते ही जीव के ज्ञानवरणीय श्रादि चार घनघाती 
कर्मों का नाश हो, जाता है और सिर्फ वेदनीय, श्रायुष्य, नाम और गोत्र--ब्ये कर्म अवशेष 
. रहते हैं। इसके बाद आयु शेष होने में जब अंतर्मुहर्त (दो घड़ी) जितना काल बाकी 
रहता है तब केैवली मन, वचन और काय के व्यापार का निरोध कर, शुक्कध्यान की 
तीसरी श्रेणी में स्थित होता है ; फिर वह मनोव्यापार को रोकता है; फिर वचन 
व्यापार को और फिर कायध्यापार को । फिर इवास-प्रश्वास को रोकता है ; फिर पाँच 
हस्व अक्षरों के उच्चारण करने में जितना समय लगता है उतने समय तक इलेशी , 
श्रवस्था में रहकर शुक्लध्यान की चौथी श्रेणी में स्थित होता है । वहाँ स्थित होते ही 
: अवशेष वेदनीय, झायुष्य, नाम तथा गोत्र कर्म एक साथ नाश को प्राप्त होते हैं। सर्व ु 
कर्मों के नाश के साथ ही श्रौंदारिक, कार्मण और तेजस---इन शरीरों से भी सदा के लिए 
छुटकारा हो जाता है। इस प्रकार इस संसार में रहते-रहते ही वह सिद्ध, बुद्ध और मुक्त 
हो जाता है एवं सर्व दुःख का अन्त कर देता है' ।” 
मोक्ष सर्व पदार्थों में श्रेष्ठ है। मोक्ष साध्य है और संवर निर्जरा साधन। साधक 

की सारी चेष्टाएँ मोज्ञ के लिए ही होती हैं। मोक्ष पदार्थ में सर्व गुण होते हैं। उसके 
सुख अनन्त हैं। परमपद, निर्वाण, सिद्ध; शिव भ्रादि उसके अनेक नाम हं। मोक्ष के ये 
नाम गुणनिष्पन्न हं। मोक्ष के गुणों के सूचक हें । मोज्ञ से ऊंचा कोई पद नहीं, श्रत: वह 
'परमपद' है। कमं-रूपी दावानल श्ान्त हो जाने से उसका नाम “निर्वाण' होता है। 
. सम्पूर्ण क्ृतकृत्य होने से उसका नाम “'सिद्ध' है। किसी प्रकार का उपद्रव नहीं, इससे मोक्ष 
का नाम शिव है। द 
२--मोक्ष के अभिवचन (दो० २-०) : * 

मोक्ष का अर्थ--जहाँ मुक्त श्रात्माएं रहती हैं, वह स्थान--ऐसा नहीं है । “मौचन 
कर्मपाशवियोजनमात्मनो मोक्ष: -- कर्म -पाश का विमोचन---उसका वियोजन मोक्ष है । 


छ ६ 


॥| 


१७-उत्त०२६ ,७१-७र 


भव पदाथे 

बेड़ी आदि से छूटना द्रव्य मोक्ष है। कर्म-बेड़ी से छटना भाव मोक्ष है। यहाँ म्रोक् 
का अभिप्राय भाव मोक्ष से है। घ तु झौर कंचन का संयोग अना दि है पर क्रिया विशेष 
से उनके सम्बन्ध का वियोग होता है, उसी तरह जीव और कर्म क॑ अनादि संयोग का 
भी सदुपाय से वियोग होता है । जीब ओर कर्म का यह वियोग ही मोक्ष है। मोश्न पृष् 
और पाप दोनों प्रकार के कर्मों के क्षय मे होता है? । 

सर्वे कर्म विरहित आत्मा के अनेक अ्रभिवचन हैं। उममें से कुछ नीचे दिये जाते 
हक 5 

, सिद्ध : जो कृतार्थ हो चुके, वे सिद्ध हैं अथवा जो लोकाग्र में स्थित हुए हूं 

और जिनके पुनरागमन नहीं है, वे सिद्ध हैँ अथवा जिनके कर्म ध्वस्त हो चढ़े हैं-..जो 
कर्म-प्रपंच से मुक्त हो चके हैं, वे सिद्ध हैं? । 

२--बुछध : जिनके कृत्स ज्ञान और कृत्स्त दर्शन हैं. जो सकल कर्म-क्षय के साथ 
इनसे संयक्त हैं । 

३--मुक्त : जिनके कोई बंधन अवशेष नहीं रहा । 

४--परिनिवृत्त सर्वधा सकल कर्मकृत विकार से रहित होकर स्वस्थ होना परि- 
निर्वाण है। परिनिर्वाण धर्मयोग से कर्मशय कर जो सिद्ध होता, वह परिनिवृत्त है । 

/--स्वंदुःखप्रह्लीण : जो सर्व दुःश्वों का अ्रन्त कर चुका, वह सर्वद:खप्रहीण है। 

4--अन्तकृत : जिसने पुर्नमव का अन्त कर दिया । 

७- पारंगत : जो भ्रनादि, अनन्त, दीर्ध, चारगतिझूप संसारारण्य को पार कर 
चुका, वह पारंगत है । 

८--परिनिव्ृ त्त : सर्व प्रकार के शारीरिक मानसिक भश्रस्वास्थ्य से रहित ४। 
ई-“सखिद्ध और उनके आठ गुण (गा० ६-१०) 

उत्तराध्ययन में कहा है : 

“वेदनीय आ्रादि चार अधघाति कर्म भ्ौर श्रौदारिक आदि शरीरों से छुटकारा पातें 
ही जीव ऋजु श्रेणि को श्राप्त हो अस्पर्शमानगति श्रौर अविग्रह से एक समय में. 





“ *--ठाणाड़ १.१० टीका 
३--वही १.४६ टीका 
३--बही १.४६ टीका 

के ४---वही 
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ऊध्वं सिद्ध स्थान को पहुंच साकार ज्ञानोपयोग युक्त सिद्ध,बुद्ध आदि होकर समस्त 
दूःखों का श्रन्त करता है' ।” 

इसी आगम में श्रन्यत्र कहा है: “सिद्ध कहाँ जाकर रुकते हैं, कहाँ ठहरते हैं ! शरीर 
का त्याग कहाँ करते हैं ? और कहाँ जाकर सिद्ध होते हैं --ये प्रश्न हैं? सिद्ध अलोक 
की सीमा पर रुकते हे और लोक के अग्रभाग पर प्रतिष्ठित हैं। यहाँ शरीर छोड़ कर 
लोकाग्र पर जाकर सिद्ध होते हैं । महाभाग सिद्ध भव-प्रपंच से मुक्त हो श्रेष्ठ सिद्ध गति 
को प्राप्त हो लोक के अग्रभाग पर स्थित होते हैं । ये सिद्ध जीव अरूपी और जीवधन हैं । 
ज्ञान और दर्शन इनका स्वरूप है। जिनकी उपमा नहीं ऐसे अ्रतुल सुख से ये संयुक्त 
होते हें! । सर्व सिद्ध ज्ञान और दर्शन से संयुक्त होते हुं और संसार से निस्तीर्ण हो 
सिद्धि गति को पा लोक के एक देश में रहते हें? ।”? 

यहाँ प्रशनन उठते हैं--सिद्धि-स्थान क्या है £ कर्म-मुक्‍्त जीव उध्वंगति क्‍यों करते 
हैं? लोकाग्र, पर जाकर क्‍यों ठहर जाते हैं ? उनकी अवगाहना क्या होती है ? इनका 
उत्तर नीचे दिया जाता है। सिद्ध-स्थान का वर्णन आगमों में इस प्रकार मिलता है : 

“सर्वार्थ सिद्ध नाम के विमान से बारह योजन ऊपर छत्र के आकार की इषत्पा- 
सभार नाम की एक पुथ्वी है। वह ४५ लाख योजन श्रायाम (लम्बी) और उतनी ही 
विस्तीर्ण है। उसकी परिधि इससे तीन गुनी से कुछ अधिक है। यह पृथ्वी मध्य में 
झाठ योजन मोटी है। फिर धीरे-धीरे पतली होती-होती श्रन्त में मकखी की पाँख से भी 
पतली है। यह पृथ्वी स्वभाव से ही निर्मल, श्वेत सुवर्णमय तथा उत्तान छत्र के आकार 
की है। यह शंख, अंक नामक रत्न और कुंद पुष्प जसी पांडर, निर्मल और सुहावनी है । 
उस सीता नाम की पृथ्वी से एक योजन ऊपर लोकांत है। इस योजन का जो अन्तिम 
कोस है उसुके छट्टं भाग में ,सिद्ध रहे हुए हें? ।” 

वेदनीय आदि कर्मों और ओऔदारिक श्रादि शरीरों से छुटकारा पाते ही जीव ऊर्ध्वंगति 
से समश्रेणी में (सरल-सीधी रेखा में) तथा अवक्र गति से मोक्षस्थान को जाता है। रास्ते 
में वह कहीं भी नहीं ग्रटकता और सीधा लोक के श्रग्रभाग पर जाकर स्थित हो जाता है। 
वहा पहुंचने में जीव को एक समय लगता है। 


ना न ,+ ल्‍ननन न लानत 





१---उत्त० २६,७३२ 
२---उत्त० ३६.४६-५७,६४,६७-८ 
३--उत्त० ३६.५८-६रे 


७४७ नब पदाथ 


सिद्ध जीवों की ऊर्बंगति क्‍यों होती है इस सम्बन्ध में निम्न वार्तालाप बड़ा 
बोधप्रद है : ह 

“हे भगवन्‌ कर्म-रहित जीव के गति मानी गई है क्या १" 

“मानी गई है, गौतम !” 

“है भगवन्‌ | कर्म-रहित जीव के गति कसे मानी गई है १“ 

“हे गौतम ! निस्संगता से, निरागता से, गवि-गरिणाम से, बन्चन-छेद से, निरीध्नता 
से और पूर्व-प्रयोग से कर्म-रहित जीव के गति मानी गई है ।” 

“सो कंसे ? भगवन्‌ !” 

“यदि कोई पुरुष एक सूखे छिद्ररहित सम्पूर्ण तुबे को श्रनुक्रम से संस्कारित कर दाम 
और कुद्ा द्वारा कस कर उस पर मिट्टी का लेप करे और धप में सूखाकर दूवारा लेप करे 
और इस तरह आठ बार मिट्टी का लेप करके उस वार-बार सुखाये हुए तंबे को, तिरे त् 
जा सके, ऐसे पुरुष प्रमाण श्रथाह्‌ जल में डाले तो हे गौतम ! बसे आठ मिट्टी के लेपों से 
गुरु, भारी और वजनदार बना तूंबा जल के तल को छेद कर अब: घरणी पर प्रतिष्ठित 
होगा या नहीं ?” 

“होगा, है भगवन ! 


“हे गौतम ! जल में डबे हुए तूंबे के आठ मिट्टी के लेगों के एक-एक कर क्षय होने <. 
पर घरती तल से क्रमश: ऊपर उठता हुआ्ना तूंबा जल के ऊपरी सतह पर प्रतिष्ठित होगा - 


या नहीं 2” 
“होगा, हे भगवन्‌ ] 9) 


“इसी तरह है गोतम ! निश्चय ही निसंगता से, निरागता से, गति-प्रिणाम से कर्म॑- 
रहित जीव के गति कही गई है । 


“हे गौतम ! जसे कलाय-मटर की फली, मूंग की फली, माप (उड़द) की फक्नी 
शिम्बिका की फली, एरंड का फल धूप में सुखाया जाय तो .सूखने पर फटने से उनके, ' 
बीज एक श्रोर जाकर गिरते हूँ, उसी तरह हे गौतम ! बन्धन-छेद के कारण कर्म-रहिंत . ' 


जीव के गति होती है । 


. “हैं गौतम ! ई'धन से छूट हुए धुएं की गति जसे स्वाभाविक निराबाध रूप से ऊपर की _ 
भ्रोर होकी है, उसी तरह है गौतम ! निश्चय से निररंधन (कमंरूपी ईन्धन से मुक्त) होने. 


. से कर्म-रहित जीव की उध्व॑ गति होती 
१--भगवती १.६ 





हे 
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सिद्ध जीव लोकाग्र पर जाकर क्‍यों रुक जाता है--इसके आगम में चार कारण बतलाए 
हैं--पहला गति-अभाव, दूसरा निरूपग्रह, तीसरा रूक्षता और चौथा लोकानुभाव--- 
लोकस्वभाव”? । 


जीव और पुद्गल का ऐसा ही स्वभाव है कि वे लोक के सिवा श्लोक में गति नहीं 
कर संकते । जिस धरंह दीपशिखा नीचे की ओर गति नहीं करती उसी प्रकार ये लोकान्त 
के ऊपर श्लोक में गति नहीं करते। 


- जीव और पुदुगल दोनों ही गतिशील हैं पर वे धर्मास्तिकाय के सहाय से ही गति कर 
सकते हैं। लोक के बाहर धर्मास्तिकाय नहीं होता श्रतः वे लोक के बाहर अलोक मैं 
गति नहीं कर सकते । 


बालू की तरह रूखे लोकान्त में पुदूगलों का ऐसा रूक्ष परिणमन होता है कि वे 
श्रागे बढ़ने में समर्थ नहीं होते । कर्म-पुदूगलों की वंसी स्थिति होने पर कर्म-सहित जीव 
भी आगे नहीं बढ़ सकते । कमंमुक्त जीव धर्मास्तिकाय के सहाय के श्रभाव में श्रागे 
गति नहीं कर सकते । 

लोक की मर्यादा ही ऐसी है कि गति उसके अन्दर ही हो सकती है। जिस प्रकार 
सूर्य की गति अपने मण्डल में ही होती है उसी प्रकार जीव और पुद्गल लोक में ही गति 
कर सकते हैं उसके बाहर नहीं । 

जीव की अ्रवगाहना उसके शरीर के बराबर होती है। ज॑से दीपक को बड़े घर में 
रखने से उसका प्रकाश उस घर जितना फल जाता है और छोटे आले में रखने से वह 
छोटे भञ्राले जितना हो जाता है ; उसी प्रकार जीव कर्म-वश छोटा या बड़ा शरीर जसा 
प्राप्त करुता है उस समूचे शरीर को अपने प्रदेशों से व्यापत---सचित्त कर देता है। हाथी 
का जीव हाथी के शरीर को व्याप्त किए होता है--उतनी ही अवगाहना--फलाव---कद 
वाला होता है और चींटी का जीव चींटी के शरीर को व्याप्त किए रहता है--उतनी ही 
अ्रवगा।हना--फेलाव--कदवाला होता है। 


१--डठाणाड़' ४७.१. ३२७ : 
चउहि ठार्णेहि जीवा य पोग्गला य णो संचातंति बहिया छोगंता दमणताते, 
तं० गतिअभावेणं णिरुवग्गहताते छुक्खताते छोगाणुभावेणं। 


(4 
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सिद्ध जीव की अवगाहना उसके अन्तिम शरीर की अवगाहूना से त्रिभाग हीन होती 
है पर्थात मक्त प्रात्मा के सघन प्रदेश प्रन्तिम शरीर से त्रिभाग कम क्षेत्र में व्याप्त होते 
हैं! । 

झ्रागम में सिद्धों के ३१ गुण बतलाये गए हैं। वे इस प्रकार हैं झा भिनिवोधिक- 
ज्ञानावरण का क्षय (२) श्रुतज्ञानावरण का क्षय (३) पअ्वविज्ञानावरण का क्षय 
(४) मनःपर्यायज्ञानावरुण का क्षय (५) कैवलजानाबरण का क्षय (६) चलनुदर्शनावरण 
का क्षय (७) प्रचक्षुदर्शनावरण का क्षय (5) अवधिदर्शनावरण का क्षय (६) केवल- 
दर्शदावरण का क्षय (१०) निद्रा का क्षय (११) निद्रानिद्रा का क्षय (१२) प्रचला 
का क्षय (१३) प्रचलाप्रचला का क्षय (१४) स्व्यानर्द्धि का क्षय (१५) सातावेदनीय 
का क्षय (१६) असातावेदनीय का क्षय (१७) दर्शनमोहनीय का क्षय (१८) चारित्र 
मोहनीय का क्षय (१९) नरकायु का क्षय (२०) तिर्यगायु का क्षय (२१) मनृष्यायु का 
क्षय (२२) देवायु का क्षय (२३) उच्च गोत्र का क्षय. (२४) नीच गोत्र का क्षय 
(२५) शुभनाम का क्षय (२६) अशुभवाम का क्षय. (२७) दानतिराय का क्षय 
(२८) लाभांतराय का क्षय (२९) भोगांतराय का क्षय. (३०) उपभोगतिराय का 
क्षय और (३१) वीर्यान्तराय कर्म का क्षय) । 

संक्षेप में आठों मूल कर्म भर उनकी सर्व उत्तर-प्रकृतियों का क्षय सिद्धों में पाया 
जाता है। 

कर्मों के क्षय से सिद्धों मैं आ्राठ विशेषत्राएँ प्रकट होती है। ज्ञानावरणीय कर्म के 
क्षय से केवलज्ञान उत्पन्न होता है । दर्शनावरणीय कम के क्षय से केवलदर्शन उतन्न 
होता है। वेदनीय कर्म के क्षय से भ्रात्मिक सुत्नष--अ्रनन्त सुख प्रकट होता है । मोहनीय 
कर्म के क्षय से क्षायक सम्यकत्व प्रकट होता है। आ्रायुष्य कर्म के क्षय से अटल श्रवगा- 
हना---शाइवत स्थिरता प्रकट होती है। नाम कर्म के क्षय से श्रमूतिकपन प्रकट होता है । 





१--उत्त? ३६.६४: 
उस्सेहों जस्स जो होइ, भवम्मि चरिमम्मि उ । 
तिभागहीणो तत्तो य, सिद्धाणोगाहणा भवे॥ 
२--सम्तवायाड़ सम” ३१। उत्तराध्ययन (३१.२०) में सिद्धों के ३१ गुणों का 
संकेत है। देखिए उक्त स्थक की टीका : 
नव द्रिसणम्सि चत्तारि आउए पंच आइमे अंते । 
सेसे दो दो भेया, खीणमिछावेण इगतीसं ॥ 
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गोत्र कर्म के क्षय से अगुरुलघुपन--न छोटापन न बड़ापन प्रकट होता है। और भअन्त- 
राय कर्म के क्षय से लब्धि प्रकट होती है । 

केवल ज्ञान, केवल दर्शन, श्रात्मिक सुख, क्षायक सम्यक्त्व, अटल अवगाहन, अमू्ति- 
पन, भ्रगुरुलघुपत और लब्धि--ये श्राठ सब“प्रात्माप्रों के स्वाभाविक गुण हैं। कर्म 
उन गुणों को दबाते रहते हैं, उन्हें प्रकट नहीं होते | कर्म-क्षय से ये सब गुण प्रकट हो 
जाते हैं। सब सिद्धों में ये गुण होते हैं। 
४-सांसारिक सुख और मोक्ष सुखों की तुलना (गा० १-५११-१२): 

पुण्य की प्रथम ढाल में पौद्भरलिक सुख झौर मोक्ष-सुखों की तुलना भाई है? और 
प्रसंगवश प्रायः उन्हीं शब्दों में यहाँ पुनरुक्त हुई है। पुर्व-स्थलों पर दोनों प्रकार के 
सुखों का पार्थकय विस्तृत ट्प्पिणियों द्वारा दिखाया जा चुका है * । 

मोक्ष के सुख शाइवत हैं, अ्रनन्‍्त हैं, निरपेक्ष हूँ, स्वाभाविक हूँ । सर्व काल के सर्वे 
देवों के सुखों को मिला लिया जाय तो भी वे एक सिद्ध के सुख के अनन्तवें भाग के भी 
तुल्य नहीं होते । 

सांसारिक सुख पौद्गलिक हैं। वे वास्तव में सुख नहीं पर कर्म-रूपी पाँव रोग से 
ग्रस्त होने के कारण खुजली की तरह मधुर लगते हूं। सांसारिक सुखों से आत्मा का 
कार्य सिद्ध नहीं होता । जो सांसारिक सुखों से प्रसन्न होता है, उसके अति मात्रा मैं 
पाप कर्मों का बन्ध होता है जिससे उसे नरक और निगोद के दुःखों को भोगना पड़ता 
है । 

श्री उमास्वाति ने लिखा है--- 

“मुक्तात्मात्रों के सुख विषयों से अतीत, अव्यय और अव्याबाध हूं । संसार के सुख 
विषयों की पूर्ति, वेदना के अ्रभाव, पुण्य कर्मो' के इष्ट फलरूप हैं जब कि मोक्ष के 
सुख कर्मक्लेश के क्षय से उत्पन्न परम सुखहूप । सारे लोक में ऐसा कोई पदार्थ नहीं 
जिसकी उपमा सिद्धों के सुख से दी जा सके । वे निरूपम हैं । वे प्रमाण, श्रनुमान 
ग्रौर उपमान के विषय नहीं, इसलिए भी निरूपम हैं । वे भ्रहत्‌ भगवान के ही प्रत्यक्ष 
हैँ और उन्हीं के द्वारा वाणी का विषय हो सकते हैं। अन्य विद्वान उन्हीं के कहे अनुसार _ 





१--देखिए दो० २-४ तथा गा० ४६-४१ 
*--(क) देखिए पृ० १५१-९ टिप्पणी १ (३), १ (४) 
(ख) देखिए ए० १७१-१७३ टि० रै३ 
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उसका ग्रहण करते और उसके प्रस्तित्व को स्वीकार करते हूँ । मोक्ष-सुख छद्मस्थों 
की परीक्षा का विपय नहीं होता* । । 
प्रौपपातिक सूत्र में सिद्धों के सुखों का वर्णन इस प्रकार मिलता है: 

“सिद्ध अशरीर--शरीर रहित होते है'। वे चेतन्यथन और कैवलज्ञान / कैवलदर्शन 
से संयुक्त होते हें। साकार भौर अनाकार उपयोग उनके लक्षण हैं। सिद्ध केवलज्ञान 
से संयुक्त होने पर सर्वभाव्र, गुणपर्याय को जानते हैं और अपनी अनन्त केवल द्ष्टि से 
सर्वभाव देखते हैं। न मनुष्य को ऐसा सुख होता है भौर न सब देवों को जेसा कि 
अग्राबाव गुण को प्राप्त सिद्धों को होता है। ज॑ते कोई म्लेच्छ मगर की ग्रनेक विध 
विशेषता को देख चुकने पर भी उपमा न मिलने से उनका वर्णन नहीं कर सकता ; 
उसी तरह सिद्धों का सुख अनुपम होता है। उसकी तुलना नहीं हो सकती । जिस प्रकार 
सव॑ प्रकार के पाँचों इच्ध्रियों के भोग को प्राप्त हुआ मनुष्य भोजन कर, क्षुत्रा श्रौर प्यास 
से रहित हो अमृत पीकर तृप्त हुए मनुष्य की तरह होता है, उसी तरह प्रतुल निर्वाण 
प्राप्त सिद्ध सदाकाल तृप्त होते हूं। वे शाइवत युखों को प्राप्त कर श्रव्याबाधित सुखी 
होते हूं । सर्व कार्य सिद्ध कर चुके होने से वे सिद्ध हें | सर्व तत्त्व के पारगामी होने से 
बुद्ध हैं । संसार-समुद्र को पार कर चुके अ्रत: पारंगत हैं, हमेशा सिद्ध रहेंगे, इसलिए 
परपरागत हूँ । सिद्ध सब दुःखों को छेद चुके होते हूं। वे जन्म, जरा और मरण के 
बंधन से मुक्त होते हैँ । वे अव्याबाध सुझ्ध का अनुभव करते हैं भर श्ञाइवत सिद्ध 
होते हें । वे अतुल सुखसागर को प्राप्त होते हूं । अनुपम अव्याबाध सुखों को प्राप्त हुए 
होते हैं। अनन्त सुखों को प्राप्त हुए वे प्रनन्त सुखी वर्तमान भ्रनागत सभी काल में वैसे 
ही सुखी रहते हैं* ।” 

उत्तराध्ययन में सिद्ध-स्थान के सुखों के विषय में निम्न वातीलाप मिलता है : 

“है मुन्ते | सांसारिक प्राणी शारीरिक और मानसिक दुःखों से पीड़ित हो रहे हैं उनके 
लिए क्षेम, शिव, अव्याबाध स्थान कौन-सा है १” द 

“लोक के अग्र भाग पर एक न्रुव॒ स्थान है, जहाँ जरा मृत्यु, व्याधि और वेदना 
नहीं हैं पर वह दुरारोह हैं ।” 

..._ “वह स्थान कौन-सा है! 
*ण््भोपपातिक सू? १७८०१ ८६६ 
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“उस स्थान का नाम निर्वाण, अ्रव्याबाब, सिद्धि, लोकाग्र, क्षेम, शिव और 
श्रनाबाध हैँ। उसे महंषि प्राप्त करते हैं ” 

“मुने | वह स्थाव शाइवत निवासरूप हैँ, वह लोकाग्र पर है। वह दुरारोह है पर 
जिसने भव का श्रत्त कर उसे पा लिया उसके कोई शोच-फिकर नहीं रहती" । 
“छांगग्गसावछवगएु परमउही भवई”” --लोक के अ्रग्न भाव पर पहँचकर जीव परम 
सुखी होता है । 

ग्राचारांग में लिखा हे: 

“उस दशा का वर्णन करने*में सारे शब्द निवृत्त हो जाते--समाप्त हो जाते हैं। 
वहाँ तर्क की पहुंच नहीं भौर न बुद्धि उसे ग्रहण कर पाती है। कर्म-मल रहित केवल 
चेतन्‍्य ही उस दशा का ज्ञाता होता हे। | 

“मुक्त आ्रात्मा न दीर्घ छे, न.हस्व, न बृत्त--गोल । वह न त्रिकोण है, न चौरस, त 
मण्डलाकार । वह न कृष्ण है, न नील, न लाल, न पीला और न शुक्ल ही । वहन 
सुगन्धिवाला हु, न दुर्गन्धिवाला है । वह न तिक्त हे, न कड़आ्रा, न कषला, न खट्टा झौर 
न मधुर | वह न कर्कश है, न मझदु । वह न भारी हे, न हल्का | वह न शीत हूं, न उष्ण। 
वहन स्निग्ध है, न रूक्ष । वह न शरीरधारी हूं, न पुनर्जत्मा, न श्रासक्‍्त। वह न स्त्री है, 
न पुरुष हे, न नपुंसक । 

“बहू ज्ञाता है, वह परिज्ञाता है, उसके लिए कोई उपमा नहीं । वह अरूपी सत्ता हूं। 
वह अपद हूँ । वचन श्रगोचर के लिए कोई पद-वाचक शब्द नहीं | वह शब्दरूप नहीं, 
गन्धरूप नहीं, रसरूप नहीं, स्पशे रूप नहीं । वह ऐसा कुछ भी नहीं। ऐसा मैं 
कहता हूं? ।” । 
१--उत्त ० २२,८०-८४. 
ब२5त्त०,२६-र२८ ० 
३--आचाराज्भाः श्रु० १: अ० ५ उ० ६ 

सब्बे घरा नियट्वन्ति | तक्का जत्थ न विज्जद । महू तत्थ न गाहिया | ओऑंए 

अप्पइट्राणस्स खेयन्ने । से न दीहे न हस्से न वह्टें । न तसे न चउरंसे न परिमंडले। 

न कीगहे न नीले न छोहिए न हालिद न छक्किके । न छरभिगंधे न दुरभिगधे । 

न॒तित्तेन कुडुए न कसाए न अंबिले न महुरे न कक्खडे। नमडएन ग़रूए न 

लहुए । न सिधु म॑ उरहें न निद्धे न लुक्खे । न काऊ न रुहे न संगे | ऋ+इत्थी न 

पुरिसे मं अन्नहा । परिन्ने सन्‍ने उवमान विज्जए | अख्वी सत्ता । अपयस्स पयं 

तत्थि | से न स्रद्द न रूवे न गन्धे न रसे न फासे इच्चव त्ति घेमि । 
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५->पन्द्रह धकार के सिद्ध (गा० १३-१६) : 
स्वामीजी ने इन गाथाओं में सिद्धों के पंद्रह भेदों का वर्णन किया है। उनका 
स्पष्टीकरण इस प्रकार है : 
१--तीथ सिद्ध : तीर्थड्डर के तीर्थ स्थापन के बाद जो सिद्ध हुए उन्हें तीर्थ सिद्ध कहते 
हैं; जसे गणधर गौतम आदि । 
२--अतीथ सिद्ध : तीर्थ स्थापन के पहले श्रथवा तीर्थ का विच्छेद होने के बाद सिद्ध 
हुए ग्रतीर्थ सिद्ध कहलाते हूँ । जसे मरदेवी प्रादि । 
३--तीर्थह्वर सिद्ध : जो तीर्थद्रर होकर साधु-साध्वी-ध्वाबक-श्राविका रूप तीर्थ की 
स्थापना करने के बाद सिद्ध हुए हूं वे तीर्थड्डर सिद्ध कहलाते हूं । जैसे तीर्थड्ड र ऋषभदेव 
यावत्‌ महावीर । 
४--अतीथंद्वर सिद्ध : जो सामान्य केवली होकर सिद्ध हुए हूँ उन्हें अतीर्थड्गर सिद्ध 
कहते हैं। जैसे गणधर गौतम श्रादि । 
५-छयंबुद सिद्ध : जो स्त्रय॑ं ज।विश्नरणादि ज्ञान से तत्त्व जानकर सिद्ध हुए हैं 
उन्हें स्वयंत्रुद्ध सिद्ध कहते हैं । जंसे मृगापृत्र । 
$--प्रत्येकबुद्धि सिद्ध : जो बाह्य निमित से-जंसे फ़िसी वस्तु को देखकर बोध प्राप्त 
कर सिद्ध हुए हूं वे प्रत्येकतुद्ध सिद्ध कहलाते हैं * । 
७--बुढबोद्धित सिद्ध : जो धर्माचार्य आदि से बोध प्राप्त कर सिद्ध हुए हैं उन्हें 
बुद्धयोधित सिद्ध कहते हूँ । जैसे मेघकुमार । 
८प-स्वलिड्री सिद्ध +जो मुनि लिज्ज में सिद्ध हुए हैं उन्हें स्वलिज्भी सिद्ध कहते हैं । 
जसे आदिनाथ भगवान के दस हजार मुनि । 
६--अन्यलिड्ी सिद्ध; जो भ्रन्यमती-सब्यासी श्रादि क॑ लिझ से सिद्ध हुऐ हैं, उन्हें 
ग्रन्यलिज्भ सिद्ध कहते हैं | जैसे शिवराजधि। हु है 
१--टीका (ठाणाजूः १.५१) में स्वयंजुद्ध और और प्रत्येकबुद्ध सिद्ध का अंतर इस प्रकार 
बताया है--स्वयंबुद्धों को बाह्य निमित्ति विना ही बोधि प्राप्त होती है जबकि 
प्रत्येकछ्ुद्०ों को बाह्य निमित्त की अपेक्षा होती है। स्वयंबुद्धों के पात्रादि बारह 
उपधि होती हैं। प्रत्येकबुद्धों को तीन प्राच्छादक-वस्त्र के सिवा नव उपधि होती 
है। छ््वयंबुद्धों के पूर्व भव में श्रुत अध्ययन होता है और नहीं भरी होता। प्रत्येक 
: बुद्ध के नियम से होता है। स्वयंबुद्धों को आचार्यादे के समीप हा लिझ्ृू-प्रहण 
“ होता है जबकि प्रत्येकबुद्धों को देव ही लिज्ठ धारण कराते हैं । 
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१०--गहलिड्री सिद्ध ; जो ग्रहस्य के लिज्भ से सिद्ध हुए हूँ उन्हें गहलिज्ध सिद्ध कहत॑ 
हैं । जैसे सुमति के छोटे भाई नागिल आदि । 

११--स्त्रीलिड्री सिद्ध : जो स्त्री-शरीर से सिद्ध हुए हं उन्हें स्त्री-लिज्ञ सिद्ध कहते 
हूं । जैसे चन्दनबाला। 


१२--परुषलिड़ी सिद्ध : जो पुरुष-शरीर से सिद्ध हुए हूं उन्हें पुरुषलिज्भ सिद्ध कहते 
हुं । जैसे गणधर भ्रादि । 


१३--नपुंसकलिड्र सिद्ध : जो नपुंसक॒ शरीर से सिद्ध हुए हें उन्हें नपुंसकलिज्ध सिद्ध 
कहते हैँ । जैसे गाड़ य भ्रगगार आदि | 


किया का 


१४---एकसमय सिद्ध : जो एक समय में भ्रऊले सिद्ध हुए हूं उन्हें एक सबयसिद्ध कहते 
हैं । जैसे महावीर । 
१५४--अनेकसमय सिद्ध : जो एक समय में अनेक सिद्ध हुए हूं उन्हें अनेक सिद्ध 
कहते हैं । एक समय में दो से लेकर १०८ सिद्ध तक हो सकते हूं । 

स्वामीजी के इस वर्णन का आधार ठाणाज् यृत्र है *। 


उत्तराध्ययन में सिद्धों का वर्णन इस प्रकार मिलता है: “सिद्ध अनेक प्रकार के 
हैं-स्त्रीलिज्भ सिद्ध, पुरुषलिज्धभ सिद्ध, नपुंसकलिज्भ सिद्ध, स्वलिज्ध सिद्ध, भ्रन्यलिज्ध सिद्ध 
और गहलिजड्भ सिद्ध आदि | सिद्ध जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट अवगाहना से हो सकते हैं । 
ऊध्ब, भ्रधो और तिर्यग_ लोक से हो सकते हैं । समुद्र श्रौर जलाशय से भी सिद्ध हो सकते 
हैं । एक समय में नपुंसकलिज्धी दस, स्त्रीलिज्भी बीस झौर पुरुषलिज्ी एकसौ श्राठ सिद्ध 
हो सकते हैं । णहलिड्भ में चार, अ्रन्यलिंग में दस, स्वलिग में एकसौ आठ सिद्ध एक समय 
में हो सकते हैं। एक समय में जघन्य अ्रवगाहना से चाय, उत्कृष्ट अवगाहना से दो और 
मध्यम अ्रवगाहना से एकसौ भ्राठ सिद्ध हो सकते हूँ । एक समय में ऊध्व लोक में चार, 
समुद्र में दो, नदी में तीन, अधोलोक में से बीस और तियंक्‌ लोक में एकसो श्राठ सिद्ध 
हो सकते हैं *।” 
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६-मोक्ष-मार्ग और सिद्धों की समानता (गा> १७- १६) : ५ 
उत्तराध्ययतर में कहा है : “वस्तु स्वरूप स्वरूप को जाननेवाले --परमदर्शी जिनों ने ध 
ज्ञान, दशन, चारित्र और तथ --इस अतुष्टय को मोक्ष-मार्ग कहा है। इस मार्ग को प्रात । 
हुए जीव युगति को पते हैं । सर्व द्रव्य, उ्के सर्व गुण प्रौर उनकी सर्व पर्या्ों के यथा 
ज्ञान को ही ज्ञानी भगवान ने ज्ञान' कहा है। स्त्रय॑-- प्रवने आप या उपदेश से नौ... 
तथ्य भावों (नव पदार्थों) के अस्तित्व में श्रान्तरिक श्रद्धा--विश्वास होना सम्यकत्व है। 
सच्ची श्रद्धा छिता चारित्र संभव नहीं: श्रद्धा होगे से चारित्र होता है।”” | 
यहाँ इन गाथाओं में दो बातें कही गयी हैं : ( ) द्वान, दर्शन, चारित्र और तप-.. 

यह मुक्ति-मार्ग है भर (२) सर्व सिद्धों के सुख समान हूँ । 

इन पर दीचे क्रमश: प्रकाश डाला जाता है : 

(६) ज्ञान, दर्शन चारित्र और तप मोक्ष-मार्ग है: *« 

ग्रागम में कहा है : 

“सम्यक्त्व और चारित्र युगपत्‌ होते हैं, वहाँ पहले सम्यकत्व होता है। जिसके श्रद्धा 
नहीं है, उसके सच्चा ज्ञान नहीं होता । सच्चे ज्ञान बिना चारित्रगुण नहीं होते। 
चारित्रगुणों के बिना कर्म-मुक्ति नहीं होती। कर्म-मुक्ति बिना निर्वाण नहीं होता । ज्ञान 
से जीव पदार्थों को जानता है, दर्शन से श्रद्धा करता है, चारित्र से श्राज़व का निरोध 
करता है श्रौर तप से कर्मों की निर्जरा कर शुद्ध होता है। सम्यक ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
तप और उपयोग--ये मोक्षार्थी जीव के लक्षण हैं? |! 

स्वामीजी कहते हैं--जितने भी सिद्ध हुए हैं वे इसी मार्ग से सिद्ध हुए हूं। श्रन्य 
माग नहीं जो जीव को संसार से मक्‍त कर सक्रे । पन्द्रह प्रकार के जो सिद्ध बतलाये 
हैं, उन सब का यही मार्ग रहा। सम्यक ज्ञान-दर्शन-चा रित्र-तप का मार्ग ही सवर्दोय 
का मार्ग है। सिद्धि का कोइ दूसरा मार्ग नहीं । 

सम्पक्‌ ज्ञान-दशन-चारित्र और तप से सिद्धि-क्रम किस प्रकार बनता है। इसके 
तीन वर्णन झागमों में मिलते हैं । इन्हें संक्षेप में नीचे किया जाता है । 

पहला वर्णन इस प्रकार है : हि 

“जब मनुष्य जीव और श्रजीव को श्रच्छी तरह जान लेता है, तब सब जीवों की बहु 
विध गतियों को भी जान लेता है। जब सर्व जीवों की बहुविध गतियों को जान लेता है, 
१---उत्त० ह<-उत्त० २८.२-३,५, १४, २६-३० »२५,११ क्‍ 
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हब पुण्य, पाप, बस्च और मोक्ष को भी जान लेता है। जब मनुष्य इनको जाने लेता है, ह 
तब देवों और मनुष्यों के कामभोगों को जान कर उनसे विरक्त हो जाता है। जब मनुष्य 
भोगों से विरक्‍्त होता है, तब अन्दर और बाहर के सम्बन्धों को छोड़ देता है । जब इन 
सम्बन्धों को छोड़ देता है, तब मुण्ड हो अनगारबृत्ति को धारण करता है। अनगारदबृत्ति 
को ग्रहण करने से वह उत्कृष्ट संयम और अनुत्तर धर्म का स्पर्श करता है। ऐसा करने 
से अज्ञान से संचित की हुई कलुषित कर्मरज को धुन डालता है। कर्मरज को घुन डालने 
' से वह सर्वगामी केवलज्ञान और केवलदर्शन को प्राप्त कर लेता है। अरब वह जिन 
क्रेवली लोकालोक को जान लेता है। इन्हें जान लेने से वह योगों का निरोध कर शलेशी 
ग्रवस्था को प्राप्त करता है। जब ऐसी अवस्था को प्राप्त करता है, तब कर्मों का क्षय 
कर निरज सिद्धि को प्राप्त करता "है । जब वह निरज सिद्धि को प्रात्त करता है, तब वह 
लोक के मस्तक पर स्थित हों शाइवत सिद्ध होता है? ।” | 

दूसरा वर्णन इस प्रकार है : 5 

“राग-द्वेष रहित निर्मल चित्तवृत्ति को धारण करने से जीव धर्मध्यान को 
प्राप्त करता है। जो श्ड्ग रहित मन से धर्म में स्थित होता है, वह निर्वाण- 
पद की प्राप्ति करता है। ऐसा मनुष्य संज्ञी-ज्ञान से अपने उत्तम स्थान को जान 
लेता है। संजतात्मा शीघ्र ही यथावश्य स्वप्न को देखता है। जो सर्वकाम से विरक्‍्त 
होता है, जो भय-भेरव को सहन करता है, उस संयमी और तपस्वी मुनि के अवधिज्ञान 
उत्पन्न होता है। जो तप से अशुभ लेश्याश्रों को दूर हटा देता है, उसका अवधिदर्शन 
विशुद्ध--निर्मल हो जाता है। फिर वह ऊर्ध्वलोक, अ्धोलोक और तिर्यकलोक के 
जीवादि सर्व पदार्थों को सब तरह से देखने लगता है। जो साधु भली प्रकार स्थापित 
शुभ लेब्याश्रों को धारण करनेवाला होता है, जिसका चित्त तर्क-वितर्क से चश्लल नहीं 
होता, इस तरह वह सर्व प्रकार से विमुक्त होता है उसकी आत्मा मन के पर्यवों को जान 
लेती है.-उसे मन:पर्यव ज्ञान उत्पत्न होता है। जिस समय उस मुनि का ज्ञानावरणीय 
कर्म सर्व प्रकार से क्षय-गत हो जाता है, उस समय वह केवलज्ञानी श्लौर जिन हो लोक- 
ग्रलोक को देखने लगता है। जब प्रतिमाओ्रों के विशुद्ध आराधन से मोहनीयकर्म क्षय- 
गत होता है, तब सुसम्भहित आत्मा अशेष--सम्पूर्ण--लोक और अ्लोक को देखने 
लगता है । जिस तरह श्रग्रभाग का छेदन करने से ताड़ का गाछ भूमिपर गिर पड़ता है, 
उसी प्रकार मोहनीयकरम के क्षय-गत होने से सर्व कर्म भी नष्ट हो जाते हैं । केवली 
भगवान इस शरीर को छोड़कर तथा नाम, गोत्र, भ्रायु और वेदनीयकर्म का छेदन कर 
रज से सर्वथा रहित हो जाते हैं? ”' | 


दम न मल 
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' २--दुशाश्रुतस्कंध--५.१-३,५-१ १,१६० 
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७... नव पदार्थ 


तीसरा वर्णन इस प्रकार है: 

“ भगवन्‌ ! तथारूप श्रमण-ब्राह्मण की पर्युपासन का क्‍या फल है १? 

“गौतम ! उसका फल श्रवण है ।” 

“भगवन्‌ ! श्रवण का क्‍या फल है ?" 

“गौतम ! उसका फल ज्ञान है !” 

“भगवन्‌ ! ज्ञान का क्या फल है १" 

“गौतम ! ज्ञान का फल विज्ञान है ।” 

“मगवन्‌ ! विज्ञान का क्‍या फल है ?” 

“गौतम ! विज्ञान का फल प्रत्याख्यान त्याग है।” 

“मगवन्‌ ! प्रत्याख्यात का कया फल है?” * 

“गौतम ! प्रत्याख्यान का फल संयम है १” 

“भगवन्‌ ? संयम का क्या फल है ?” 

“गौतम ! संयम का फल अनाख्रव है ।” 

भगवन्‌ ! श्रनाख्रव का क्या फल हैं 2” 

“गौतम ! अनाखत्रव का फल तप हैं।” 

“भगवन्‌ ! तप का क्‍या फल है?” 

“गौतम ! तप का फल व्यवदान--कर्मो का निर्जरण है ।”? 

“भगवन्‌ ! व्यवदान का क्‍या फल है १” 

“गौतम ! व्यवदान से अक़िया होती है ।” 

“भगवन्‌.! श्रक्रिया से क्या होता है ?” 

“गौतम ! अक्रिया से निर्वाण होता है हे 

“ भगवन्‌ ! निर्वाण से क्या फल होता है?” 

गौतम ! पर्यवसान फलरूप --प्रन्तिम भ्योजनरूप सिद्ध-गति में गमन होता है ' 

(२) सर्व सिद्धों के छल समान हैं : 

अनेक भेदों से भ्रनन्त सिद्ध हुए हें पर उन सब के सुख तुल्य हैं । सब सिद्धों के सुखों 
को अनन्त कहा है । उन सुखों में श्रन्तर नहीं होता । ः है 

सिद्ध जीवों में परस्पर भेद नहीं होता । सिद्धों के परूह भेद उनके भ्रन्तिम जन्म की 
श्रपेक्षा से हैं। संसारी जीवों की विभिन्‍नता कर्मो' की विचित्रता से, है। मुक्त जीवों के 


किसी प्रकार का कर्म बंध न रहने से उनमें विचित्रता भी नहीं । सब सिद्ध जीब एकान्त 
- झ्रात्मिक सुख में रम रहे हैं। 








१७-ढाणाजुः० २,३.१६० 


कि :.१०: 
व अजीव 


कल ६ 
जीव अजीव 
द्हा 


१--केइ भेपधास्यां रा घट मझे, जीव अजीव री खबर न कांय । 
ते पिण गोला फेंके गालां तणा, ते तिण सुध न दीसे कांय ॥ 


२--नव पदार्थ रो त्यांरे निरणों नहीं, छ दरबांरो निरणों नांय । 
न्याय निरणा विनां बक बोकरे, तिरणों सोच नहीं मन मांय ॥ 


३--जीव अजीव दोनूं जिण कह्मा, तीजी वस्त न कांय । 
जेजे वस्त छें लोक में, ते दोयां में सर्व समाय ॥ 


४--नव ही पदार्थ जिण कट्मा, यांनें दोयां में घाले नांय । 
त्यांरे अंधकार घट में घणों, ते तो भूल गया भर्म मांय ॥ 


५--उंघी २ करें छें परूपणा, ते भोला नें ख़बर न कांय । 
तिण सं नव पदार्थ रो निरणों कहूं, ते सुगजो चित्त ल्याय ॥. 


ढाल 
(मेघ कंवर हाथी रा भवमा) ॥॒ 
१--जीव ते चेतन अजीव अचेतन, यांनें बादर पणे तो ओलखणा सोरा । 


त्यांरा भेदन भेद जूआजूआ करतां, जब तो ओलखणा छ अति ही दोरा ॥ 
जीव अजीब सूधा न सरघधे मिथ्याती ॥ 


: १०: 
जीव अजीब 
दोहा 


१--कई वेषधारियों के घट में जीव-अजीव की पहचान नहीं 
होती । ऐसे अज्ञानी भी वाणी के गोले फेंकते हैं। उनमें 
कुछ भी छघ-बुध नहीं दिखाई देती । 


२-..-उ नके नौ पदार्था और षट्‌ द्रव्यों का विनिश्चय नहीं होता । 
बिना न्‍्याय-निर्णय के वे बकते रहते हैं। इसका उनके मन 
में जरा भी विचार नहीं होता । 


३--जिन भगवान ने जीव और अजीव दो वस्तुएं कही हैं। 
तीसरी कोई वस्तु नहीं । छाक में जो भी वस्तुएं हैं, वे इन 
दो में समा जाती हैं । 

४---जिन भगवान ने नौ पदार्थ कहे हैं, | जो इन नौ पदार्था को 
दो पदाथा में नहीं डालते, उनके हृदय में अत्यन्त अन्धकार 
है | वे अमवश भूले हुए हैं । 

५-..त्रे विपरीत-विपरीत प्ररूपणा करते हैं। भोले मनुष्यों को 
इसका पता नहीं चकतता । अतः नौ पदार्थों का निर्णय 

* करता हूँ । चिंत्त छयाकर छनो । 


ढाल 


१-..-जीव चेतन प्रदार्थ है। अजीव अचेतन पदाथ। इन्हें स्थूल 
रूप से पहुंचानना तो सर है| पर उनके भेदानुभेद करने 
से उन्हें पहचानना अत्यन्त कठिन होता है । 


जीव ग्रजीव का 
ग्रज्ञान 
(दो० १० २) 


नौ पदाथ दा 
राशियों में समाते 
हैँ । 

(दो० ३-४) 


पदार्थों को पह- 
चानने की कठिनाई 


छ्ट नव पदाश 


२--जीव अजीव टाल नें सात पदार्थ, त्यांनें जीव अजीव सरें छें दोनंद । 
एहवी उंची सरधा रा छे मूढ मिथ्याती, त्यां साथ रो भेप ले आतम विगोइ ॥ 
जीव अजीव सुधा न सरधें मिथ्याती ॥ 


“पुद्र पाप ने बंध एं तीनंइ करम, करम ते निदेंड पृदगल जांणों । 
पुदगल छें ते निरचेंद अजीव, तिण मांहें संका मूल म आंपो ॥ 
पुन पाप ने अजीव न सरधें मिथ्याती ॥. 


४--आढ करा नें रूपी कह्मा थे जिणेसर, त्यामें पांचूंड वर्णनें गंध छें दोय । . 
वले पांचइ रस नें च्यार फरस छें, एं सोले बोल, पुदगल अजीव छें सोय ॥ 
पुन पाप नें अजीव न सरघे मिथ्याती 


५--पुन पाप बेई नें ग्रहे आश्रव, पुन पाष ग्रहे ते निश्चें जीव जांणों । 
निरवद जोगां सूं पुन ग्रहे छें, सावद्य जोगां सूं पाप लागें छें आंगो ॥ 
आध्रव नें जीव न सरधे मिथ्याती ॥ 


६--करमां नां दुवार आश्रव जीव रा भाव, तिण आश्रव नां बीसोंइ बोल पिछांण । 
ते बीसोंइ बोल छें करमां रा करता, करमां रा करता नेश्चेंइ जीव जांणों ॥ 
आश्रव नें जीव न सरधघें मिथ्याती । 


७--आतमा नें वस करें ते संवर, आतंमा वस करें ते निहचेंद जीव । 
तेतों उपसम खायक षयउपसम भाव, ए तो जीव रा भाव छें निर्मल अतीव ॥ 
संवर नें जीव न सरखें मिथ्याती .॥ 


जीव अजीव 


२--कई जीव और अजीव इन दो पंदार्था के अतिरिक्त अवशेष सप्त ; सांति पदार्थों का 
, पदार्थो' को जीव अजीव दोनों मानते हैं ।.जो मूढ़ ऐसी जीवाजीव मानना 
. विपरीत श्रद्धान रखते हैं, उन्होंने साधु-वेष ग्रहण कर आत्मा. मिथ्यात्व है 
को डूबा दिया । 


३--पुण्य, पाप और बंध--ये तीनों कर्म हैं । कर्मा को निश्चय .पुण्य, पाप, बंध 
. ही पुदूगल जानो । जो पुद्गल हैं, वे निश्चय ही अजीब हैं।, तीनों अजीव हैं 
,' इसमें जरा भी शह्ला मत करो । . (गा$ ३-४) 


४--जिन भगवान ने आठ कर्मों को रूपी कद्दा.है। उनमें पाँचों . 
: बर्ण, दो गन्ध, पाँचों रस और चार स्पश हैं । ये सोलह . 
बोल ज़िसमें हैं, ब्रह पुदूगल ,अजीव है । 


५--पुण्य-पाप दोनों को आखव ग्रहण करता है। जो पुशरय और, आाख़व जीव है, 
पाप को ग्रहण करता है, उसे निश्चय ही जीव जानो । जीव की (गा० ५-६) 
': निरवद्य योगों से पुण्य को ग्रहण करता है और सावद्य 
योगों से उसके पाप छगते हैं । 


६--आख्रव कर्मा' के द्वार हैं। वे जीव के भाव हैं । ँ आख्व के 
बीसों ब्ोलों की पहचान करो । बीसों ही आख्रव कर्मों आम 
कर्ता हैं। जो कर्मों के कर्ता हैं, उन्हें निश्चय से जीव जानो । 


७--आत्मा को वश में करना संवर है। जो आत्मा को वश संवरं जीव है 
करता है, वह निश्चय 'ही जीव है । संवर उपशम, क्षायक, ' '(गा० ७-८) 
'. 'क्षयोपशम भाव है । ये जीव के ही अंति निर्मं भाव हें। 


नव पदार्थ 


८--संवर ते आवता करमां नें रोकें, आवता करम रोकें ते निरचेंद्र जीव । 
तिण संवर नें जीव न सरधे अग्यांनी, तिणरेनरक निगोद री लागी छेनींव ॥ 
तिण संवर नें जीव न सरधे मिथ्याती ॥ 


६--देस थकी करमां नें तोड़े, जब देस थकी जाव उजलों होय । 
जीव उजलो हुओ छें तेहिज निरजरा, निरजरा जीव छें तिणमें संका न कोय 
इृण निरजरा ने जीव न सरधें मिथ्याती ॥ 


१०--करमां नें तोड़े ते निश्चेंद जीव, करम तुटां थक्कां उजलो हुवो जीव । 
उजला जीव नें निरजरा कही जिण, जीव रा गुण छें उजल अत ही अतीव ॥ 
इण निरजरा नें जीव न सरधें मिथ्याती ॥ 


११--समसलत करम थकी मंकावें, ते करम रहीत आत्मा मोख । 
इंण संसार दुख थी छूट पड्या छें, ते तो सीतछी भूत थथा निरदोष ॥ 
तिण मोष नें जीव न सरधें मिथ्याती ॥ 


१२--करमां थकी मुंकावे ते मोष, तिण मोष नें कहिजें सिघ भगवांत । 
वले मोष नें परमपद निरवांण कहिजें, ते तों निशचेंद निरमलजीव सुध मांत ॥ 
तिण मोष नें जोव न सरधे मिथ्याती ॥ 


१३--पुन पाप नें बंध एं तीनूंइ अजीव, त्यांनें जीव नें अजीब सरधें दोनूंइ । 
एहवी उंधी सरधा रा छें मूंद मिथ्याती, त्यां साध रा भेष में आतम विगोइ ॥ 
पुन पाप बंध नें अजीव न सरधें मिथ्याती ॥ 


जीव अज्ीव 


८+-संवर आते हुए कर्मा को रोकता है। जो आते हुए कर्मा' को 
रोकता हे, वह निश्चय ही जीव है । जो अज्ञानी संवर को 
जीव नहीं मानता, उसके नरक-नगोद की नींव छग च॒की | 


६--देशतः कर्मा' को तोड़ने से जीव देशतः निर्मछ होता है । 
जीव का देशतः उज्ज्वरू होना ही निर्जरा है । निर्जरा जीव 
है, इसमें जरा भी शद्भाग नहीं । 


१०--जो कर्मो' को तोड़ता है, वह निश्चय ही जीव है । कर्मो' के 
टूटने से जीव उज्ज्वल होता है। जिनेश्वर भगवान ने 
उज्ज्वल जीव को ही निजरा कहा है। निर्जरा जीव का 
अति उज्ज्वल गुण है । 


११--जो समख्त कमा से रहित होती है, वह कर्मरहित आत्मा 
ही सोक्ष है मुक्त जीव इस संसार रुपी दुःख से अलग हो चुके 
हैं। वे निर्दोष और शीतलभूत हैं । 


१२--कर्मो' से मुक्त होना मोक्ष है। मोक्ष को सिद्ध भगवान 
कहा जाता है। मोक्ष को ही परमपद्‌ और निर्वाण कहा 
जाता है। मोक्ष को निश्चय ही शुद्ध निर्मल जीव मानो । 


१३---पुण्य, पाप और बन्ध--ये तोनों अजीब हैं । कई इनका 
जीव-अजीव दोनों मानते हैं। जो मूढ़ मिथ्यात्वी ऐसी उल्टी 
श्रद्धा रखते हैं, उन्होंने साधु>्त्रेष ग्रहण कर अपनी आत्मा 
को डूबा द्यिा । 


निर्जरा जीव है 
(गा० ६-१०) 


मोक्ष जीव है 
(गा० ११-१२) 


पाँच जीव चार 
अजीव 
(गा० १३-१५) 


नव पदाथ 


१४--आश्षत्र संवर निरजरा नें मोष, एं निमाइ निहलें जीव च्यांसरुई । 
त्यांनें जीत्र अजीव दोनूंइ सरधे, तिण उंधी सरधा सूं आतम विगोइ ॥ 
यां च्यारां नें जीव न सरधे मिथ्याती ॥ 


१४--नव पदार्थ में पांच जीव कह्या जिण, च्यार पदार्थ अजीव कह्या भगवांन- । 
ए नव पदार्थ रो निरणों करसी, तेहिज समकत छे सुध मांन ॥ 
| जीव अजीव नें सुध न सरधे मिथ्याती ॥ 


१६--जीय -अजीव ओलखावण काजें, जोड बीघी पुर सहर मझकार..। 
समत अठारे सत्तावनें वरपें, भादरवा सुद पूनम नें बुधवार ॥ 
जीव अजीव नें सुध न सरधें मिथ्याती ॥ 


जीव अजीव 


१४--आस्नव, संवर, निजरा और सोक्ष--ये चारों नियमतः निश्चय | 
ही जीव हैं । इनको जो जीव-अजीव दोनों मानता है, 
उसने विपरीत श्रद्धा से अपनी आत्मा को डूबा दिया । 


१५४--जिन भगवान ने नौ पदार्थों में पाँच जीव और चार 
अजीव कहे हैं । नौ पदार्था' का इस प्रकार निर्णय करना ही 
शुद्ध सम्यक्त्व हे, ऐसा मानो" । 


१६---जीव-अजीव की पहचान कराने के लिए यह जोड़ पुर शहर 
में सं० १८५७ की भाद-शुक्का पूणिमा बुधवार के दिन 
रची है । 


टिप्पणी 

स्वामीजी ने वस्तुओं की दो कोटियाँ कही हैं : (१) जीव को।- (« ॥ जणगाव पाठ | 
इसका आधार सूत्र-वाक्‍्य हैं । 

ठाणाज्ञ़ (२.४.६५) में कहा है : “जीवरासी चेत्र अ्जीवरासी चेव”-.-राशि दो 
हैं--एक जीव राशि और दूसरी अजीव राशि । यही बात समवायादा्भ में भी कथित 
है'। उत्तराध्ययन में कहा है : “जीव चेव अजीवा ये, एस लोए वियाहिए”--यह लोक 
जीव और अ्रजीवमय कहा गया हैं । 

स्वामीजी कहते हूँ रो पदार्थों में जहां तक जीव पदार्थ श्र अ्रजीव पदार्थ का प्रश्न 
है उनकी को्दि स्वयं निदिचत है। प्रदन है प्रवशेष सात पदार्थ किस कोटि में श्राते हैं। 

एक मत के अनुसार जीव, संवर, निर्जरा और मोक्ष--श्रे चार पदार्थ जीव हैं 
तथा अंजीव, पुण्य, पाप, श्राखव और बंध---ये पांच पदार्थ भ्रजीव । इस बात को निम्न 
कोष्ठक द्वारा उपस्थित किया गया है: 
॥ अ्थतेषु नधसु तर्वेषु जीव जीयर:यरूपितरेयहेयो पादिय विभागवन्त्रकम्‌ ॥ 





(३००४-कअ'& ढ़ 'दे#भ३४ | 
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बन्धतत््व्म्‌ | ४ 


(--समवायाद्भ सम : २ ६ 
दुवे रासी पन्‍नत्ता, त॑ जहां जीवरासी चेब । अजीवरासी चेष 


जीव अजीव ; टिप्पणी 


दूसरे मत के अनुसार जीव जीव है, अजीव श्रजीव श्ौर शेष साल जावाजाव । 
स्वामीजी का मत इन दोनों ही ग्रभिप्रायों से भिन्न है। स्वामीजी ने श्रास्नव की ढालों 
में आागम के श्राधार से झ्राख़व को जीव सिद्ध किया है। उनके अ्भिप्राय से जीव, 
प्राखव, संवर, निर्जरा और मोक्ष--ये पाँच जीव हैं और अजीव, पुण्य, पाप और बंध 
“ये चार श्रजीव । 
जीव श्रौर श्रजीव के सिवा अवशेष सात पदार्थ जीवाजीव हैं, इस बात से भी 
स्वामीजी सहमत नहीं । आगम में जब दो ही पदार्थ बताये गये हैं तो फिर मिश्र पदार्थ 
की कल्पना नहीं की जा सकती | ग्रवशेष सात पदार्थों में से प्रत्येक या तो जीव कोटि 
में आयेगा ग्रथवा भ्रजीव कोटि में | वे जीवाजीव कोटि के नहीं कहे जा सकते क्‍योंकि 
ऐसी कोटि होती ही नहीं । स्वामीजी के मत से पुण्य, पाप और बन्ध श्रजीब कोटि के हैं 
और आाखव, संवर, निर्जरा और मोक्ष जीव कोटि के । उसका कारण स्वामीजी ने 
संक्षेप में प्रस्तुत ढाल में ही बतला दिया है । 
यहाँ पाना की चर्चा से कुछ प्रश्नोंत्तरों को उड्धत किया जाता है, जिससे स्वामीजी 
का मन्तव्य स्पष्ट होता है : 
प्रश्नोत्तर---१ 
१--जीव जीव है या अजीव ? जीव | किस न्याय से १ सदाकाल जीव जीव ही रहता 
है; कभी अ्जीव नहीं होता । 
२--प्रजीव जीव है या अ्रजोव १ भ्रजीव । किस न्याय से ? भ्रजीव सदाकाल अजीव 
ही रहता है, कभी जीव नहीं होता । 
३--पृष्य जीव है या अजीव १ अ्रजीव | किस न्याय से ? शुभ कर्म पुण्य पुद्लल है। 
पुदल ग्रजीव है।. » 
४--पाप जीव है या श्रजीव ! भ्रजीव । किस न्याय से १ पाप अशुभ कर्म है। कर्म 
पुदूगल है। पुदुगल भ्रजीव है । 
५--आखव जीव हैया अजीव १ जीव है। किस न्याय से १ शुभ-भ्रशुभ कर्मों को 
ग्रहण करनेवाल। आाख़व है । वह जीव है। 
६--संवर जीव है या श्रजीव £ जीव है । किस न्याय से १ कर्मों को जो रोकता है, वह 
संवर जीव है । 


उदद्‌ नव पदार्थ 


७--निर्जरा जीव है या अजीव १ जीव है। किस न्याय से १ कर्म को तोड़ता है, वह 
जीव है। 


८--बन्ध जीव है या भ्रजीव? भ्रजीव है। किस न्याय से ? शुभ-प्रशुभ कर्म का दंध 
ग्रजीव है । द 


६--मोक्न जीव है या अजीब १ जीव है । किस न्याय से? समस्त कर्मों को दूर 
करनेवाला मोक्ष जीव है । 


'प्रश्नोत्तर--२ 


१--जीव रूपी है या अरूपी 2 अझहछूपी है। किस न्याय से? पाँच वर्ण भ्रादि नहीं 
पाये जाले, इस न्याय से । 


२--प्रजीव रूपी है या अरूपी 2 रूमी-अह्पी दोनों ही है। किस न्याय से १ धर्मा- 
स्तिकाय, अ्रवर्मासतिकाय, आक्राशास्विक्राय और काल--ये चार अछहपी हैं और एक 
पुद्लास्तिकाय रूपी है । 

--पुण्य रूपी है या अरूपी १ रूपी है। किस न्याय से १ पृण्य-शुभ कर्म है। कर्म 

पुद्ल है, भरूपी है । 

४-याप छपी है या अछरी 2 रूपी है। किस न्याय से १ पाप पअशुभ कर्म है। 
कर्म पुद्ल है। वह रूपी है । 

प्‌ --प्राख्रव रझप्री है या अह्यी ? अ्रूपी | किस न्याय से ? झाख्रव जीव का परि- 
णाम है। जीव का परिणाम जीव है। जीव अछूपी है क्‍योंकि उसमें पाँच वर्ण श्रादि . 
नहीं पाए जाते । 

६---संवर रूपी है या प्रढवपी १ संवर अरूपी है। किस न्याय से १ क्योंकि उसमें 
पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते । 

७--निर्ज रा रूपी है या श्रह्ूमी ? अरूपी है। किस न्याय से १ निर्जरा जीव का 
परिणाम है। उसमें पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते । 

८--बन्च रूपी है या अभ्ररूपी १ रूपी है। किस न्याय से ? बच्च शुभ-अदुभ कर्मरूप 
है। कम पुदुल है। वह रूपी है। 5 


६--मोक्ष रूपी है या अरूपी १ अरूपी है। किस न्याय से १ समस्त कर्मों से मुक्त 
करे, वह मोक्ष है। वह अ्रूपी है। सिद्ध जीव में पाँच वर्णादि नहीं पाये जाते । 


जीव अजीव ५ टिप्पणी 


प्रश्नोत्तर--रे 

१--जव पदार्थों में जीव कितते हैं श्रजीव कितने हैं ? जीव, आख़व, संवर, निर्जरा 
और मोक्ष---प्रे पाँच जीव हैं और अजीव, पुण्य, पाप और बन्ध--ये चार अ्रजीव हैं । 

२--नव पदार्थों में रूपी कितने हैं और अरूपी कितने? जीव, झ्राखव संवर, 
निर्जरा और मोन्न--प्रे पाँच अछयी हैं, अजीव रूपी-ग्ररूपी दोनों है। पुण्य, पाप और 
बन्ध रूपी हैं । है मै 

ज्ञेय-अजशेय, हेय-उपादेय के विषय में स्वामीजी के विचार नीचे दिये जाते हैं। 
उन्होंने कहा है ध्ट 

१-नवों ही पदार्थ ज्ञय हैं। जीव को जीव जानो। श्रजीव को श्रजीव जानो। 
पुण्य को पुण्य जानों। पाप को पाप जानो। आाख़व को आासखत्रव जानो | संवर को 
संवर जानो । निर्जरा को निर्भारा जानो। बन्ध को बन्ध जानो। मोक्ष को मोक्ष जानो 
उनके अनुसार केवल जीव और अजीव पदार्थ ही ज्ञेय नहीं जसा कि यंत्र में कहा है। 

२--तौ पदार्थों में तीन आदरणीय हैं--(१) संवर, (२) निर्जरा और (३) मोक्ष 
और शेष छोडने यीग्य हैं। इस विषय में निम्न प्रश्नोत्तर प्राप्त हैं : 

(१) जीव छोड़ने योग्य है या श्रादर-योग्य ? छोड़ने योग्य । किस न्याय से १ जीव 
स्वयं का भाजन करे अर्थात्‌ श्रात्म-रमण करे । प्रन्य जीव पर ममत्व न करे । 

(२) श्रजीव छोड़ने योग्य है या आदर-योग्य ! छोड़ने-योग्य । किस न्याय से ! 
अजीव है इसलिए । 

(३) पुण्य छोड़ने-योग्य है या आदर-योग्य १ छोडने-योग्य । किस न्याय से १ पुण्य 
शभ कर्म है। कर्म पुदुल है, वह छोड़ने-योग्य है। 

(४) पाप छोड़ने-बौग्य है या आदर-योग्य है? छोड़ने-योग्य है। किस न्याय से १ 
पाप अशुभ कर्म है, पुद्रल है, जीव को दुःखदायी है ? अतः छोड़ने-योग्य है। 

(५) आखव छोड़ने-योग्य है श्रथवा आदर-योग्य है? छोड़ने-योग्य । किस न्याय 
से ? आख़वद्वार से जीव के कर्म लगते हैं। आ्ाखव कर्म झाने के द्वार हैं, अतः छोड़ने- 
योग्य हैं । ० | 

£) संवर छोड़ने-योग्य है अथवा आदर-योग्य ? श्रादर-योग्य । कस न्याय से १ 
संवर कर्मों को रोकता है, भतः भ्रादर-योग्य है। 


नव पदाथ 


(७) निर्जरा छोड़ने योग्य है अथवा आ्रादर-योग्य ? आदर-योग्य । किस न्याय से ! 
देशत: कर्म तोड़कर जीव का देशत: उण्ज्वल होना निर्जरा है। अतः वह आ्रादर योग्य 
है । 

(८) बंब छोड़ने-योग्य है अथवा अभ्रदर-योग्य ? छोड़ने-योग्य । किस म्याय से ? 
चूंकि शुभ-अद्ुभ कर्म का बन्ध छोड़ने-योग्य है । 

(९) मोक्ष छोड़ने-प्रोग्य है अथव्रा आदर-योग्य / आदर-पोग्य | किस न्याय से! 
सकल कर्मों क़ा क्षयक्वर जीव निर्मल होता है, सिद्ध होता है, झतः आदर-पोग्य है। 


परिशिष्ट 


परिशिष्ट 


झ 
क 


उद्धुत, उछिखित अथवा अवलोकित ग्रन्थों की तालिका 


प्रन्थ नाम 
१--अनुयोगद्वार सूत्र 
२--श्रष्ट प्रकरण (श्री हरिभद्रसूरि) 
३--श्रष्ट प्रकरण 


४--अनुत्त रोपपातिकदशा सूत्रम्‌ 
५-- अंगूत्तर निकाय (हिन्दी श्रनुवाद) 
५-क--अहंत्दर्शन दीपिका 
६--अ्राचाराज् सूत्र 
(8.८३ 3) 
८5--आचाराज्ु सूत्र दीपिका 
६--आवश्यक सूत्र 
१०--आ्रात्म-सिद्धि (श्रीमद्‌ राजचन्द्र) 
११--उत्तराध्ययन सूत्र 
१२--उत्त» सृत्र की नेमिचन्द्रीय टीका 
१३--उपासकदशा द्भ सुत्रम्‌ 
१४--भोववा इय सुत्तं 
१५---औपपातिक सूत्र 
१६--कर्म ग्रन्थ भा० १-४ (हिन्दी) 
१७७--कर्म ग्रन्थ टीका 
१८--गणधरवाद 
१६--गोम्मटसार 
२०---चन्द्रप्रभ चरितम्‌ 
२१--जैनागम.तत्त्व-दीपिका 


२१-क--जैन तर॑व प्रकाश (भाग १-२) 


प्रकाशक या लेखक 


शाह वेणीचंद्र सुरचंद, बम्बई 

श्री महावीर जन विद्यालय, बन्बई 

श्री भीमसिह मार्णक, बम्बई 

जैन शास्त्रमाला क्रार्यालय, लाहौर 
महाबोधि सभा, कलकत्ता «»'* 

श्री हीरालाल रसिकलाल कापड़िया 

जैन साहित्य संशोधक समिति, पूना, 

जन साहित्य समिति, उज्जैन 

श्री मणिविजय गणिवर ग्रन्थमाला, भावनगर 
श्री बवे ०स्था० जैन शास्त्रोधार समिति,राजकोट 
मनसुखलाल रवजीभाई, बम्बई 

क्‍7%, ]०४ (979 ८०7076/ 

शाह फूलचंद खीमचंद, वलाद 

श्री ब्वेताम्बर स्थानकवासी जैन संघ, कराची 
प्रो० एन० जी० सुरु 

श्री भूरालाल कालीलाल, सूरत 

आत्मानन्द जैन पुस्तक प्रचार मण्डल, आगरा 


गजरात विद्या सभा, अहमदाबाद 
दी सेन्द्रल जैन पब्लिशिंग हाउस, लखनऊ 


श्री ब्वे० साधुमार्गी जैन हितकारिणी संस्था, 


बीकानेर 
श्री जैन व्वेताम्बर तेरापंथी महासभा, 


कलकत्ता 


७२ 
२२--.हैन दंर्गोन के मौलिक तत्त्व 
२३-..जैन धर्म और दर्शन 


२४--जोगां री चर्चा 
२५--जीव-ग्र जीव 

२६ --झीणी चर्चा 
२७--टीकम डोसी की चर्चा 
२८--त त्त्वार्थाधिगम सूत्रम्‌ 


(सिद्धसेन बृत्ति) 
२६--त त््वा्यसत्र सभाष्य 
३०--. ” सर्वार्थ सिद्धि 
३१-- ” » राजवातिक 
२२--- __ श्रुतसागरीय जूत्ति 
रे३--- ? (गुज० तृतीय आवृत्ति) 
३४--त ्त्वार्थसृत्र सार 


३५--तीन सो छ: बोल की हुण्डी 
३६--तेराद्वार 

३७--दशा श्रुतस्कन्ध 
३८--दसवेयालिय सुत्तं 

३६-दशवे का लिक सूत्रम (हारि०बृत्ति) 
४०--व्यसंग्रह 

४१--द्वादशानुप्रेक्षा 
४२--धर्म शर्मा भ्युद य म्‌ 
४३--नवतत्त्व नो सुन्दर बोध 


नव पदार्थ 


मोतीलाल बेंगानी . चेरिटंबल.. टुस्‍्ट, 
(प्राद्श साहित्य संघ), कलकत्ता 

मैठ् मन्नालाल सुराणा मेमोरियल टुस्ट, 
(झरादर्य साहित्य संघ), कलकत्ता 

प्राचार्य भीखणजी (प्रकाशित) 

श्री गैन इवे० तेराप॑थी सभा, श्री इंगरगढ़ 

श्रीमम्जया चार्य (निजी संग्रहकी हस्तलिखित प्रति) 

प्राचार्य भीखणजी (अप्रकाशित) 

जीवन चन्द साकरुचंद जवेरी, बम्बई 


श्री प्रमश्रुत प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 
भारतीय ज्ञान पीठ, काशी 


जैन साहित्य प्रकाशन समिति, भ्रहमदाबाद 
श्री भ्रणवि० जैन मिद्यन, अलीगंज 
श्रीमजायाचार्य 

श्रीमद भीखणजी 

जैन जास्त्रमाला कार्यालय, लाहौर 

सेट आनन्दजी कल्यानजी, भ्रहमदाबाद 
मनयुखलाल हीरालाल, बम्बई 

जैन साहित्य प्रचारक कार्यालय, बम्बई 

पाटनी दिगम्बर जैन ग्रंथमाला, मारोठ, राजस्थान 
भारतीय ज्ञानपीठ, काशी 2.५ 
श्री जैन आत्मानन्द सभा, भावनगर 


४४---न व तत्त्व प्रकरणम्‌ (सुमज़ूलाटीका) श्रीलाल चन्द्र, बडोदरा 
४५--नवतत्त्व (हिन्दी भ्रनुवाद सहित) श्री प्रात्मानन्द जैन पुस्तक प्रचारक मंडल, प्रागरा 


४६--नवतत्त्व अश्र्थ विस्तार सहित 
:४७---न व तत्त्वसा हित्यसंग्रह 
४८--नवतत्व प्रकरण 
४९---नवतत्त्व विस्तारार्थ 


जे०जे० कामदार 

श्री माणेकलाल भाई न 

प॑० भगवानदास हरषचंद, भ्रहर्मदाबाद 
जैन ग्रंथ प्रकाशक सभा, अहमदाबाद 


परिशिष्ट 


५०--नवतत्त्व प्रकरण 
५१--नवतत्त्व स्तवन 
५२--नवसद्भाव पदार्थ निर्णय 
५३--नन्दी सूत्र 
५४--नायाधम्मकहाश्रो 
५५--पश्चास्तिकाय (द्वि० आा०) 
५६-- ,, (तत्त्वप्रदीषिंका धृत्ति) 
५७--- ,, (तालय बृत्ति) 
प८--परमात्म प्रकाश 
५९६--पचीस बोल 
६०--पण्णवणा 
६१--प्रज्ञापना सूत्र (अनु०) 
६२--प्रज्ञापना शृूत्र टीका 
६३--प्र वचन सार 
६४--प्रश्नव्याकरण सूत्र - 
६५- प्रश्नोत्त र तैत्वबोध 
६६--पाँच भाव की चर्चा 
६७--पाँच इन्द्रिया नी ओलखावण 
६८--बावन बोल को थोकड़ो 
६६--भगवती सूत्र 
७०--भगंवती सांर (गुज०) 


श्री जैन श्रेयस्कर मंडल, मेहसाना 

श्री विवेक विजय जी 

श्री धनसुखदास हीरालाल आँचुलिया, गंगाशहर 
रायबहादूर मोतीलाल मुथा, सतारा सिटी 

प्रो० एन० व्ही० वैद्य, पूना 

श्री परमश्नुत प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 

श्री अमृतचन्द्राचार्य 

श्री जयसेनाचार्य 


+ सेठ मणीलाल रेवाशंकर जौहरी, बम्बई 


आगमोदय समिति, मेहसाना 

जैन सोसायटी, अहमदाबाद 

जैन सोसायटी, अ्रहमदाबाद 

श्री परमश्रुत प्रभावक जैन मण्डल, बम्बई 

श्री हस्तिमललजी सुराणा, पाली,राजस्थान 

श्री धनसुखदास हीरालाल ग्राचलिया, गंगाशहर 
आचार्य भीषणजी (अप्रकाशित) 


श्री मनसुखलाल रवजीभाई मेहता, बम्बई 
श्री जेन साहित्य प्रकाशन समिति, अहमदाबाद 


७१--भगवती सूत्र (अभयदेव टीका) आगमोदय समिति, मेहसाना 


७२--भगवती सूत्र की टीकग 
७३--अअगवती सूत्र के थोकड़े 
७४---भगवती नी जोड़ 
'७५--भगवत्‌ गीता 
७६--भाव संग्रहादि 
७--भ्रम विध्वं सन म्‌ 


श्री दानशेखर सूरि 

श्री प्रगरचंच भरोंदान सेठिया, बीकानेर 
श्री जयाचार्य (अप्रकाशित) 

गीता प्रेस, गोरखपुर 

हिन्दी ग्रन्थरज्ञाकर, बम्बई 

श्री ईसरचन्द चोपड़ा, बीकानेर 


७८--भिक्ष-ग्रंथ रत्न|कर (खंड १-२) श्री जैन इ्वेताम्बर तेरापंथी महासभा, कलकत्ता 


७६---योगशा सत्र * 
८&०--विशेषावश्यक भाष्य 


श्री जन साहित्य प्रकाशन समिति, श्रहमदाबाद 
आ्रागुमोदय समिति, मेहसाना 


फ्डडे 


नव परदे 

पट-स्थानाज् (ठाणाज्र) शेठ माणेकलाल चुन्नीलाल, अहमदाबाद 
(द्वि० संस्करण ) 

5र२-- स्थानगि-ममवायांग (गज ०) गुजरात विद्यापीठ, प्रहमदाबाद 
८३े--समवायाजु सूत्र प्रागमोदय समिति, मेहसाना 
८४--समीचीन धर्मशास्त्र वीर सेवा मन्दिर, दिल्ली 
८५--समयमार श्री परमश्रुत प्रभावक जेन मण्डल, बम्बई 
प६--सागारवर्मा मृत सरल प्रज्ञा पुस्तकमाला, सडावरा, झाँसी 
८७--संद्धरमण्डनम्‌ श्रीतनमुखदाय फ्सराज दृगड़, सरदारशहर 
पप-- सुयगर्डाग सूत्र श्री विजयदेव सूरि संघ, बम्बई 
८६--सयंम प्रकाश आ ० श्रुतसागर दिगम्बर जैन ग्रंथमाला समिति, जयपुर 
६०--सुन्नागमे सूत्रागम प्रकाशक समिति, गुडगाँव कैन्ट 
६१--शान्त सुधारस श्री विनय विजय जी 
६२--ज्ञाताधुर्म कथा टीका श्री सिद्धचक्र साहित्य प्रचारक समिति, सूरत 


९२-आचार्य कुन्दकुन्दना त्रिरक्षो श्री जैन साहित्य प्रकाशन समिति अ्रहमदाबाद 
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अंगुल--&६२ 

अंगोपांग-- १६४ 

अंधकार १०९, ११२ 

अकण्ड्यक तप--६४९, ९५१ 

अकर्कशवेदनीय कर्म के बंध-हेतु--१२२ 

अकलड्ूदे “देव--४० ५, ४४७,४५०, ५१४, 

५१६९, दृ८ण८ण, एप 

अकल्याणकारी कर्म के बंध-हेतु--२२२- 
२३ 

अकषाय संवर--५२४, ५२६, ५३० 

अकांत शब्द--१ १२ 

अकाम निजेरा ६०६, ६११, ६१४-१५ 

अकुशल मन--४१६-२० 

अक्ष-- ६२ 

अक्षर संबद्ध शब्द--१११ 

अगुरुलघुत्व--१ १४ 

अगुरूलघु नामकर्म-१६६, रेरेरे 

अप्लि+ईफड...7 

अधाति कर्म--२७८-३० १, ३२६ 

अचक्षुदर्शन-३०७ 

अचल्षुदर्शनावरणीय कर्म--३०७, २१० 

अजीवकाय असंयम--४४७३ 

अजीव गुणप्रमाण--५४६ 

अजीव द्रव्य-( ५८, परे 

अजीव पदा्थ--२४, ४७-१३२, ६६, 

१३२, २३६६, ७८६४ 


अजीव शब्द--११० 

अज्ञात चर्या--६९४२ 
अज्ञान---५७७-८० 

अज्ञान परीषह--५२ ३ 
अज्ञानिक भिथ्यादहन--२७५ 
अज्ञानी--४२३े 

अठारह पाप--२६२, ४४८ 
अडड--€ १ 

अडडांग--€१ 
अतिथि-संवशिाग ब्रत--२३७ 
अतीत काल--८६ 

अतीर्थ सिद्ध--७५० 
अतीर्थद्भधूर सिद्ध--७५० 
अर्थनिप्र--६१ 
अर्थनिपूरांग--&६१ 

अदत्तादान आख़व--३८१, ४४६९ 
अदत्तादान विरमण संवर--५२५ 
अदशन परीषह-५२३ 
अद्वाकाल--६ १ 

अटष्टलाम चर्या--६४२ 
अधर्म---७२, ७४, ७६ 

अधर्म व्यवसाथी--४८१ 
अधर्म-स्थित----४८०-८१ 
अधर्मी---४८०-८१ * 
अधर्मास्तिकाय-- २७, १२७ 


क््‌ 


अन्र्मास्तिकाय का क्षेत्रप्रमाण-- ७२ 

अर्मा० के लक्षण और पर्याय- 35- 56 

अबर्मा० विस्तीर्ण ऑर निष्क्रिय द्रव्य ---- 
2४-3६ 

अधर्मा० शाश्वत द्रव्य - ७३ 

अधर्मा० स्वतंत्र द्रव्य-- 3 

अध्यवसाय “२७७, ४१०-१,४६५-६६ 

अध्यवसाय आखव है - ४१०.६९ 

अनन्त --€२, ३२६ 

अनन्तवृत्तितानप्रेक्षा-६७१ 

अनन्तानुत्रत्ती कपाय --३१८ 

अनन्तानुबन्धी क्रेघ--३१३ 

अनन्तानुबत्त्री मान --३१३ 

अनन्तानुबन्धी माया -३१३ 

अनन्तानुबन्बी लोभ---३१३ 

अनभिगृहीत मिथ्यात्व---३७४ 

अनवकलय--६ १ 

अनत्रस्थाप्याहं' प्रायश्चित्त तप--६५८ 

अनशन के भेद---६२६-३३ 

अनाकार उपयोग---५७६ 

अनाकाक्षा क्रिया आज्रव- -३८५ 

अनागत कार--- ८६ 

अनात्त शब्द---११२ 

अनात्मा---६७ 

. अनाभोग क्रिया आख्तरव--३८४ 
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